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कप 
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मानुसार नुकता नहीं दिये गये हैं। छेखक 
का इस विपय में कोई दोप नहीं है । 
२--धार्मिक शब्द सूची स्थानाभाव के कारण 
इस अड्ड में नहीं दी जा सकी । आगामी 


अर “भजनाइ में दी जावेगी | --सं० 2 
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(0७७ 
श कहां विज्ञान की कश्नी, दिलकी 
छल ए श्ट ध्र3 चछ 9्र 
*अ 8 कुआओ ओर हस्तसामुद्रिक 
विज्ञान, हाथभाषा के सेकड़ों चित्रा व फोटो से युक्त ! इनके 
द्वारा साधारण हिन्दी का जाननेवाला भी ससार भर के जो, 
पुरुषों के जिन्दगी भर की समस्त घटनाओं ओर तकदीर का 
सच्चा २ हाल बताकर तथा ज्योतिष व सामुद्रिक विज्ञान की 
असंख्य रुपयों की एक एक शअलम्य, चमत्कारिक श्रोर ग॒प्त 
बातें मालूम कर त्रिकालदशों व भविष्यवक्ता बम यूरा धन व 
यश कमा सकता है ऐसे अनुपम प्रन्थों का करीन ६०० परृष्ठों 
का मू० ५॥) लेकिन “गीताधम” के ग्राहर्को से ३) 
ढा० ख़० ॥|) 


गुप्त रस्यशाला 
नं० ५२ महराजगंज, जिला सारन ( बिहार ) 


फर्मर्ाभजम्रशक्रफ्रशक्क्र्र्ररश्रक्रकक्रक्षफ्रफफ 


हिंदी-प्रेमियों के लिए 
अपूर्व अवसर ! 
सिफं 


९ (2 &2 
है. ] €2 


ग्राहकों को “सुधा” सस्ता संस्करण ४) 
के बजाय ३) में और साधारण संस्करण 
६) के बजाय ५) में दिया जायगा, क्योंकि 
एक सुधा-प्रेमी ने अखिल भारतवर्षय 
कवि-संमेलन, छखनऊ के अवसर पर २५०) 
सुधा के लिए दान दिये हैं। 


आशा है, इस अवसर स छाभ उठाने 
के लिए गरीब हिदी-प्रमी तथा पुस्तकालय 
फौरन आहक बन जायेँगे। 


नोट--तीन महीने तक “सुधा” ( सस्ता 
संस्करण ) हर जगह एजेंटों तथा हीलर 
के बुक स्‍्टॉडों पर चार आने में 
मिलेगी । 


“सुधा? की शब्द-पहेडी-प्रतियोगिता हल 
कर ३००) पुरस्कार छीजिए 





मेनेजर, “सुधा 
लखनऊ 


पाफपक्रफमक्रअरक्षएऑक्षमक्रक्रमा्र्क््प्ररकक्रफभक्रक्रमश॥्षरक्रत.१.फभकक्रम फकफ 


राष्ट्रीय उपन्यास | मूल्य २), सजिल्द २॥] 


३-एथ्कीराज की आरके 


फ्रफम्म्मक्रफ्_क्रफक्र्रफक्रक्षमक्रत्रक्षक्क्र्॒र 


॥ बिल्कुल नई 
घ्ल् 

हा ॥९ पुस्तवें: 

१०-जागरण 


लेखक, सरस्वती-संपादक ठा० श्रीनाथसिंह । 
साहस, सनसनी, दर्द और प्रेम से भरा नवीन 


२--कल्फ्कता 
लेखक, कवि-सम्राद श्री अयोध्यासिंहजी 
उपाध्याय । सुन्दर, सरल, सुगेय, हृदयहारिणी 
मनोहर कविताओं का संग्रह। मूल्य १॥), 
सजिल्द २) 


हर 


लेखक, द्वितीय देव-पुरस्कार-विजेता प्रो० 
रामकुमार वमो एम० ए०। अभिनय-योग 
उत्कृष्ट एकांकी नाटकों का संग्रह। <२ चित्र 
मूल्य ॥), सजिल्द १।) 


५-०रानी (वाद्य 
लेखक, बारू-साहित्य के प्रसिद्ध छेखक श्री 
जह्रबख्श 'हिंदी-कोविद', बच्चों के छिए अनु- 
पम कहानी । १२ चित्र, रंगीन टाइटिल । मूल्य 
।-), सजिल्द ॥) 


मेनेजर, गंगा-ग्ंथागार 
लखनऊ 


जअ्क्रक्क्रक्रक्क्रक्रऋ्रक्फ्््रशक्रफक्र्रश्रमक्फक्क्रअक्षमफ्रक्रफ 


गीताधम के नियम 


१--गीताधर्म भ्रतिमास की पूर्णिमा को प्रकाशित 
होता है | हु 
२--इसका वार्षिक मूल्य ४) मात्र है। इसका वप 
मार्गशीष से कार्तिक तक समझा जाता है। छः 
' सास का मूल्य २।) रुपया है, परंतु छः मासवाले 
भराहकों को वार्षिक बड़ा विशेषाकु नहीं मिलेगा। 
प्रतिसंस्या का मूल्य |] है। नमूने के 
लिए |“) आने का टिकट भेजना चाहिए। 
भारत के बाहर सर्वत्र वार्षिक मूल्य ॥॥| और 
प्रतिसंख्या का ।&) है। 
३--अपना नाम और पूरा पता साफ साफ लिखकर 
भेजना चाहिए, जिसमें पत्र के पहुँचने में 
गड़बड़ी न हो । 
४--जिन सज्जनों को किसी मास का गीताधम न 
मिले उन्हें पहछे अपने डाकघर से पूछना 
चाहिए । पता न छगने पर डाकघर के उत्तर के 
साथ जिस महीने की संख्या न मिली दो 
उसके अगले महीने की ऋष्ण एकादशी तक पत्र 
छिखें। जिन पन्नों के साथ डाकधर का उत्तर 
न होगा उनपर विचार करना कठिन होगा। 
गीताधम यहाँ से दो बार अच्छी तरह जाँचकर 
रवाना किया जाता है। पत्रव्यवद्दार करते समय 
अपना ग्राहकनंबर अवद्य लिखा जाय। 


५--पत्र के उत्तर के लिए सदा जवायी काडे 


, अथवा टिकट आना चाहिए, अन्यथा 
हम उत्तर देने में असमय हैं । 


६--यदि एक ही दो मास के लिए पता यदलवाना हो 
तो अपने डाकखाने से उसका प्रबन्ध करा लेना 
चाहिए | यदि सदा अथवा अधिक काल के लिए 
पता बदलवाना हो तो उसकी सूचना हमें अवश्य 
देनी चाहिए । 


७--लेख, कविता, समाछोचना के लिए पुस्तक 
(२ प्रति से कम नहीं) और बदले के पत्र 
८४ संपादक “गीताधमे !, साक्षीविनायक, काशी ” 
के पते से भेजना चाहिए। मूल्य तथा 
प्रबन्ध संबन्धी पत्र “मैनेजर “गीताधम ', 
साक्षीविनायक, काशी” के पते से आने 
चाहिए | 


८--किसी लेख अथवा कविता के भ्रकाशित करने 
या न करने का तथा उसे छौटाने या न लौटाने 
का पूरा अधिकार संपादक को होगा। लेखों 
के घटाने-बढ़ाने का अधिकार भी संपा- 


दक को है । 


९-लेख, कविता एवं कटद्दानियों का सरल भाषा 
में धर्म के अनुकूल तथा हाशिया छोड़कर प्रष्ठ 
के एक ही ओर स्पष्ट ढिखित होना आवश्यक है । 
अधूरे या धर्मविरुद्ध लेख नहीं छापे जायेँगे। 
जिन छेखों में चित्र रहेगे, वे तब तक न 
छापे जायेगे जब तक छेखक उनके मिलने का 
प्रबन्ध न कर देंगे । 


गीताधर्म के विज्ञापन छपाई के रेट 


कषधर का तीसरा पृष्ठ 
» 5 9» एक कालम (आधा पृष्ठ १८) | 
» 9» चौथा पृष्ठ ४०) 99 
99..99 » एक कालछम (आधा पूछ्ठ) २४) १) 
कवर के द्वितीय प्रष्ठ के सामनेवाढा एछ २५) ,, 
#. 9» 9 एक कारम (आधा पृष्ठ) १५) » 
पाठ्यविषय की समाप्रि के साम॑नेवाला प्रष्ठ २५) ,, 
» » सामने एक काछम (आधा प्रृष्ठ) १५) » 
विज्ञापन के फर्म के बीच में कही भी एक प्र'्त २०) , 
१ » एक काछम (आधा प्रष्ठ) १२) » 
लेखों के अन्त में या विषयसूची के नीचे 
एक काछठम (आधा पृष्ठ) १६) » 
”.. 9» आधा कालम (चौथाई प्र ९) ,, 


१--एक साथ सालभर के लिए स्थायी विज्ञापन- 


३०] प्रतितमस दाताओं को २४ प्रातिशल और छः माह 


के लिए स्थायी विज्ञापनदाताओं को २१० प्रति- 
शल फर्मीशन दिया जाता है| 


२--हमारे यहाँ अइछीऊ, कछुरुचिपूणं अथवा 


अधारसिक विज्ञापन. नहीं छापे जायेंगे। 
इसका निर्णय समिति के द्वारा होता है। 


३--विज्ञापन छुपाई के रुपये पहले दी आ जाने 


चाहिएँ। विशेष नियमों की जानकारी के दिए 
इस पते पर पत्र लिखें-- 


प्रेनेजर, विज्ञापनविभाग, 
गीताधमे कायोलय, 
साक्षीविनायक, काशी । 


“ईफ़े 9 € 96 जे €जे 349 € के क€296 969 €963€63€> €3 
विद्यानन्द ग्रन्थमाला की 


एक नहे पुस्तक 


हिलोर 


( रचयिता --मधुसूदनप्रसादु मिश्र “मधुर” व्याकरणाचाय, काव्यतीर्थ, संपादक, गीताधमे 


तथा अध्यापक, गीताधम विद्यालय ) 


प्रस्तुत पुस्तक “मधुर” जी की सरस एवं म्मस्पर्शिनी कविताओं का एक अद्वितीय संग्रह है। इस 
संग्रह की अधिकांश कविताएँ विशाल भारत, सुधा, चाँद, नवशक्ति आदि भ्रसिद्ध प्रसिद्ध पत्र पत्रिकाओं 
एवं द्विदीजी तथा हरिऔधजी के अभिनन्दन ग्रन्थों में प्रकाशित हो चुकी हैं। 

यदि आप इन कविताओं से अपना मनोरखन करना चाहते हैं, तो 'हिछोर' को अवश्य पढ़िए। 


मूल्य--) 


पता--विद्यानन्द ग्रन्थमाला, 
साक्षीविनायक, काशी | 


कुछ ध्यान देने योग्य आवश्यक 


सुचनाएँ 
प्ाथेना 


( १) गीवापति भगवान्‌ कृष्ण के अलुप्रद से लोकसंप्रही स्वामी विद्यानन्दजी के द्वारा गीताधम 
पत्र की स्थापना हो गई है। मद्दात्मा और महापुरुष आशीर्वाद दे रद्दे हैं, भक्त और श्रेमी भाहक और 
संरक्षक बन रहे हैं। अनेक बृद्ध, युवा और बाढक मिलकर इस पत्र की सेवा कर रहे हैं। अपने 
अपने ढंग से सभी छोग इस ब्वानयश्ञ में भाग ढे रहे हैं। 


हमारी प्राथना है, आप भी इस मासिक यह्ष में सहायता कीजिए । 'गीताधमे! 
मासिक यज्ञ है । 

गीताधर्म का छक्ष्य है आत्मकल्याण और छोकसंग्रह। इससे गीताघम के प्राहक्! बनकर, 
प्राहक बनाकर और अन्य उचित उपायों से गीताघमम का प्रचार करके इस छक्ष्य की पूर्ति करना 
आपका कतेव्य है । 


८ गीताधम ” भगवान का पत्र है। इसकी सेवा भगवान की सेवा है | 

प्रत्येक गीताधमंप्रेमी से यह अनुरोध है कि जैसे आप स्वयं आहक बने हैं वैसे ही प्रत्येक 
महीने में औरों को भी प्राहक बनायें । 

(२ ) गीताव्यास लोकसंग्रही स्रामी विद्यानन्दनी का पता गीताधमे कार्योलय से पूछिए । 


( ३ ) रुपया किसे देना (-- गीताधर्म ” की शाखाओं तथा प्रचाग्कों का नाम अन्त में दिया 
रहता है। प्राहकों से प्रार्थना है कि वे इनको छोड़कर और किसी सज्जन फो रुपये न दें। यदि 
उन्हें ग्राहक अथवा संरक्षक बनना हो तो रुपये मनीआडेर से सीधे कायोछय को भेज दें । 


(४ ) हमारी समिति ने यह निश्चय किया है कि संस्कृत विद्या, भारतीय संस्कृति तथा साहित्य से 
संबन्ध रखनेवाले प्रन्थ प्रकाशित किये जायें और इस प्रन्थमाला का नाम रहे “विद्यानन्द ग्रन्थमाला' | 
प्रन्थमाला के भनन्‍थों की सूची अन्यत्र पढ़िए । 


(५) दो विशाढ विशेषाडु--(१) विश्वघमोह् और (२) गीताड। 


( ४ ) 


( ६ ) प्रश्नोत्तर--जिज्ञासु छोग प्रश्न भेजते हैं; हम गुरुजनों से पूछकर उनके उत्तर भेजने 
का यक्ष करते हैं। काशी के प्रसिद्ध गीता के आचाय श्री गीतानन्दजी ने यह वचन दिया है कि 
कोई भी जिज्ञासु हमसे गाता पर प्रश्न करे, उसका उत्तर यथाशक्ति अवश्य देंगे। तत्त्ववोध और 
सत्संग का यह अपूर्व अवसर है | 

(७ ) पत्रव्यवहार--अेंगरेजी या हिंदी में दी रहना चाहिए और जो छोग उत्तर चाहें 
उन्हे टिकट अथवा जवाबी काड़े भेजना चाहिए । 

( ८ ) शुड्स रेलवे स्टेशन बनारस केंट पर भेजना चाहिए। 

( ९ ) पार्सल बनारस टाउन के पते से भेजना चाहिए । 

(१०) उलहना--ऊैपाछु ग्राहक पत्रिका न मिलने पर शांघ्र पोस्ट में अथवा अपने स्थान 
के ज्ञासाकायोरूय में जॉचकर, हमें न मिलने का उलहना पत्र द्वारा दिया करें । 


मैनेजर-- 
गीताधर्म', काशी 
(7 फ्नपाऊउफता फ फ्कफ ऊफ फफ फ फ फ फ फफ फीफफ फ फ्फ फफ फ कक 7; 


विद्यानन्द विनोद 


स्थामीनी ने हरिद्वार में गड्ा के किनारे कुछ विनोद की वातें लिखीं। वे बड़ी रसभरी 
ह -- स्वामीनी के हृदय के उद्ार हैं। स्वामीजी का हृदयरस ही समझिए। “विनोद ” को 
पह़ुकर अपना जी हलका फीजिए -- भात्मविनोद कीजिए । “काव्यशास्त्रथिनोदेन कालो 
गच्छुति पीमताम्‌ । 

श् 2.2 22.8 202; 

गीताभमे के ग्राहकों को यह साहित्यिक, सचित्र, रसभरा ग्रन्थ मुफ्त मिछ्ता है। यह 
गुजरानी और हिंदी दोनों में छप चुका है । 

दूसरों के लिए मूल्य आठ आने मात्र । 


“-- मैनेजर “गीताधर्म , काशी 


7 ॥ (७8 #<& #&& ७८ >३ 0 
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( भारत के प्रसिद्ध शहरों में गीताघम कायोछय की शाखाएँ ) 


गीताधर्म मिलने के पते 


काशी, ( क ) गीताघम कायोडय, साक्षीविनायक। (ख ) गीताधम कायोलय, भदैनी। 
(ग ) विद्यामन्दिर कायोठय, पाण्डेघाट, ( घ ) श्री शिवनारायण बी. ए., अदृली बाजार 

प्रयाग, पं० वृपकेतु उपाध्याय, जाजंटाउन ३४ ( चड्ढा साहब का वेंगला ) 

यंयहे, श्री नगीनदास फूछचंद चिनाई, चिनाई बिलिंडग, मसजिद्‌ बंद्ररोड । 

कलकत्ता, श्री सेठ रामप्रसादर्जी मूँदरा ३२, क्रासस्ट्रीट मूँगापट्टी कछकत्ता '. !?. 

अहमदाबाद, सेठ बद्रीअ्रसाद, कामनाथ महादेव, रायपुर दरवाजा बाहर । 

बड़ोदा, मणिभाई जञभाई, कंसारा की बार्ड़ी, मांडवी रोड । 

इंदौर, दीरालाल पन्नालाल, न्यू क्छाथ मारकेट । 

इृदौर, श्री कमलाशंकर जे, पंक्या 3. ॥ 4 व प्राइवेट मडिकल प्रेक्टीजनर, पीपछी या गर । 

गचालिअर, त्रावू उसराव बिद्वारी माथुर, अम्बानिवास नौमहला । 

नागपुर, छाछा ननन्‍्दलछाल मैकूलाल ( किराना म्चेंट ), सीतावर्डी । 

जबलपुर, सेठ रामकुमार, लाडंगंज । 

जबलपुर, छाला रामचन्द्र, रईस व ठेकेदार, भुकादमगंज । 

गाडरवारा, आचाराजी का मन्दिर । 

नरकटियागंज (चंपारन ), पण्डित राधावह्लभ मिश्र, अध्यापक जानऊी संम््ृत विद्यालय । 

जमशेदपुर, एम- एल. तिवारी, तिवारी बचर एंड कं० ढिमिटेड । 

लाहौर, सेठ शाल्प्राम नरसिंहदासजी, लाहौर केंट | 

लखनऊ, श्री नन्‍्दबिद्दराठाल भोरियंटल ग? सिक्‍यूरिटी छाइफ इंश्योरेंस क॑० लि०, 

ओरियंटछ बिट्डिग, हजरतगंज । 
डभमोहे, सेठ चुन्नीडाछ गिरधरछाल जीनवाछा | 


सनसखेड़ा, वक्षी जेठालाछ केशवछाछ॒जी, बजारमां ( बड़ौदा )। 


२० आनन्द, पटेल गोरघनभाई शामछदासजी मास्तर । 


;्ाज 
श् 


40) 
4] 


42 


गीताथर्म मिलने के पते 


उदयपुर, अक्षयकीर्ति शमो “अखय ?, सुपरिंटेंडेंट मेवाढ़ आफ कोछाजी विक्दोरिया द्वाल म्युजियम, 


( राजपूताना ) | 
उज्जैन, पं० दु्गोप्रसादजी तिवारी, छेफ्टीनेंट, साधवनगर । 


सिहोरा, श्री दयाप्रसाद वो, लोकल बोडे सेक्रेटरी, सिहोरा रोड | 

गाजीपुर, भरी शिवमूर्ति पाण्डेयजी, भगवती औषधालय, घानापुर | 

बालाघाट, गोस्वामी श्री दयाछगिरिजी, ज्वाइंट सेक्रेटरी-गीताप्रचारमण्डल, कणेकुटी । 

महेसाणा, माधवलछाल डी० शाह ( स्टेट बडौदा ) 

कानपुर, श्रीमान्‌ बाबू गल्लानारायण खरे, म्युनिसिपलछ हाईस्कूल, नवाबगंज । 

दिल्‍ली, श्रीमान्‌ पं० गोविन्द्चन्द्र पाण्डेय बी० ए०, सेक्रेटरी आल इंडिया ब्राक्षणमद्दासभा 
तथा वर्णौश्रम स्वराज्य संघ, २३०३ चरखेवालान स्ट्रीट, कूचा बीबागौहर । 


: सिन्ध, मेसस बेरहामल नन्द्रामजी, न्यू अंडरपीस गुड्समर्चेंट, शिकारपुर | 


हैदराबाद, भ्रीमान गोपीकिशनजी (./० सेठ सीतारामजी रामगोपाछजी 


माता नी नगारखाना, बेगमबाजार, दैदराबाद (दक्षिण ) । 
पादरा, श्रीमान्‌ जेठाछाल मनसुखरामजी, कापड़ नी दुकान, बजारमां | 


/ पेटलादू, भीमान काछिया मोतीभाई जेठाछाल, एजेंट पेटछाद बुक्सेलर, ठे० बड़कुवां पासे । 


रतलाम, मनवोधनछाछ संकठाप्रसाद पाण्डेय, असिस्‍टेंट द्ाफिक कन्ट्रोलर 8. 0 & (८. [. 5. 
आजमगढ़, १० श्रीधर उपाध्याय, कुर्मीटोला । 

हारिछार, मैनेजर, महारानी अहिल्याबाई बाड़ा। 

जैपुर, श्रीमान लक्ष्मीशरण गज्ञाशरणजी माथुर, जड़ियों का गस्ता, जैपुर सिटी । 

सुज (कच्छ), भ्रीमान्‌ महता यशश्चन्द्रभाई मोतीभाई, ज्वाइंट प्राइवेट सेक्रेटरी । 

आफ्रीका, (तातीाया जिला 507५5 िद्या रिघ्वाडरी, [6 वितीशा $टातती, $ठा9 $79 


ए. 0 ऑ१रि.७७/, (शए०ठ एलैणाए ) डिलरधंगी 8५ /४॥70९9. 
पा ( डछिगापे )--७9. 3. ?26, उिदा ७६ [,39छ, ] ,807 ९78 


शत दा+-ीओ7वरी तातात। ). गरत्तनगलत, ?. 274क ितएंणी प्रिति५क री, 


[0०० +रिशाएगा ने (छाएश्ातीशयातें+५ रिक्पीदोी 


]श९५५९०५ (यीवातेपोंगं & (०., 4, "छ्याए (90, 5प7899. 
[िचाव--चैंडषष्टा5 रि. (.. ?िदांटो & (0, 7. बे ३३39 [९०९८. 


गीताघम मिलने के पते हा 


४३ बालिया, १० श्यामसुन्दरजी उपाध्याय 3 / , [.-.. 8 , सेक्रेटरी डिस्ट्रिक्ट बोडे । 
४४ लहेरियासराय, भरी विश्वनाथनारायण सिंह, 3. 0 [--.. 8. ( दरभंगा ) | 

४५ थॉकीपूर, वै्रत्न पं० ब्रजबिहारी चतुर्वेदी, रल़्ाकर औषधाछय, मिखना पहाड़ी, पटना | 
४५ महादेवपारा, वसिष्ठनारायण त्रिपाठी, मु० मद्दादेवपारा, पो? मेहनगर, आजमगढ़ ! 


४७ प्रतापगढ़, पं० रविदत्त पाण्डेय 3 2, [.. '., असिस्‍टेंट मास्टर, अजीत सोमवंशी हाईस्कूल, 
प्रतापगढ़ सिटी ( अवध ) | 


४८ अमृतसर, गोस्वामी जीवनदास, महद्दामन्त्री-पजाब प्रान्तीय वर्णोश्रम खराज्य संघ, 
दुरगियाना, अम्रतसर ( पंजाब ) | 


४६ करांची, रतीछाछ नरवेजी, कोटक, प्रागजी दामजी बिल्डिंग, प्रिसेस स्ट्रीट, नन्‍्दकुवादा | 

५४० रांची, गुछाबनारायण शमो, तिवारी महल्ला । 

५१ गोरखपुर, भी दस्श्िन्द्रपति त्रिपाठी बी. ए., एलछ-एलक. बी. बेतिया हाता । 

४५ बगहा, पं० रामसागर मिश्र हेड पण्डित ) )(. एकडमी, पो० बगहा, चंपारन । 

१३ बाराशीचनी, सेठ चौथमन्‍ठजी, बालाघाट, सी. पी. । 

४१४ कलकत्ता, गैयदेव गद्गाराम, १४।१ रूपचंदराय स्ट्रीठ । 

५५ जौनपुर, श्रीराम उपाध्याय !). 3., [.-.. 8. एडवोकट, महल्वा--जोगियापुर । 

४६ छिंदवाड़ा, प्रधानाध्यापक हरिप्रसाद द्विवेदी आ० शाम्री श्री सनातनघमे संस्क्ृतविद्यालय, सिवनी, 
( श्री रामसन्दिर के पास ) ( सी० पी० )। 

४७ मुहमदाबाद, पं? कुतरनाथ पाण्डेय, हेडमास्टर अपर प्राइमरी स्कूछ, जि. गाजीपुर | 

भेद गोधरा, थी आशाभाई खुशाल्भाई, श्रीकृष्ण आयछ मिल्स क॑० ( गुत्तरात ) । 

५१६ अकोला, सेठ जगन्नाथ, सीताराम विसनदयाल की फर्म, शोपडानाजार में । 


९४5. ३ 


2 सथथा. 4०गहाएर"' डवीआतकीमियाा९ शानयक ७७७७७७७ंण/ ० णंगपा बस कक कक आई अमल अल नल नल मय मर 


'बिए िि ्त ातत जी 


-िकलनलॉणसमपनसिकमएड वकुलामकोएबकमग एन 


व्य््््प्य्््ख््््शल्ंट््््य््श्ध्ण्य्म्ध्य्श्श़्ंःडच्ग्ड्, 


्स्स्ड 


उद्योगमन्दिर जबलपुर 
की 
तीन पुस्तकें 
च्रिधारा -- श्री मासनछाल चतुर्वेदी, ' एक भारतीय आत्मा ! संपादक कर्मवीर, खंडवा, श्री सुभड़ाकुमारी 
चौहान और श्री केशवप्रसाद पाठक की सर्वोत्तम कविताओ का संग्रह, मूल्य १) 


« उन्मादिनी ---श्री सुभद्राकुमारी चौहान की ९ सर्वश्रेष्ठ कहानियो का संग्रह, मूल्य १॥--] 
« सभा का सेल-- श्री सुभद्राकुमारी चौहान रचित वाछोपयोगी सरक कविताओ का संग्रह, मूल्य ।) 


अवश्य पढ़िए । स्टाक ग्रतम द्वो जाने पर दूसरे मस्करण के लिए ठहरना पड़ेगा । 
पुस्तक मेंगाने का पता 
गीताधमे बुक डिपो, 


बनारस । 








डपानत फटी ०८०० काला+ 2, 3 अका चताया--आनस्‍इ८+सक५. कर कापन-्धदानतन-प्कनत+ 








१--विद्यानन्द गन्थमाला का स्थायी ग्राहक बनिए। | 
२--प्रूजा और दर्शन के लिए सुन्दर कलापए चित्र न 
हममे मॉगिए । | 
३--गीताभम का ग्राहक बनकर अपना कल्याण ॥ 
कीजिए । ] 
४--यदि आप उत्तमोन्तम पुस्तकों के पढ़ने के प्रेमी ] 
हैं--तो गीताधम बुकडिपों से माँगिए। |] 
पता--मेनेजर गीताधम, ता 
साक्षीविनायक, 

बनारस । 


॥| 





( शाला 


(रे ७ 


गीताधम कार्योढय 


( 6 
सा हक 
गज़ा 
गा । 
[| 
| 


) 





(छे 


५ क्यू कु गिष रे घ्ा पा ५5 
(0 0000 आता 20 20 । 


फरवरी, सस्थाप+ 
माच तथा कि लोकऊसग्रही गीताब्याम 
अप्रेढ्ड १९३७ काशा स्वार्मा विधानन्द जी 
का सपाद+-- 
विशाल विशेषाडुः प्मनारायण आचाय एम० ए्‌: 
॥) 
यज्ञ 
( 
( प्रथम धम ) 


यज्ञेक यज्ञम यजन्त देवास्तानि पधर्माणि प्रथमात्यासन | 
ते ह वार्क महिमानः सचन्त यक्र पक साध्या। सन्ति देवा। ॥ 


ऋग्येद १०६ ५।१६ 


यझ्ञ से देवताओं ने यज्ञ की पूजा की थी। वे प्रथम धम थे। जहाँ विश्ररूप के पृजनवाल 
साधक देवता बनकर रहते हे । उस ( विश्वरूपदर्शनयोग नाम के ) म्वग मे वे (सभो) महात्मा ( धार्मिक ) 


पहुँचते है (और साथ रहते हे ) । 


धर्म यज्ञ से ( त्याग, बलिदान , पूजन और सेक्रीफाइस ५७०८।॥०८ से ) प्रारम्भ होता है। धर्म 


का अन्त होता है विश्वपूजा मे--साक्षात्‌ पुरुष की उपासना और पूजा मे । 


सबसे बड़ा धर्म है विश्व के कण कण से प्रेम करना--सबमे एकता का अनुभव करना । सभी 


छ- छछ * जि ४ छू... ७. 
बड़ बढ़े धार्मिक और संत महात्मा विश्वपृजा को सवश्रष्ठ मानत हैं । 


थ हि हे 5 
विद्ववप्रेस के भाव का नाम ही स्वर्ग है। इसी स्वग में महात्मा रहते है । 


१०८ गौताधम 
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सै जा 


अेननन>+भ 3 फरमान.» फिनन»-«-म-मनमाब- खनन 


( पापमोक्ष ) 


स्वेषमोनः पारित्यन्य मामेके शरणं बज | 
अह त्वा सकेफाफेन्यी कोक्षयिष्यामि मा शुच्ः ७ 


सब धर्मों को त्यागकर तू एक मेरी शरण ले ले ( केवल एक मेरा साथ दे और मेरा कहा 


म्रान ), में तुझे सब पापों से छुड्ा दूँगा । तू तनिक भी सोच विचार मत कर । 
>< >८ »< > 


यही श्लोक गीताधर्म का मूल मन्त्र है । सभी बड़े आचायों ने इसकी व्याख्या की है । कुछ 


का संपह हम आगे करेंगे | 


संसार में धर्म और पाप दो ही तो रहते हैं, और इन दोनों का विचार इस श्लोक में हुआ है । 


“ एक ? के पीछे पड़ने से सभी कुछ का त्याग करना पड़ता है; ओर ऐसा करने में बुराइयाँ तो 


आपसे आप छूट जाती हैं । 


इस मन्त्र का मनन करने से बड़ा लाभ होता है । 


।आशीवांद १०६६ 
जा का दल [९ 
 + | 0 [के 
आकाजशात पाकतित तोफ यथा गच्छाति सागरख | 
स्वेदेवनमस्कार!। कशबे प्रति गच्छति ॥ 
( महाभारत ) 


कक 


जिस प्रकार आकाश से गिरा ( सभी ) पार्ना सागर में पहुचता है, ( उसी ग्रकार ) सभी 
देवताओं को क्रिया हुआ नमस्कार ( उस एक व्यापक ) ईश्वर के पास पहुँचता हे । 


हर एक देव की पूजा उसी एक ईरवर की पूजा है। यहाँ सर्वेधर्मसमन्वय की मूल भावना हे । 
पर ऐ का प्ह > जल 5 
बलि 
( हमारा लक्ष्य ) 


समानी के आकूति! समाना हुदयानि का । 
समानमस्तु को कको यथा का ससहासखति ४७ 
( ऋग्वेद का अ्रन्तिम मन्त्र ) 


हि] 


जिस प्रकार आप लोगो का सुन्दर साथ हो गया हे ( इस संसार और समाज में एक साथ 
जन्म हुआ हे ) उत्ती प्रकार आप लोगों का संकल्प एक हो, हृदय एक हो ओर मन एक हो। इसी 
एकत्व का संदेश भारत के सभी ऋषियों, मुनियों और आतचायों ने दिया है । 
>< >< भ< >< 
ग्राचीनतम ऋग्वेद के ऋषि का यही आश्ञीवांद था। ओर आजकल का सवधरमपारपिद का भी 


यही आदर्श है । हमारे विद्वधमोड्ड का भी यहाँ लक्ष्य हे । 
3* तत्‌ सत्‌ 
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कृष्णसंदेश 
धार्मिक होने का उपाय है-- 
“तुल्यकिन्दा स्तुतिमोनी” बनना । 


जो धमे का मागे है उससे चलते जाइए | कभी आपकी स्तुति होगी ओर कभी निन्‍्दा 
होगी। स्तुति सुनकर न तो आलस करना चाहिए ओर न निन्दा सुनकर अपने काम से 
हटना चाहिए। बड़ाई और बुराई दोनों में ही चुप रहकर लोगों की वातों को सह लेना 
चाहिए। सदा शान्त ओर मौन होकर अपना काम करते रहना चाहिए। 


एसा ही मलुप्य सच्चा धार्मिक हो सकता है। ऐसे ही धार्मिक को भक्त और महात्मा 
कहते हैं । 
५ ५ ५ २५ 
कहने में यह वात छोटी मालूम पड़ती है, पर करने में बहुत बड़ी हैं। जो स्तुति और 
निन्‍्दा दोनों में चुप रह सकता है वह सचमुच बड़ा हो जाता हैं। परमार्थ और व्यवहार ( दीन 
और दुनिया ) दोनों में ही यह मन्त्र काम देता है । 
प्रत्यक धार्षिक को यह मन्त्र याद रखना चाहिए । 


शा खा ५ डे झ् 
जा चाय जान्‍छ | 


[ उन्नति के मार्ग में निन्दा बाधा डालती है। जब कोई मनुष्य काम करके आगे बढ़ने 
लगता है, तब निन्‍्दक स्त्रयं उस व्यक्ति की, उसके काये की ओर उसकी संस्था की 
निन्‍दा करने लगते है । ओर साधारण छोग निन्दा के कारण कभी कभी अपना काम भूल 
जाते हैं, पर जो इन तीनों प्रकार ( व्यक्ति, धमे ओर संघ ) की निन्‍्दाओं का सामना कर 
लेता है, वही जीवन में आगे बढ़ता हैं, सफठ ओर खुखी होता है । 

भगवान्‌ कृष्ण और बुद्ध के इस अमर उपदेश पर प्रत्येक धार्मिक को पूरा ध्यान देना 
चाहिए। भजान्‌ बुद्ध का उद्देश भागे दिया हुआ है । --सं० | 
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हर 


छः । (े पर ्् ह्ञ्ा 
पा आए (जाजत 


ऐसा मैंने सुना--एक समय भगवान पाँच सो भिक्ुओं के बड़े संघ के साथ राजग्रह 
और नालनन्‍्दा के वीच लंबे रारते पर जा रहे थे । 


सुप्रिय परिव्राजक भी अपने शिष्य ब्रह्मदत्त माणवक के साथ साथ जा रहा था। उस 
समय सुप्रिय अनेक प्रकार से बुद्ध, धम ओर संघ की निनन्‍्दा कर रहा था, फ़िंतु सृप्रिय का 
शिष्य ब्रह्मदत्त अनेक प्रकार से बुद्ध, थम और संघ की प्रशंसा कर रहा था। इस प्रकार वे 
आचाये और शिष्य दोनों परम्पर अत्यन्त विरुद्ध पक्ष का प्रतिपादन करते भगवान ओर भिक्षु- 
संघ के पीछे पीछे जा रहे थे । 


तव भगवान्‌ भिक्षसंघ के साथ रात भर के लिए अंबलद्विका ( नामक वाग ) के राजकीय 
भवन में टिक गये । 


सुप्रिय भी अपन शिष्य ब्रह्मदतत के साथ ( उसी ) भवन में टिक गया । वहाँ भी सृप्रिय 
अनेक प्रकार से बुद्ध, धमें ओर संघ की निन्‍्दा कर रहा था आर ब्रह्मदत्त प्रशंसा | इस प्रकार 
वे आचाय और शिष्य दोनों परस्पर विरोधी पश्ष का प्रतिपादन कर रहे थे । 


रात ढल जाने के बाद, पौ फटने के समय उठकर बेठक में इकह्ठ हो बेठे बहुत से भिन्नुओं 
में ऐसी बात चली --““ आवुस ! यह बड़ा आश्रर्य और अद्भुत हैं कि सबज्ञ, सर्वद्रष्टा, अहंत्‌ और 
सम्यक्‌ संबुद्ध भगवान्‌ ( सभी ) जीवों के ( चित्त के ) नाना अभिप्राय को ठीक ठीक जान 
लेते हैं। यही सुप्रिय अनेक प्रकार से बुद्ध, धमें ओर संघ की निन्‍्दा कर रहा हैं, और उसका 
शिष्य ब्रह्मदत्त प्रशंसा ! 


तव भगवान्‌ उन भिक्ुओं के वातोलाप को जान बेठक में गये ओर विदे हुए आसन 
पर बेठ गये । 


वेठकर भगवान्‌ ने भिक्षओं को संबोधित किया--“ भिक्षुओ | अभी क्‍या बात चल 
रही थी; किस बात में लगे थे १” 
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इतना कहने पर उन भिक्षुओं ने भगवान से यह कहा--“ भंते ( 5 स्वामिन्‌ ) | रात 
के ढल जाने के बाद, पो फटने के समय उठकर बेठक में इकहठे बैठे हुए हम लोगों में यह बात 
चली--आवुस ! यह बड़ा आश्रय और अद्भुत है कि सवेबित्‌, सरेद्रष्टा, अहत्‌, सम्यक्‌ संबुद्ध 
भगवान्‌ ( सभी ) जीवों के ( चित्त के ) नाना अभिप्राय को ठीक ठीक जान लेते हैं। यही 
सुप्रिय निन्‍्दा कर रहा हैं और ब्रह्मदत्त प्रशंसा । इस तरह ये पीछे पीछे आ रहे हैं। भंते! 
हम लोगों की वात यही थी कि भगवान्‌ पधारें |” 


“४ भिक्षओ! यदि कोई मेरी, धर्म की या संघ की निन्दा करे, और तुम ( उससे ) 
कुपित या खिन्न हो जाओगे, तो इसमें तुम्हारी ही हानि हैं ।”” 


“भिक्षुओ! यदि कोई मेरी, धर्म की या संघ की निन्दा करे, तो क्या तुम छोग 
( झट ) कुपित और खिन्न हो जाओगे, और इसकी जाँच भी न करोगे कि उन लोगों के कहने 
में क्या सच वात हैं ओर क्या झूठ १” 


४ भंते ! एसा नहीं ।” 
“ भिक्ष॒ओ ! यदि कोई निन्‍्दा करे, तो तुम छोगों को सच और झूठ बात का पूरा 


पता लगाना चाहिए--क्या यह ठीक नहीं है, यह असत्य है, यह बात हम छोगों में नहीं है; 
यह बात हम लोगों में बिल्कुल नहीं हैं १” 


४ पभिक्षुओ ) और यदि कोई मेरी, धर्म की या संघ की प्रशंसा करे, तो तुम लोगों को 
न आनन्दित, न प्रसन्न और न हर्पोत्फुल्ल हो जाना चाहिए। यदि तुम लोग आनन्दित, 
प्रसन्न और हर्पोत्फुल्ल हो जाओगे, तो उसमें तुम्हारी ही हानि है ।” 


“४ भिक्षुओ ! यदि कोई प्रशंसा करे, तो तुम छोगों को सच और झूठ बात का पूरा 
पता लगाना चाहिए--क्या यह बात ठीक है, यह बात सत्य है, यह बात हम लोगों में है 
और ययाथे में हैं १४” 


# दीघनिकाय से 
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८) 





धर्माचायों ओर महात्माओं से- 


जो लरिका कछु अनुचित करहीं । 
गरु पितु सात मोद मन' भरहीं ॥ 





संपादकीय सूचना ओर प्रार्थना 


“संपादक ओर लेखक के विचार सदा एक 
नहीं होते |! 
१, लेखों का क्रम-- 

इस अड्ड के लेखों का कोई क्रम नहीं वन सका | 
जैसे लेख मिलते जा रहे हैं, हम उन्हें प्रेस में दते 
जा रहे हैं। 

क्रम या तो लेखकों के विचार से बनाया जाता 
है अथवा लेखों ( के विपयों ) का विचार करके | 
तीसरा क्रम ऐसा भी होता है कि अक्षरानुक्रम से 
लेख सजा दिये जायें, पर यहाँ तो इतने थोड़े समय 
में एक भी संभव नहीं था। इसी से “यथाप्राप्त! 
ही क्रम बन गया है । 

२, अड्गा क--- 

अध्ययन के क्रम में विश्वधमाडु चौदहबां पड़ा 
है। इन तरह महीनों में भी उचित और इच्छा भर 
तैयारी न हो सकी, क्‍योंकि यह जिपय बहुत बड़ा है । 
एनसाइक्लोपीडिया आफ रिल्ीजन एंड एथिक्स 
अर्थात्‌ विश्वधर्मकोष के तेरह भागों और तरह सौ 
पृप्ठों में जा बात अच्छी तरह न हो सकी वह 
गीताधम के इस निश्चित कार्यक्रम में केसे पूरी हो 
सकती थी। पर प्रारम्भ हो गया है। यही एक 
शुभ लक्षण है । 

'नेहामिक्रम नाशो5रित' 

जो प्रारम्भ दो गया वह फिर बिगड़ता नहीं-- 
बनता द्वी जाता है । 

इसी से हमें पूरा विश्वास है कि कृपाछु पाठक 
इन लेखों में सं सार ओर तत्त्व की चीजें ग्रहण कर 
छगे। और जहां उन्हें भूल माहूम पड़े, अनुचित 
और अभ्रिय लगे वहाँ हमें सूचित करने की कृपा करें । 


३, मंपादक की कठिनाई -- 

लेखकों और संपादकों के विचार सदा एक स 
नहीं रहते, तो भी विषय के हर पहलू का विचार 
करके संपादक प्रायः सभी विचार पाठकों के सामने 
रख दिया करते हैँ और भगवान्‌ कृष्ण के शब्दों में 
कह दिया करते हैं -- 

£ यथेच्छसि तथा कुरु ! 
लेग्बकों के य विचार हैं, अब आपकी जो इच्छा 


७ तक, 


हो सो करिए । 
४, पाठक की सहिण्णुता -- 
धम के विपय में एसा करना और भी आवश्यक 
हो जाता है। अतः हमारे पाठकों को लेग्वक तथा 
संपादक दोनों की ही बातें सहिप्णु बनकर पढ़नी होंगी | 
( के ) धर्म एकाड्ली विषय नहीं है, उसपर 
भिन्न भिन्न छोगां के भिन्‍न भिन्‍न विचार पाये जाते 
हैं। और वह मतभेद इतना तीत्र होता है कि 
उसका विचार करने में दोनों बातों का डर रहता है-- 
१. कभी लोगों के चिढ् जाने का और २. कभी 
उनके हृदयों पर बड़ी गहरी चोट पेंच जाने का | 
(व) और इमसे भी बड़ी कठिनाई एक 
और द्वै--धम का विषय ही ऐसा है कि हम उसका 
विचार संयत, शानन्‍्त, तटस्थ और उदासीन द्वोकर करें, 
पर हमारी शान्ति और ठंडी उदासीनता को देखकर 
कभी कभी पाठक समझ बैठते हैं कि हम अधार्मिऋ हैं । 
(ग ) धर्म की व्याख्या करने में स्वधम , विधम; 
अधम आदि सभी का विचार करना पद्ता है। अतः 
हमें समदर्शी ओर निष्पक्ष होकर बुरा भछा न मानना 
चाहिए। जो बिषय हमें न रुच उन्हें भी सुन 
लेना चाहिए । 
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५, सोने का नियम-- 

अथोत्‌ हमारी आदर्श शैली वही शिष्टाचार की 
शेली है जिसका अमर उपदेश व्यासदेव ने किया है । 
यद्ययात्मनि चेच्छेत्तत्परस्यापि चिन्तयेत्‌ । 
आत्मनः प्रतिकूलानि मा परेषु समाचरेत || 


न्‍-** भसहाभा० 
जो जो (बातें मनुष्य ) अपने लिए चाहे वही 
वही ( बातें ) दूसरों के बारे में भी सोचनी चाहिए | 
दूसरों के प्रति कभी ऐसे व्यवहार न करन चाहिएँ कि 
जो हम अपने लिए प्रतिकूठ (और खराब) समभते हों | 
धर्म की बातों में तो यह नियम अवश्य ही बतना 
चाहिए। हम दूसरे के धम का विचार तो बड़े तक 
और ध्यान से निष्पक्ष होकर करते हैं, पर अपने धम 
की बात आते ही अपनी श्रद्धा और भक्ति के कारण 
हम न्याय नहीं कर पाते। हम अपने गुणों को 
देखते हैं पर दोषों को नहीं देख पाते। यह बात 
प्रत्येक सच्चे धामिक के साथ घटती है। उचित 
और स्वाभाविक भी यही है, क्योंकि यदि हम अपने 
धर को सदोष समभेंगे, तो उसे मानेंगे ही क्‍यों ? 
अतः हम यही चाहते हैं कि प्रत्येक का विश्वास अपने 
घम में अटल और अटूट रहे, तो भी उसे यह 
शिष्टाचार न भूछना चाहिए--कि हमें दूसरों के 
मतों और विश्वासों के बारे में उतना ही और वैसा 
ही कहना चाहिए जितना और जैसा हम अपने बारे 
में सुनने को तैयार हैं। यही व्यवहार का सुनहला 
नियम है। यही विश्वधर्म का शिष्टाचार है। 
व्यास का यही परम आचार था। इसामसीह का 
भी यही उपदेश था। यही शिष्टों का सुनदृलछा 
मांग, सभ्यों का सुनदला नियम है। आजकल के 
विद्वान और विद्यार्थी भी धमोलोचन का यही आदशे 
सामने रखते हैं--( देखो एनसाइड्रोपीडिया आफ 
रिलीजन भाग १० दूसरा संस्करण एू० ६६२ 
(50060 रिफ्य ०0६ धाधएांशा )। 
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६, लोहे का नियम-- 

लोक में सोने का यह नियम चलता है कि हम 
वैसी ही बात कहें ( और करें ) जैसी हम दूसरे से 
सुनना ( और देखना ) चाहते हैं । 

इसी को उलटने से संतमत का छौहनियम बन 
जाता है। (कारणवश कर्भी कभी) हम और 
हमारे सहधर्मी दूसरों के लिए कड़ी बातें कद्द दिया 
करते हैं अतः हमें भी दूसरों की कही कड़ी बातें 
सुनने को तयार रहना चाहिए । 

दूसरे शब्दों में (१) पहले नियम का अथ है 
प्रिय सत्य कहना--अहिंसा का पालन करना ; (२) ' 
और दूसरे नियम का अथ है अग्निय सत्य को सहना- 
क्षमा का भाव रखना । 

धमराज्य में शान्ति रखने के लिए दूसरे गुण की 
अधिक आवश्यकता है । 


७ हमारी भाषा-- 


हिंदी में हमने लिखा है । हिंदी में धरम का अथ 
होता है मजहब अथवा रिलोजन ( २९८॥४7०॥ ) | इसी 
प्रकार हिंदी में हमने जो अर्थ मान लिये हैं उनकी 
एक छोटी सूची अन्त में दी है। तो भी हमारे 
पाठकों को विशेष लेखों में प्रसंग से घार्मिक शब्दों 
का अथ छगा छेना चाहिए। सतक रहने से शब्दों 


के कारण अ्रम न होगा। धम, हिंदू आदि अनेक 
शब्दों के अर्थों के बारे में मतभेद है, अत: हमने केवछ 
प्रचलित अथ ही सूची में दिये हैं । 


८ अन्तिम प्राथना-- 


हमारी यद्दी है कि आप हमारी कठिनाइयों का 
विचार करके हमारे साथ अनुकंपा करें और हमारी 
भूछों पर ध्यान न दें-- 
संत हंस गुण गहहिं पय , 
परिह्रि थारि विकार ॥ 


पुस्तकालय 
एरूकुल दांशडी 


व्यासवचनासृत 


धम 


गये तेरह महीनों मं.हम ' जय ', ' ध्यान ', 'वसन्त'ं, 
'यज्ञ', (राम , शंकर |, “गड्ढा ै, (व्यास |, कृष्ण, 
: पुरुपोत्तम ', 'विजयमन्त्र |, 'दीप” और “ दरशन 
पर कथा कह चुके हैं। आज धर्म की चर्चा करना 
है। सच पूछा जाय, नो एक प्रकार से पिछली 
कथाओं में धर्म की ही कथा होती रही है । इसलिए 
आज हम कोई नया विपय नहीं उठा रहे हैं, पर धम 
की ही पुरानी कथा को नये ढंग स कहेंग। आप 
ध्यान से सुनेंगे तो इस एक कथा में पिछली तेरह 
कथाओं का सार मिल जावंगा । 

१, रामो विग्नहवान धमेः--धरम के बारे 
में सबसे मुख्य बात यह है कि धम का शरीर क्या 
है ? सभी चीज़ों का बाहरी रूप पहले देख पड़ता है 
और तब पीछे आत्म। प्राण आदि का विचार होता 
है। उसी प्रकार धम के भी शरीर, आत्मा, मन 
आदि का विचार करना चाहिए । 

(क ) प्रभ बड़ा सरढू है--ध मे का प्रत्यक्ष रूप 
केसा होता है! 


उत्तर भी बड़ा सीधा है--राम का रूप ही धर्म 
का रूप है। राम का चरित्र धरम का जीता जागता 
उद्ादग्ण है। घर्म की जो वान समझ में न आवे 
उस राम के जीवन में हूँढी, तुरंत समझ मं आ 
जावेगी। राम ने धर्म का जीवन बिताया था। 
इससे यदि धार्मिक वनना है, धम का जीवन विताना 
है, तो राम का जीवन अपना आदश बनाओ। 
रामचरित पढ़ी , रामनाम” भजों और राममय बनों। 

( ख ) इसी संभन्ध में दूसरा प्रश्न होता हँ-- 
राममय बनने का उपाय क्‍या है ९ 

उत्तर बहुत ही सरल और स्पष्ट है--राम के 
ग्राह्म के गुणों को ग्रहण करो। राम जो कुछ करते 
थे वही करो | 

मुनि वाल्मीकि और महात्मा तुलसीदास ने राम 
के गुणां का वणन किया हैं। उसी गुणगाथा को 
कहते हैं रामायण | तुम उसी रामायण को पढ़ो | 
तुम्हें राममय बनने का उपाय मिछ जायगा। 
! विपयसूची मे देखकर अन्यत्र पढिए---गम के ग्राह्म गुर । 


१०जटर 


( ग) भाइयों, इसी स संत महात्मा कहा करते 
हैं कि सवस सरल और सबसे बला धरसेशास्त्र है 
रासासण । 

रामायण पढ़ने और मनन करने से हर एक 
मनुप्य राम के समान धार्मिक, गुणी और सुखी हो 
सकता है । 

(घ ) अन्त में यह बात ध्यान देने छायक है कि 
पहली कधा में हमने “ जय ? की व्याख्या की थी । राम 
का जीवन धर का जीवन है। धर्म का ही दूसरा 
नाम जय है। “यनो घमस्ततो जयः'। जहाँ घम 

हता है वहीं जय होती है। इसस जहाँ राम वहीं 
धरम और जय सत्र कुछ रहते हैं। अथान्‌ भाज 
की कथा का सार केवछ एक है। वह है रामनासम 
का मन्त्र । 

रामनाम ही जय का मन्त्र ह । 

(छ ) भाइयो, रासनाग की कथा इतनी बड़ी 
और इतनी मधुर है कि उन कत्ते कहते जीभ भले 
थक्र जाय, पर पट नही भरता। इसस हम आज 
केवल एक बात और कहेंगे । 

प्रइन था घम दा शागर क्या है ? उतर भी 
मिला राम छा जीवनचरित टी घम्र का घर है। 
इसकी व्यार या साहित्यिक उस प्रकार करते हैं-- 
घमं के तीन अऊ्ञ होते हैं, श्री ( सौन्दय | ८०५६४ ), 
विजय (६ डाक्ति स्‍"छ७८टा 40 |.ए८ था ८४ ) और 
भति ( शील ४८०५०), फेलिावं € 5्ञापपछो 
90०७0) ) | 

आदश मनुष्य को हम सुन्दर, शक्तिसंपन्‍न 
और शीलवान्‌ देखना चाहते हैं। जिस पुरुष मे थे 
तीनों बातें रहती हैं. उस हम सुकृती और घार्मिक 
कहते हैं। राम में शील , शक्ति और सोंदर्य तीनों 
हो गुण अच्छी तरह पाये जाते हैं इसी से हम उन्हे 
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आदरश धार्मिक मानते हैं और जब हमें यह देखना 
होता है कि यह ( अमुक ) प्रकार की सुन्दरता धर्मो- 
नुकूल है अथवा धर्मविरुद्ध ? यह शीछ ठीक है 
अथवा नहीं ? यह शक्ति और विजय का काम 
धर्ममय है अथवा नहीं ? तब हम राम की ओर 
देखते हैं और जैसा राम ने किया है उसी को उदा- 
हरण और कसौटी मानकर निणय करने हैं ।' 

यदि राम का जीवन सामने रखकर काम किया 
जाय, तो हर एक मनुष्य सौन्दय, शक्ति और शील से 
संपन्न हो सकता है। प्रत्येक मनुप्य आदश गुणों- 
वाला बन सकता है। अतः रास को सामने रखकर 
हर एक काम करो । रामायण हाथ में लेकर आगे 
बढ़ी । 

२६. बसभ्य प्रशुरच्णत+-धर्म का शर्रर 
देश लेने पर, उसका प्रत्यक्ष झान हो जाने पर 
उसके कारण की खोज शुरू होती है। प्रश्न उठता 
है धम का मूल क्या हैं? घम का प्रभु कौन है ? 
धर्म आता है कहां से ९ 

उतर बड़ा छाटा है--क्रप्ण (से ) । 

9 ण मे अपने जीवन मे धम का संम्थापन 
किया हैं, घन को पूर्रा व्याब्वा को है। धर्म का 
मर्म स्वयं समझा था और दूसरों को समझाया था । 
सदा ज्ञान ऑर आनन्द का जीवन तिताया था। 
अतः जिस घम का मर्म समझना हो, धम का विशेष 
विचार करना हो उस चाहिए, कृष्ण का ध्यान करे- 
कृष्ण की शरण गदे । 

( देखा गीता-- मामक शरण ब्रज्ञ? ) 


१ नी राम के शील, शक्ति और सौन्दर्य का नुन्दर विवेवन 
पटना चाह थे प० रामचन्द्र शुक्ल का “तुलसीदास नामक 


ग्वे पू०  --- सू6 , 


संपादक 4 


यहाँ भी वही प्रद्दन उठता है--क्रष्ण की शरण 
कैसे जावे ९ 


उन्षर वही पुराना ऋषियों मुनियों का दिया 
हुआ उत्तर है--शास्त्र द्वारा। श्रति स्मृति आदि 
शास्त्रों को पट़ों, सोचो समभा और उनके अनुसार 
आचरण करो। तुग्हें करण स मिलन और शरण 
जाने का उपाय अवश्य मिल जायगा। आप फिर 
भी प्रइन करते हैं -- 
शास््र तो अनन्त हैं, उनका पार पाना वढ़ा कठिन 
है। हम छोटे आदमियों के लिए तो कोर छोटा 
उपाय चाहिए । 
इस प्रइन का भी उत्तर बार बार दिया जा चुका 
है और आज हम फिर दुह्वरा देते हैं -- 
गीता का योग सबसे छोटा उपाय है। उसी से 
अजुन की 'मति” सुधर गई थी और उसी से हमारे 
बड़े बड़े आचायों की “गति? बन गई है। अतः 
हमे भी वही गीता का याग कृष्ण स मिला दंगा । 
हमारे सब कुछ कहने का सारांश यही है कि 
गीता पढ़ो और वर्ना । 
इस प्रकार रामायण के वाद दूसरा घमशास्त्र 
होगी गाना ! रामायण से हमें (व्यक्त ) शरीर 
"का ज्ञान होता है और गाता से ( अव्यक्त ) आत्मा 
का। रामायण की शिक्षा है “अम्मुक अमुक गुणों 
को सीखों और अमुक अमुक काम करो ।” गीता 
ह की शिक्षा है इनका “अध्यात्म” जानो--क्यों और 
कैसे का ज्ञान रखकर काम करो । रामायण से योग 
का आचरण सीखना होता है और गीता से योग 
का शास्त्र । एक में आचार है दूसरे में विचार | 
जीवन की पूर्णता के लिए दोनों की जरूरत है। 


३, घसे का व्यवद्दार--धर्म के अरीर और 
प्रभु को जान छेने पर भी हमारा भाट प्र्ता है-- 

सबसे बड़ा धम क्‍या है ? और सबसे सीधा व 
कौन सा है ? 

दोनों का उत्तर मन बावा दे गये है-- 

सर््य ब्रयात्‌ । मिर्य त्रयात्‌ । 

सच बोले। मीठा बोल। 

भाइयों ! यही धर्म का व्यावटारिक रूप है। 
शास्त्रों तथा गुरुओं से सच्ची वातों को जान लो, पर 
उन्हें मीठा वनाना जरूरी है। मीठा बनाने के लिए 
शिष्टांचार और लाकाचार सीसो और बर्ता। 
सदाचारी होने के साथ ही गिष्टाचार और छोकाचार 
की मिठास होना प्रत्यके मन॒प्य भें आवश्यक है। 

इस आचार के घम को सीखने का उपाय है 
शिष्टों और बड़ों के रास्ते पर चलना । 

४. महाजनो येन गतः स पन्था।--- जब हमें 
ठीक बात न सूझ पड़े तो सीधा उपाय यही है 
कि जिस रास्ते बड़े चलते हों उसी राम्त चलना। 
इसके लिए अपन युग के महापुरुषों का जीवन 
देखना होगा और बीते युग ( राम क्ष्ण आदि ) 
के इतिहासों को पढ़ना होगा। इतिहास, जीवनी 
और आत्मकथा पढ़ना इसी से धमत्तान के लिए 
बहुत आवश्यक है । 

५, घामिक विचार -- का एक मन्त्र है-- 
८ शब्दत्रह्मणि निप्णातः पर ब्रह्माधिगच्छति' 

( पतक्ञलि मुनि का मद्ामाष्य ) 
शब्द भगवान्‌ को समझ लेने पर सनुष्य भगवान्‌ 
को ही पा जाता है | 

धर्म के बारे में जितने भ्रम, मत, वाद और 
झगड़े खड़े होते हैं. थे केवल शब्दों के कारण । यदि 
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हम शब्दों पर उचित ध्यान रखें, तो हमारा काम 
कभी न बिगड़े । यदि हम शब्दों के भीतर छिपे 
सच्चे अर्थ को ग्रहण करें और मोटे ऊपरी अर्थ के 
पीछे झगड़ा न करें, तो हमारा संसार स्वगे बन जाय | 
इसी से तो महात्मा और संत कहते हैं कि जड़ शब्द 
फो माननेवाला जड़ होता है और हाब्दतह्म को 
माननेवाला स्वयं ब्रह्म हो जाता है, त्रह्म के समान 
ज्ञानी और सुखी ( सचिदानन्दमय ) हो जाता है । 
एक कहता है हिंदू का अथ है चोर काफिर 
आदि। दूसरा कहता है ईसाई का अथ है. भ्रष्ट 
और पतित । तीसरा कद्दता है मुसलमान का अथ है 
आततायी और दुष्ट | पर वास्तव में हिंदू , ईसाई और 
मुसलमान तीनों शब्दों के सच्चे अथ बड़े अच्छे हैं 
और समझदार उन्हीं अच्छे अथों को ठीक मानते हैं। 
इसी प्रकार हम जब शाब्दो' के बाल की खाल 
निकालने लगते हैं. तव तो दीन और दुनिया दोनों में 
ही बड़ा अनथ होता है, पर जब हम उन शरद 
तत्व को पहचानकर काम करते हैं, तो कोई गड़बड़ 
नहीं होती । इस छोक ओर परलोक दोनों में सुख 
मिलता है। धन और धरम दोनों हाथ छरूगता है-- 
८ सो&नन्तमामोति जय॑ परत्र । 
>< >८ >< 
6. धर्म का आचरण--धर्माचरण की 
कसौटी क्‍या है? यह प्रश्न हम सभी के सामने 
आता है। इसके लिए हम कहेंगे 'स्वस्य॒घ॒ प्रिय- 
मात्मनः” । जो हमें अच्छा छगता है वही हमें दूसरों 
के लिए अच्छा समझना चाहिए। इसी से तो महा- 
भारत में महर्पि वेदव्यास नारायणावतार ने कहा है - 
८ अ्रयतां धमेसवेस्व श्रत्वा चेवावधायताम । 
आत्मनः प्रतिकूलानि परेषां न समाचरेत्‌ ॥ 
ग्रदात्मनि चेच्छेत तत्परस्यापि चिन्तयेत्‌ ।”” 


गीताघर्म 


यानी “धर्म का सवस सार सुनो, और सुनकर 
उसके अनुसार आचरण करो; जो काम अपने लिए 
दुखदाई जानते हो वह काम दूसरे के लिए न करो; 
और जो जो अपने लिए चाहते हो वही दूसरे के 
लिए चाहो ।” 

इतना सदाचार और व्यवहार यदि सब छोग 
सीख लें, तो जीवन में शान्ति और सुख बरस पड़े । 
यह निश्चय समझो। 


| रे ले रु 

७9, कमंज्याथां द्यकमेण;--न करने की 
अपेक्षा करना सदा अच्छा होता है। अधम से घम 
सदा अच्छा माना जाता है। अधर्म और धर्म की 
७ हैं हा क हे 
तो कोई बराबरी होती ही नहीं । झगड़ा होता है धर्म 
और धर्मंतर भाव का--स्वधम और परधम का -- 
मजहव और दुनिया का-रिलीजन रिल्राष्ठाणा 
ओर एऐंटी रिीजन /५॥६-८॥ ४०० का। 


८० प्रार्थना और 'भजन--घर्म का प्रत्यक्ष 
लाभ द्वोता है प्राथना और भजन से । हम इसी से अन्त 
में एक बड़ी पते की बात कहकर कथा समाप्त करते हैं 
कि जैसे अन्य देवी देवताओं के सहस्ननाम होते हैं 
वैसे ही धर्मंसहस्ननाम भी है । उसका पाठ भी 
उसी प्रकार संत महात्मा करते हैं । केवछ समझ 
लेने की बात है। आश्चवय की बात नहीं है। धर्मे- 
सहसख्नाम का स्तोत्र घर घर में विद्यमान भी रहता 
है। उसका दूसरा नाम है विप्णुसहखनाम-- 

विष्णु का ही दूसरा नाम है धर्म । यदि कभी 
समय मिला तो इन एक हजार नामों की हम 
व्याख्या करेंगे। और यह व्याख्या एक प्रकार से 
घर्मकोष बन जायगी। 


धर्मो धमविदुत्तमः 


( सहस्ननाम ) 


गीताकमे ४४? 





कृष्णस्तु भगवान स्वयम्‌ 


( धमस्य प्रभुगर्न्‍्युत ) 


गीताधम प्रम, साश्वीविनायक, काशी । 


छू गत कि 'उ्क्र हल 
गा ह़े बह जजाजहारएड 


धम शब्द ऋग्वेद से लेकर आज के हमारे गीता- 
धर्म मासिक तक में बता जा रहा है। और उसका 
अथ भी प्रायः एक ही रहा है। पर उस एक अथ 
के अनेक भेद देख पड़ते हैं जिनके कारण कभी कभी 
बड़ा श्रम हो जाया करता है। यह विद्वानों का 
कहना है। पर सच पूछा जाय, तो शासत्रीय और दाश- 
निक दृष्टि से धम शब्द का नित्य और एक अथ रहा है, 
पर व्यवहार में “धर्म” का सदा अथ बदलता रहा है । 

ऋग्वेद में धर्म से 'स्वभाव! और “सद्भाव” का 
अथ लिया जाता था। कभी कभी धर्म से छोफा- 
चार और नियम का भी वोध हुआ करता था। 

९७. ४ जे बिक 
अथवबद में धम से यम और विष्णु आदि का भी वोध 

च् ए चर 
हुआ है। मनुस्म॒ृति में धम और वृष को पर्याय 
माना है। कथासरित्सागर आदि में कहीं कहीं 
धर्म को हंस का पर्याय माना है। अनेक धर्मशास्नरों में 
घर्म का अथ कानून माना है। बौद्धम्रन्थों में 
त्रिरत्रों में से एक का नाम धम है। बुद्ध, संघ और 
धर्म--ये ही तीन बौड़ों के त्रिरज्न माने जाते हैं। 
बौद्धदशान में धरम का एक अनूठा अथ होता है। 
बिना धर्म को समझे बौद्धदशन समझ में नहीं आ 
छ कप 

सकता। एक विद्धान्‌ $ ने धमता के पयोय गिनाये हैं 
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जिससे धम्म के महत्त्व का थोड़ा पता छगा सकता है- 
धमंता > नेरात्म्य - क्षणिकत्व ८ संस्कृतता < 
प्रतीत्यसमुत्पादत्व -८ सास्रवानास्रवत्व ८: संझेशव्यव- 
दानत्व दुःखनिरोध - संसारनिवाण । 
उसी बौद्धधर्म में धर्मंचक्र का प्रवतेन भी एक 
अपने ढंग की चीज है। धमचक्र का उल्लेख महा- 
भारत, और हरिवंश |आदि में भी आता है, पर 
९ ९ थे रे 
दूसरे अथ में। जैनधममम में घ्मं का बड़ा महत्त्वपूण 
अथ है। 
०५ 6 6 (९ 
गीता में धर्म का निराला अथ है। वहाँ धम 
का त्याग तक करने को कहा गया है। पर साधारण- 
तया गीता में धम का कुलधर्म, वणधर्म आदि 
ए री] 
सामान्य अथ ही लिया गया है। इसकी मीमांसा 
भी सहज नहीं है। बड़े बड़े आचायों ने बहुत 
कुछ लिखा है। 


धर्म की परिभाषा और व्याख्या तो धमंसूत्रों, 
धमशास्त्रों, स्मृतियों और प्रबन्धों में भरी पड़ी 
हैं। उनमें से कुछ का संग्रह आगे के छेखों में 
मिलेगा। यदि धर्म की इन सब व्याख्याओं का 
थोड़ा थोड़ा विवेचन भी करने लगें, तो एक बड़ा 
प्रन्यथ तैयार हो सकता है। हमारी इच्छा थी कि 
ऋग्वेद से छेकर आज तक के मुख्य मुख्य ग्रन्थों 
में धरम शब्द का कितने बार प्रयोग हुआ है और 
किन किन प्रसंगों, किन क्रिन अर्थों में हुआ है, 
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श्ण््र 

इसका थोड़ा विवेचन करें । चारों वेद, तेरहों 
उपनिषद्‌ , महाभारत, गीता, भागवत्त, मनुस्मृति, 
तुल्सीकृत रामायण आदि में धम शब्द के प्रयोगों 
को हमने छोट भी लिया था, पर उनके सविस्तर 
विवेचन के लिए, उन्हें ऐतिहासिकक्रम से सजाकर 
समझने समझाने के लिए अभी भी बड़े परिश्रम तथा 
अवकाश की आवश्यकता है। उससे भी अधिक 
जरूरत है स्थान की। इतने अधिक लेख हमें भिन्न 
भिन्न विषयों पर देने हैं कि यदि हम इस अड्ड को 
और अधिक बढ़ावें तभी घम का यह ऐतिहासिक 
और भाषावैज्ञानिक विवेचन पूरा हो सकता है। 
काशी में प्लेग आ जाने से तथा प्रस थोड़े दिन बंद 
रहने आदि की बाधाओं से अब संभव नहीं है कि 
और समय छगाया जाय। अतः इस अड्डू मे हम 
इतना निर्देश करके ही छोड़ देते हैं कि घ्म शब्द 
का यह ऐतिहासिक विवेचन बड़ा रोचक और शिक्षा- 
प्रद हो सकता है | 


गीताधम 


जालिसनलनन पक बनम++»नकनकट नटएण। बम 


डक अनसिक+ वरम्ााकटथक 


अन्त में एक बात याद रखनी ही चाहिए कि 
धम का संबन्ध प्राचीन काल में मन के भावों से 
अधिक था और आजकल धम शरीर के कर्मों में रद्द 
गया है। पर गीताधर्मी के अनुसार धम में मन 
और शरीर दोनों का ही उचित व्यवहार होना 
चाहिए जो धर्म करने में शरीर की अवहेलना 
करते हैं वे गलती करते हैं. और जे मन को भूछकर 
केवल शरीर के भौतिक कर्मो' से धर्म पूरा कर लेना 
चाहते हैं वे भी भूछते हैं। धमम करने के लिए, 
धार्मिक बनने के लिए हमें मन और शरगेर दोनों 
की उन्नति करनी चाहिए। 

५८ )९ >< 

धर्म का यह आदश अथ है, पर साधारणत. 
हिंदी में धर्म का प्रयोग मजहब २८॥४०४ आदि के 
अथ में आजकल द्वोता है। इस अइ्ड में प्रायः यही 
अथ लिया जायगा। ओर दूसरे विशेष अथथों को 
प्रसंगानुसार समझ लेना होगा । 





विश्वधर्माइक 
इसरा खरड 


आर 
[ दा ध्र्ह् दीं श ् 
विश चह 


इस खण्ड में दो बातों का परिचय देना है ( १ ) 
विश्व (९२) और उसमें प्रचलित धर्म । (३) पर 
इतिहास के विचार स मृतधर्मों का भी एक परिचय 
दे दिया जाय, ता सुन्दर होगा |" 

गीता के “विश्वरूपदशन ” वाल अध्याय में जिस 
विश्व का वणन है उस विश्व में तो अनगिनत छो%ऋ 
हैं, उसमे दृव, दानव, नाग, नर, पशु आदि सभी हैं, 


रू 0 ०9७ 
पर हम यहाँ विश्व के साधारण अथ को ढंग। इस ' 


विश्व में तीन लोक और चौदह मुबन नहीं हैं । इसमें 
केवल एक मृत्युलोक आता दै। उस मृत्युछाक का 
भी वही प्रथिवरीमण्डल जिसमें छः महाद्वीप हैं और 
जिसे हम ( भूगोल और इतिहास की सहायता से ) 
अच्छी तरह जानते हैं। इस प्रथिवीमण्डलवाले 
विश्व की भी कथा छोटी नहीं है। इसके भी सभी 
छोटे बढ़े देशों के धर्मों और संप्रदायों का वर्णन 


१, आगे प० १३४३*''पर “विश्वधर्म का परिचय ! 


नामक लेख में इन तीनों बातो का थोड़ा वर्णन मिल्षेगा । 
>>: सं 


न छुपे पा ुः 
धाया॥ दाता मा।रदाअ 


सहज नहीं है। सहज तो केवछ एक भारतवप के 


: धर्मा' का वणन भी नहीं है। केवल भारत में भी 


इतन मत और संप्रदाय हैं कि उनकी सविस्तर गणना 
करन के लिए एक ग्रन्थ बन सकता है। पर हम तो 
यहाँ केवछ मुख्य धर्मो' की चचा करेंगे। 

आज संप्तार में चार मुख्य जीवित धम हैं-- 
(बौद्ध, पारसी और सिक्स धर्मो' को मिलाकर ) 
१. हिंदू २, यहूदी ३, इसाई ४, मुसलमान | इनके 
अतिरिक्त एसी जंगली जातियाँ भी संसार में पाई 
जाती हैं जिनका धम बड़ा असंस्कृत और जंगढी 
जैसा है । 

प्राचीनता की दृष्टि से दिंदूधम सबसे पुराना है । 
उसके माननेवारे भी संसार में सबसे अधिक हें। 
दूसरा स्थान संख्या के अनुसार ईसाईघम का है। 

२, जो लोग बौद्ध, पारसी आदि धर्मा को हिवूधम 
से अलग मानते हैँ उनके अनुसार संख्या चार से श्रधिक 
होगी, पर द्विदूमद्यातमा इन सभी को हिंदू मानती है ओर 
इतिहास भी इसी पक्ष में है । 


१००८४ 


न्_्न- कल लक बन 


तीसरा इस्छाम का और चौथा यहूदीधम का । हमारा 
विचार था कि चारों का सविस्तर वणन करें और 
हेस्टिंग्जवाले धम के विश्वकोष में जो कुछ दिया गया 
है उसकी थोड़ी आलोचना भी करें, पर यद्द काय 
भी अब भविष्य में आगे के लिए ही छोड़ना पड़ता 
है। इन बातों का अध्ययन इतना विशाल दे कि 
हम जितना ही पढ़ते और सोचते जा रहे हैं उतना 
ही अधिक समय और श्रम लगता जा रहा है। इतना 
ही संतोष है कि हमने अध्ययन प्रारम्भ कर दिया है, 
यथासंभव उसे बढ़ाने की ही कोशिश करते रहंगे। 

आज हम केवल इतना ही करेंगे कि इन चारों 
धर्मो' पर चार प्रबन्ध लिखाकर आगामी खण्ड में दे 
देंगे। चार मुख्य प्रतन्धों के अतिरिक्त इन धर्मो' से 
संबन्ध रखनेवाले अनक व्याख्यान, प्रवचन और 
लेख रहेंगे। इस खण्ड की पूर्ति अब तीसरे खण्ड 
से ही होगी। सचमुच में तीसरे खण्ड के लेख ही 
इतने अधिक हो गये हैं कि अब पहले और दूसरे 
खण्ड को बढ़ा सकना कठिन है। सच पूछा जाय, 
तो एक एक खण्ड ही एक एक विशेपाडु हो सकता 
है और इसी से हम अपने इस विशेपाइ में तीसरे 
खण्ड को ही प्रधानता दे रहे हैं। 


विश्वधर्माड् के विषय और लेख 

जिन छोगों ने पत्रों के और विशेष कर बड़े 
विशेषाह्लों के लेखसंप्रह और संपादन का काम किया 
है वे जानते हैं कि इस काम में क्वितनी कठिनाइयाँ 
आती हैं। संयोजक और संयरादक जितना सो चते हैं 
उतना कभी पूरा नहीं हो पाता। और इसी से कभी 
कभी तो काम करनेवाढ हारकर काम छोड़ भी 
बैठते हैं; पर विजयवादी क्मयोगी कभी हटते नहीं। वे 
भगवान पर, अपने लक्ष्य पर और अपने कमेयोग की 
पवित्रता पर विधास रखफर काम करते ही जाते हैं 
और यदि उनडी आयोजना का एक अंश भी पूरा 


गौताधम 


अन्‍नलिक आन नन- मे, 


हो जाता है, तो वे बहुत मानते हैं और फिर छूटी और 
भूली कमियों को समझकर आगे बढ़ते हैँ --इस आगे 
बढ़ने में ही तो जीवन की सफलता है । 

हमारे इस विश्वधमोड की तैयारी में भी बाधाएँ 
आई, पर आज भगवान्‌ की कृपा से वे सब दूर दो 
गई' और यह अह्ठू आपके सामने है । 

आज तक विश्वधर्मोडु की तीन अवस्थाएँ बीती 
हैं। १. पहली अवस्था में हमने नीचे लिखी सूची 
तैयार की थी ( यह कोई दो वप पहले की बात है । ) 
२. दूसरी अवस्था में हमने यह कल्पना की कि विश्व- 
धर्माक धर्म का एक छोटा विश्वकोप ( एनसाइक्लो- 
पीडिया ) बन जावे । इसके लिए हमने उसके तीन 
खण्ड करने का विचार किया। तैयारी में भी हमने 
बड़ा परिश्रम किया। पर बड़ी इमारत एक दिन में 
नहीं खड़ी हो जातीं। कुछ समय लगता है। उसी 
प्रकार हमने इस ( विश्वकोप के ढंग के ) विश्वपमोह्ू 
की नींव तो डाल दी है, पर इमारत उठाना बाकी है। 
३. यह तीसरा रूप आपके सामने है। आप समय 
की कमी और काय की विश्ञालता का विचार करके 
इस अछ्ठू की अच्छाइयों को ही देखिए--दोषों की 
ओर ध्यान न दीजिए | 

एक बात इसस भी बड़ी है जो हम आपसे कहना 
चाहते हैं । वह यह है कि गीताधम आपका है और 
हम आपके सेवक हैं। बस, इतना “अपना” आप 
ध्यान में रखें । बस, हमारी आपसे और अपने प्रभु से 
केवल यही एक प्रार्थना है। और इसका तो हमें पूरा 
विश्वास है कि “अपनी ' चीजें ( जिन्हें हम अपनी 
कहते हैं ) सद। भठी, भोली और प्यारी छगती हैं । 
अत अयनागीवाधमें अ।पक्रो अवश्य ही अच्छा छगेगा। 

ओर हमें तो आपत्ते आश्वासन ओर प्रोत्साहन 
लेकर फिर उप्ती काय में रग जाना है। उसी धम्माह 
की योजना को आगे तक सफल बनाना है-- 


“राप कान दीनहें विश्रु मोहिं कहाँ विश्राम 


धर्बाहु की सब घहुली विघयणुओी 


१--धमे का स्वरूप 

९ 
२--धम क्या है ९ 
३--धम शब्द के भिन्न भिन्न श्रथे 
४--धमे ओर संप्रदाय 
५--धर्म और मत 
६--धमेसामान्य की परिभाषा 
७--धमविशेष की व्याख्या 


१--वेद में 

२३---पुराग में 
३--न्याय--वेशेषिक दर्शन 
४--योग हे 
५--सांख्य हे 


श | 
६---पृवर मीमांसा ,, 
७--उत्तर मीमांसा ,, 


८-पेदान्त ५४ 
& ० वोद्ध 99 
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११--व्रिथ्व के भनन्‍्य दशशनशालख 
१३---बाइविल 
१४--कुणन 
१५---अवस्ता ( पारसी ) 
१६--यहुदी 
१७--आधुनिक विज्ञान 
१--सनातनधर्म 
२---हिंदू ध मे 
३--जाह्मण पमे 

४--वे दिकधम 
५--आयधर्म 
६--बोदधमे 
७--मैन पमे 
४०>वियोसोफी 
&०नाससमाज 


| १०--आयसमाज 


११--प्राथेनासमान 
१२--पाग्सी 
१३--ईंसाई 
१४---दस्लाम 
| १५--यहु दी 
१६--सिफ्ख 
१७५--अकाली सिक्‍्ख 
श्प--विश्व धर्म 
८--धम की परीक्षात्मक व्याख्या 
६---वेज्ञानिक धर्म 
१०--प्राकृतिक धमे 
११--शालीय पर्म 
१२--वथम ओर सभ्यता 
१३--धर्म ओर संस्कृति 
१४ - धमं ओर कतंव्यशाल 
१५--धर्म ओर समाजशाल्र 
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१६--धम्म श्रोर राजनीति 
१७---पर्म ओर आचार 
श्य--धर्म ओर राष्ट्रीय स्वतन्त्रता 
१६--धम आर आयुर्वेद 
२०--भर्म ओर मनोविज्ञान 
२१---धम श्रोर भोतिक विज्ञान 
२२--धमर्म ओर विज्ञानमात्र 
२३--धर्म ओ्रोर व्यवहार 
२४--धमं ओर स्वातन्म्य 
२५--धर्म ओर काम 
२६--धर्म श्रोर कथा 
२७--धर्म ओर प्रचार 
२८--धर्म श्रोर उन्नति 
२६--धर्म ओर संगठन 
३०---धर्म श्रोर बलिदान 

। ३१--०पमे झोर संस्था 
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३२--धर्म श्रोर पत्र 
३३--धर्म ओर रुदि 
३४---सनातनधमे के विशेष पर्व 
३५--धर्म ओर श्रद्धा 
३६--धर्म श्रोर आगमग्रन्थ 
३७--धर्म श्रोर निगमागम 
३८--धर्म ओर वर्णव्यवस्था 
३६--धर्म ओर कर्मकाएड 
४०--धर्म ओर व्यक्तिगत उन्नति 
४१--धम आर आत्मशान्ति 
४२--धमर्म ओर समान 
४३--धर्म ओर सहिष्णुता 
४४--नर्म ओर राष्ट् 
४५--धर्म ओर नीति 
४५--पर्म आर साम्यवाद 
४६--थर्म ओर सोवियट नीति 
( योतशेविज्म ) 
४७--धर्म और क्रान्तिवाद 
४ंप--4र्म ओर समानवार 
४६---वबर्म आर राजयाद 
५०“-धर्म आर प्रजावाद 
५--धर्म आर वमंग्रन्थ 
५२-- धर्म थ्रार इ्वर 
५३--7र्म ओर आधुनिक संसार 
५४--र्म ओर प्रगति 
५५--पर्म ओर अपरितंनवाद 
५६--धर्म आर शिक्षा 
४७--धर्म ओर शब्दप्रमाण 
४८--थर्म ओर प्रमाण 
४६--पुरुपा रथ 
६ ०--धर्म ओर भर 
६ १--धर्म ओर कला 
६ २९---धममं भोर दशेन 
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६ ३--धर्म ओर इतिहास 
६४--धर्म ओर तक॑ 
६५--धर्म ओर कर्म 
६६--धर्म ्रोर ज्ञान 
६७--धर्म ओर भक्ति 
६८--धर्म ओर जाति 
६६--धर्म ओर देश 
७०--धर्म और काल 
७१--धर्म औ्रोर नास्तिकवाद 
७३२ स्व निधन श्रेयः 
७३--धर्म और रक्तपात 
७४--थर्म श्रोर अहिसा 
७५-धर्म ओर पशुत्रल 
७६ --धर्मं और अन्‍्तःप्रेरणा 

( स्वस्प च प्रियमात्मन: ) 
७७--धर्म शोर मनहब 
७घ--धर्म अर सदाचार 
७६--धर्म आर स्खति 
८०--पर्म आर श्रुति 
८१-(९८१४०॥ &६ [२९ए८ १६०१) 
८२--धर्म के आचाय ओर प्रतरतेंक 
८३--प्रत्येफ धर्म में सन्‍्य है 
८४ट--विश्व का सर्वश्र8 धर्म 
८५--धमं की तुलनात्मक व्याख्या 
८६--धर्म आ्रार धर्मांभास 
८+9०---ञ्र दरों घार्मिक पुछ्प 
८ं८--धर्म का मूरंरूप 
८४&६--धर्म की अमरता 


गीताघर्म 


६ ०--आ्रादिम धर्म 

६ १--धमम का इतिहास 

६२--भिन्न भिन्न धर्मों अथवा संप्र- 

दायो का इतिहास 

६३--विश्व के प्रधान धर्म 

६४--भारत के प्रवान धर्म 

६&५- प्रधान धर्मों के जन्मदाता 

&६--वतंमान युग का प्रधान धर्म 

&७--धर्म के व्यापक ओर संकुचित 

भथे 

६£८--धर्म के भेद ( सामान्य, विशेष, 

नित्य, काम्य, नेमित्तिक आदि ) 
६&६--धम।' की सामान्य गणना 

१० ०- -आय आर अनाय धर्म 

१० १--धमं ओर भाषा 

१०३--धार्मिक ग्रन्थ के अ्रध्यपन की 

विधि 

१०३--धर्म म॑ पाप पुण्य 

१०४--थर्ग में दएड 

१०४५-- मे मे स्व आर नरह्र 

१०६-सनातन उर्म फे विविध रूप 

( शेव, पंष्णव, शाक्त, सांर, 
गाणप-य इत्याद ) 

१०७- विशेष धर्म ( जोऊवर्म, शहस्थ- 
धर्म, संन्यासवर्म, जीथम॑ 
श्रारि 

१०८--सनातनवर्म आर अछूतोद्ार 

१०६--सनातनथर्म ओर अन्य में 


११०-- सनातनभर्म पर विदेशी विद्वान 
१११--सनातनथर्म थ्रोर आर्यसमाज 
११२--सनातनथर्म ओर जेनधर्म 
११३-- सनातनथरमं शोर हिंदूष्म॑ 
११४--सनातनधमें का विशेष विवेचन 
११५--सनातनधर्म के प्रमाणग्रन्थ 
११६-- सनातनवथर्मी साहित्य 
११५--सनातनधर्म की प्रन्थतालिका 
११८ - अ्रन्य धर्मग्रन्थों की तालिका 
११६ - धर्म पर कविता कहानी श्रादि 
१२० धार्मिक चित्र मानचित्र आदि 


सूचना---विशेष धर्म के वणन 
के अन्तगंत निम्नलिखित बातों 


का रहना अच्छा होगा-- 

(१) इतिहास 

( प्रवतेक और परवर्ती प्रचारक )| 
(२ ) उसझा बतमान रूप, 

(३ ) उसका स्वरूप 

( सिद्धान्त की व्याख्या ) , 
(४ ) उसके प्रमाणप्रन्थ, 

(५ ) उसकी तुलनात्मक बिव- 
चना ( उसका विश्व में स्थान )। 
भाषा सौम्य ओर शिष्ट रहे यह 
दमारी प्राथना है। 


प्रार्थी -- 


संपादक 


धमोौदरथंश्व कामइच स धर्मः कि न सेव्यते 


( भारत--खावित्री ) 


चित्रपरिचय 
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यदि इन सभी विषयों पर एक एक प्रघद्रक 
(- पैरा ) अथवा दो दो वाक्य भी लिखने का अब- 
सर मिलता तो भी एक बड़ा सुन्द्र प्रबन्ध बन जाता । 
अच्छे विद्यार्थियों और धर्म के जिज्ञासुओं के लिए 
विपयसूची भी बड़े काम की होती है ! 
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जो अझ्ठू तेयार हुआ है उसकी विपयसूनरी 
आदि में दी हुई है। बहुत से लेख तो अब विलम्ब 
के कारण जा नहीं रहे हैं। लेखक स्थिति पर विचार 
कर, हमें क्षमा करेंगे। हम तो हृदय से उन्हें 
धन्यवाद देते हैं | 

इस बड़े अद्डू की तैयारी में कई छोगों ने हमारी 
बड़ी सद्दायता की | पर अन्त में जब काशी में प्लेग की 
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नल >ॉौ विन कओनन. ४ अलनल 


थोड़ी गड़बड़ी हुई, तो सबका धीरज छूट गया । केवल 
दो ही मित्रों ने इस अछ्ठू के पूरा होने तक कई ढंग से 
हमारा साथ दिया। उनके नाम हें--सवश्री माकण्डेय 
शुक्छ तथा पं? शिवसहाय त्रिवेदी एस० ए०। इसी 
प्रकार इस भीड़ और जल्‍दी के समय कार्यालय तथा 
प्रेस की सहायता के छिए आकर बड़े के श्री 
गोारधन भाई मड्डछ भाई पटेल ने जो हमारी 
सहायता की है उसे हमारा हृदय ही जानता है । 

अन्त में सहयोगियों के साथ ही अपने लेखकों, 
ग्राहकों तथा संरक्षकों आदि सभी सहायकों को हम 
धन्यवाद देते हैं । 


चित्रपरिचय 


जिस प्रकार हम अक्षरों ओर वर्णो' द्वारा लिख- 
कर अपने भाव प्रकट करते हैं उसी प्रकार चित्रों की 
भी भाषा होती है--इन चित्रों के द्वारा हम अपने 
मनोगत भावों को बड़ी कछा से प्रकट करते हैं। 
चित्रों द्वारा अपनी बातों को प्रकट करना बहुत बड़ी 
कला है। और उसी प्रकार चित्रों के भावों और 
प्रयोजनों को समझना भी कछाचातुरी है । 

यहाँ इस विश्वधमाड में बड़े प्रसिद्ध कलाकारों 
के चित्र दिये हुए हैं। उनकी सभी बारीकियों और 
विशेषताओं को समझा सकना तो किसी बड़े कला 
विदू का ही काम होगा, पर हम तो अपने पाठकों को 
केवल इतना बताना चाहते हैं कि इन चित्रों को हमने 
किस प्रयोजन से रखा है। पर ऐसा चित्रपरिचय 
देने के लिए भी यहाँ स्थान नहीं है। अतः यथा- 
संभव विशद्‌ चित्रपरिचय हम परिशिष्टाइ में दंगे। 


परिशिष्ठाह्ु का नाम होगा भजनाइझु। भजन का 
चित्रों और मूर्तियों से बड़ा संबन्ध रहता है। अतः 
उसमें यह परिचय शोभा भी देगा । 

यहाँ केवछ दो तीन जरूरी और मोटी मोटी बातें 
लिखनी हँ--( १) राधा कृष्ण का कलछापू्ण चित्र 
काशी के प्रसिद्ध चित्रकार श्री रामप्रसाद की कृति 
है। उसके शज्जार को देखकर कई लोग उसे धर्म 
विरुद्ध समझ बैठते हैं, पर वास्तव में जो धर्म और 
कछा का मर्म समझते हैं वे इसे बड़ा ही पविन्न और 
आध्यात्मिक मानते हैं। श्राचीन आचार्य तो शज्ञार 
और अध्यात्म का समन्वय करते ही हैं, आजकल के 
संसारप्रसिद्ध कलाविद्‌ डा० आनन्दकुमार स्वामी 
( बोस्टन ) और योगिराज अरबिन्द ( पांडिचेरी ) 
भी राधा की श्ृज्ञारमयी उपासना करते हैं। जिन्हे 


र्ण्प्स्र 


इसमें अश्हीटता देख पढ़े उनसे हमारी प्रार्थना है 
कि ऐसे बड़े और पहुँचे हुए छोगों से सच्चे हृदय से 
समझने की कोशिश कर, अवश्य ही उन्हें इन चित्रों 
में *श्री' देख पड़ेगी (विशेष व्याख्या दूसरे अह्| में) | 

(२) 'जगत्‌ के माता पिता” नाम का चित्र 
शान्तिनिकेतन, कलाभवन के अध्यक्ष और भारत के 
प्रसिद्ध कलाकार श्री नन्दलाल बोस की कृति है। 
उसमें शब्द और अथ्थ का अभेद, प्रकृति और पुरुष 
का अभेद, उमा और शंकर की एकता आदि सभी 
की व्यजना है। उसकी व्याख्या तो कालिदास के 
* बागधीविव ! वाले अमर क्ोक से दी हो सकती है । 
धमे का इस ( योग के ) चित्र से क्‍या संबन्ध है यह 
हर एक पाठक समझ सकता है। यह चित्र ऐसा 
कछापूण उपहार है जो प्रत्येक धार्मिक अपनी बैठक 
में रखना चाहेगा ! 

राम और कृष्ण के चित्र देने का कारण व्यास- 
बचनामृत में दिया हुआ है। राम तो धमे की मूर्ति 
ठहरे और क्ृष्णजी परम के प्रभु हैं। छक्ष्मणजी तथा 


ग्रोताघम 


हनूमानजी भक्तों के आदश हैं। गल्ला, नमेदा, सर- 
रवती आदि इृष्टदेबता हैं। इनफे अतिरिक्त जो 
महापुरुषों और महात्माओं के चित्र हैं उनमें हम 
अधिक सांप्रदायिक भाघचायाँ के चित्र नहीं ले सके, 
क्योंकि इससे बिस्तार बढ़ जाता और यहाँ आवश्य- 
कता भी नहीं थी। हमने केवल उन चुने हुए लोगों 
के कुछ चित्र दिये हैं जिन्होंने धर्म का संस्थापन किया 
है--जैसे जगदूगुरु शंकराचाय, गोसाई तुलसीदास, 
परमहंस रामहृष्ण आदि। इन छोगों ने किसी मत 
का प्रवतन नहीं किया, बल्कि पुराने सत्य ( सनातन 
हिंदू ) धर्म का सच्चा रूप हमारे सामने फिर से छा 
दिया। यही उनका बड़प्पन है। एसे चित्रों के 
अतिरिक्त कुछ चित्र ( इकरंगे ) लेखों के भीतर आये 
हैं। उनके प्रयोजन लेख से ही स्पष्ट हो जाते हैं । 

विश्वधमोझु में यदि हम सभी धर्माचार्यों के चित्र 
देने लगते तो बहुत अधिक चित्र देने पड़ते । इसी से 
हमने कुछ चुने हुए धार्मिक चित्र ही दिये हैं । 


-- सं ० 





गाताधमे 





ठ्राकसग्रहा गीता यास स्वामी वियानन्दजी महाराज 


( गोता उमर सस्वापस, काशों ) 


गताथम प्रस सात्ोविनायक, काशा । 


तीसरा 


खरड 


( व्याख्या और प्रवचन ) 


पुरुष का लक्ष्य 
धमम 
( ले०--लोकसंग्रही गीताव्यास स्वामी विद्यानन्दनी महाराज, घंटाकोठी, कनखछ, हरिद्वार ) 


पुरुष का लक्ष्य क्या है ? मनुष्य के जीवन का 
उहश्य क्या है ? यदि सीधा और सरल उत्तर दें, तो 


पुरुष का रक्ष्य है पुरुष होना | 

पुरुष होने का अथ क्या है? वेदान्ती और 
ज्ञानी लोग कहेंगे पुरुष का अथ है इंश्वर--वेद के 
पुरुषसूक्तताला वह विराट पुरुष। भक्त छोग कहेंगे 
पुरुष का अथ है पुरुषोत्तम--भगवान्‌ और उन भगवान्‌ 
में अपने को मिला देने का नाम ही दे पुरुष होना ' । 
एक तीसरा मनुष्य कहता है कि पुरुष का अर्थ है 
आदश जीवनवाला पुरुष; अत: अपने जीवन को 
आदश बनाने का अथ द्वी है पुरुष होना । यही अथ 
'सबसे साधारण अथ है। कहने के लिए तो संसार 
में सभी आदमी पुरुष कद्दे जा सकते हैं, पर वास्तव 
में सच्चे और योग्य पुरुष बहुत कम मिलते हैं । 


हमें आज यही देखना है कि सच्चे पुरुष का आदशे 
क्या है ९ सच्चे पुरुष का जीवनलक्ष्य क्‍या 
होना चाहिए ९ 

उचित उत्तर पाने के लिए पहले जीवन को ध्यान 
से देखना चाहिए । प्रत्येक मनुष्य चाहता है कि 
१ मै जीऊँ, स्थिर रहूँ, अपने जीवन को, तन मन 
को स्वस्थ और सुखी रखूँ, २, प्रत्येक/मनुष्य इसी लिए 
धन कमाकर इस प्रयोजन की सिद्धि करना चाहता 
है, ३, तीसरी बात आती है अपनी कमाई संपत्ति का 
उपभोग करने की । जब मनुष्य धन कमा लेता है 
तब वह केवछ जीने ओर स्वस्थ रहने की चिन्ता नहीं 
करता; वह अब उपस्थित सामग्रियों से अपने को 
अधिक से अधिक सुखी बनाना चाहता है। बस, 
इतने में मनुष्य का जीवन समाप्त दो जाता है। वह 
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की. मम अनार अमकमना.. कमान, 


जीवन घारण करने के लिए, शरीर और मन को 
जीवित रखने के लिए जिन नियमों और कर्मो' का 
पालन करता है उन नियमों और कर्मो' को कहते हैं 
“ धम ! । फिर जिन जिन सामग्रियों को वह जीवन के 
लिए उपपोगी समझता है और इकट्टा करता है 
उनको कहते हैं 'अर्थ'। और फिर इस अथ के द्वारा 
वह जिन इच्छाओं को पूरा करना चाहता है उन 
इच्छाओं को कहते हें "काम! | बस, इन तीनों का 
क्र संसार में चछा करता है-धम, अथ और काम । 
“काम” अधिक आगे बढ़ता है तो मनुष्य स्वगं की 
कामना करता है। धम द्वारा वह स्वग प्राप्त करता 
है। स्वग एक प्रकार का अथ (धन ) है। उसे 
भोग लेने के बाद वह फिर जन्म लेता है, और फिर 
वही पुराना धर्म , अथ , काम का चक्र चलने लगता 
है। इस प्रकार संसारचक्र सदा चला ही करता है, 
कोई उसमें आनन्द से घूमता है और कोई रोकर, पर 
घूमते हैं सभी । 
रैशवर; सर्वेभूतानां हदेशेंड्जुन तिष्ठति । 
अ्रामयन्सवे मूतानि यम्त्रारूटनि मायया ॥ 
“-गीता ० १८।६१ 
देह धरे को दंड है सव काहू को होय। 
ज्ञानी झुगते ज्ञान सों मुर॒ख अुगते रोय | 


इस प्रकार दो बातें निश्चित हैं--१ सबको इस 
क्र पर झूले के समान घूमान पड़ता है--२ और सभी 
को संसार का भोग करना पड़ता है । 

अतः जीवन का रूक्ष्य क्या हुआ ? घर धन 
और भोग का ठीक मेल । इन्हीं तीनों को कह्दते हैं 
त्रिवग; जिसने त्रिवर्ग को पा छिया उसका जीवन 
सफल समझो । 
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गीताघम 


च्छनः आ 


त्रिवगें का पाछन बहुत बड़ा काम है और इससे 
जीवन सुखी होता है । यही भौतिक उन्‍नति का चरम 
आदरश है। पर अनुभव से देखा जाता है कि इससे 
वास्तव में संसार सुखी नहीं होता । जीवन में दुःख 
बना रहता है, मनुष्य रोया करता है। अधिक 
मनुष्यों को यही अनुभव होता है कि चारों ओर दुःख 
दी दुख है। 


८ से दुःखम्‌ ' 


उस दुःख से छुटकारा केसे मिले १ थोड़े दिनों 
में थककर और कभी कभी घब्रड़ाकर हर एक सोचता 
है--इस संसार के जाल से छूटें केस ! इसी छूटने 
की इच्छा को कहते हैं मोक्ष की इच्छा (संसार से 
विराग )। यह वैराग्य की पहली अवस्था है। 
सच्चा वेराग्य तो तब होता है जब मनुष्य को सच्चा 
ज्ञान हो जाता है । 


कुछ मनुष्य इस संसार से उबकर, बाहर जाकर 
भगवान्‌ का भजन करते हैं, ज्ञान ध्यान करते हैं । 
वे संसार के तीन अर्थो' ओर छक्ष्यों को छोड़कर 
चौथी चीज के पीछे पड़ते हैं और उसे कहते 
हैं 'मोक्ष' । 

यह मोक्ष--मनुष्यजीवन का सबसे बड़ा रूक्ष्य 
माना जाता है, क्योंकि इससे सच्चा सुख और सच्ची 


शान्ति मिलती है। साधु महात्मा इसी से सब कुछ 
त्यागकर इसी एक छक्ष्य के पीछे पड़े रहते हैं । 


मोक्ष की एक और व्याख्या --- एक बात 
यह सोचने की है। पहुँचे हुए संत कह्दा करते हैं 
कि केवल दुःख के डर से भागना तो कोई बड़ी 
घीरता नहीं है। भागकर जो मोक्ष के पीछे पड़ते हैं 


युरुष का लक्ष्य 


वे तो संसार से हारे ' ही माने जायेंगे। पर असली 
मोक्षार्थी तो वह है कि जो अपने जीवन के तीनों 
भाग धम, अथ और काम को इस प्रकार सँभाले कि 
मोक्ष आप से आप सिद्ध दो जावे। ऐसे योगी 
को ही निष्काम योगी कहते हैं--ऐसे पुरुष को ही 
सच्चा पुरुष कहते हैं। गीता में ऐसे पुरुष की बड़ी 
महिमा कही गई है। गीता में कोरे कमत्यागी की 
बड़ाई नहीं है। गीता के अनुसार सच्चा संन्यासी 
और त्यागी वह है जो कमफल को छोड़े, ज्ञान के 
द्वारा कम का नाश करे। यहाँ हम गीता के सिद्धान्त 
पर कुछ नहीं कद रहे हैं । हम तो इतना ही दिखाना 
चाह रहे हैं कि जो मोक्ष जीवन की सबसे बड़ी चीज 
है वह भी जीवन में और संसार में रहते हुए भी 
गीता द्वारा प्राप्त हो सकती है। जिस मोक्ष के छिए 
साधु, संत और महात्मा घर द्वार छोड़कर इतनी 
तपस्या करते हैं वह मोक्ष घर में रहकर भी मनुष्य 
पा सकता है। यदि वह गीता को समझे ओर गीता 
का जीवन बितावे । 

हम यहाँ यह भी निणय नहीं करना चाहते कि 
संसारत्यागी साधु अच्छे अथवा कर्मयोगी ग्रहस्थ 
अच्छे ? क्‍योंकि इसका निणय हर एक को अछग 


१ साधु लोग तो यद्दी कह्दा करते हैँ कि हम संसार 
की बुराइयो ओर पापो से हारकर ओर भागकर त्यागी 
बन बैठे हैं। मन का संसार से दृटना ही तो वैराग्य हे । 
पर कमंयोग एक दूसरी ही चीज हैं। --'ले० 


जज 


2 09% ? 


अलग करना पड़ता है। ज्ञानी की दृष्टि में दोनों हीं 
माग अच्छे हैं। असली बात तो है किसी भी एक 
मार्ग का पालन करना | 

प्राप्ति का उपाय कोई भी हो, पर धम, अथ, काम 
और मोक्ष, ये चार मनुष्यजीवन के ध्येय हैं। 
इन चारों को पाना मनुष्य का लक्ष्य है। एक की 
अपेक्षा भले दूसरा अच्छा माना जावे, पर हैं सभी 
अच्छे । इसी से शास्त्रों ने चारों का नाम रखा है 
पुरुषा्थ ( पुरुष का अथ प्रयोजन, लक्ष्य, ध्येय )। 

आजकल दिंदी में पुरुषाथ का अथ हाता है 
परिश्रम। यह अथ भी बड़ा अच्छा है। जीवन 
का एक मात्र लक्ष्य दै परिश्रम, कम । आहलस्य से 
जीवन का विरोध है । यदि जीना चाहते हो, तो 
आहलुस्य कभी न करो। सदा अपना घममम पाछते 
रहो । तुम्हारा जीवन बढ़ता रहंगा और जीवन के 
चारों लक्ष्य ( तुम्हारे चारों पुरुषाथ ) आप से आप 
बनते रहेंगे। इसी से तो पुरुषाथे का दम यही 
अथ करते हैं उद्यम आर उद्योग । 


हम अन्त में इतना ही कहकर समाप्त करते हैं कि 
अर्थ, काम और मोक्ष को पाने के साधन का नाम 
ही धर्म है अथात्‌ मनुष्यजीवन का सबसे पहला 
लक्ष्य है धर्म । केवल इस एक को साधो तो सब 
सध जावेगा । 
४ बतो धमेस्ततों जयः 


“अपने लक्ष्य की प्राप्ति में प्रभाद न करना 


-- महापरिनिवोणसूक्त 
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( छे० -- श्री रवीन्द्रानन्दजी महाराज उफे इतवार पुरीजी, घंटाकोठी, कनखल ) 


संपादकजी, 

में सवामीजी की कथाएँ सुनता हूँ, कभी कभी 
उनके एकान्त में मुझे उपदेश भी मिलते हैं। छोग 
आकर स्वामीजी से प्रश्न पूछते हैं, स्वामीजी उत्तर 
देते हैं। वे उत्तर बड़े अच्छे द्वोते हैं, उन्हें भी में सुनता 
हूँ । इस प्रकार प्रायः नित्य ही सत्संग और शाखतर- 
चचा के बीच में रद्दता हूँ, पर संपादकजी ! सच कहता 
हूँ, मुझे सबसे अच्छा छगता है सेवा करना । 
भगवान्‌ की सेवा करना और भगवान्‌ के स्वरूप अपने 
स्वामीजी की सेवा करना मेंने अपने जीवन का लक्ष्य 
बना लिया है । इसी से गत वर्ष ( फरवरी १९३६ ) में 
स्वामी जी ने रामऋष्णशताब्दी समारोह के अवसर 
पर काशी में जो भाषण" दिया था वह मुझे बड़ा 
अच्छा छगा था । स्वामीजी ने उस दिन कहा था-- 

परमहंस रामकृष्ण के जीवन का सबसे बढ़ा 
उपदेश है सेवा करना । उनका सबसे बड़ा 
उपदेश था -- 

८ नर की सश्ी सेवा करो -- नारायण तुम्हें दशन 
देंगे। दरिद्रनारायण आतंनारायण आदि की सेवा 


करो, उस द्रिद्र अथवा आते (रोगी ) शरीर के 


१, लोकसग्रही गीताब्यास सद्गुरु स्वामी विद्यानन्दजी 
महाराज | 
२. यह भाषण “रामकृष्ण” नामक ग्रन्थ के 
ध०,.....पर छुपा है और गीतांध॑म (प्रथम वर्ष ) के 
क्ृष्णाडु एृ० ७७१ पर भी निकल चुका है | 
< «5 


भीतर छिपे भगवान शीघ्र ही दशन देंगे। भीतर से 
बाहर दी निकलने की तो देर है |” 
में तो देखता हूँ कि यह सेवामाग बड़ा सरल भी 


है। ज्ञान और ध्यान तो बड़े ज्लानियों और ध्यानियों 
के लिए हैं, पर सेवाधम तो सभी के लिए है। परम- 
हँस रामकृष्ण, स्वामी विवेकानन्द और मेरे स्वामी श्री 
आदि भी सेवाधर्मी हैं, पर मेरे जैसे छोग भी अपने 
को सेवक और सेवाधर्मी कह सकते हें; क्‍योंकि यही 
सेवा का ऐसा सहज मागे है जो छोटे बड़े सबके 
लिए खुला है। सेवा का धर्म ऐसा है जिससे छोक 
परछोक दोनों बनते हैें। जिन संस्थाओं अथवा 
मनुष्यों ने इस सेवाधर्म को अपनाया है वे बड़े 
यशस्वी और परम सुखी देखे जाते हैं । स्वामीजी 
से मेंने सुना है -- 
८ सुवर्णपुष्पितां पृथिवीं विचिन्वन्ति नराखयः । 
श्रश्व कृतविद्यश्ष यश्र जानाति सेवितुम्‌ ॥ *” 

इस सोने के फूलोंबाली प्रथिवी के फूलों को 
तीन प्रकार के मनुष्य चुनते हैं--१. शूरवीर, 
२. विद्वान्‌ ३. और जो सेवा करना जानते हैं वे । 

पिछली दो बातों पर मुझे उतना विश्वास नहीं 
है जितना तीसरी पर है, क्योंकि जो बी अथवा 
बिद्वान दूसरे की सेवा अथवा भलाई नहीं करना 
जानता वह अपने बल अथवा विद्या से कोई छाभ 
नहीं उठा पाता। इसलिए असली घीज है सेवा। 
सेवा से ही मेवा मिलते हैं । 

जितने बड़े लोग हुए हैं उन्होंने चाहे प्रेम से और 
चाहे करुणा के कारण किसी भी प्रकार जनता जना* 


पथिक से 


मन औत3-3+-. -समजत>-कनक “को +०७म- जनन_ 


दन की सेवा ही की है। परम विरक्त और त्यागी 
यतिवर आदि जगदूगुरु श्री शंछराचायजी मद्दाराज 
ने भी तो जीवनभर धूम धूमकर छोककल्याण और 
धमप्रचार द्वी किया था। अन्य आचाय और 
महात्माओं ने भी सदा इसी सेवामार्ग का अवलम्बन 
किया है। इसी से तो मेंने निश्चय कर लिया है रऊि 
में इस सीधे माग को ही अपना लक्ष्य बनाऊँ-- 
“सेवा करो 

आपका धमाझु है। इसमें विश्वभर के धर्मों का 
वर्णन रहेगा, तो में एक बात कह दूँ। आप तो 
विद्वान हैं, मुझसे अधिक जानते द्वोंगे कि संसार मे 
वे दी धर्म सबसे बड़े और विशाल हुए हैं जिन्होंने 
सेवा को अपनाया है। उदाहरण फे लिए बौद्ध और 


१०६३ 


इसाईधर्मों को देखिए। आज संसार मे इन्हीं दोनों 
घर्मां की तूती बोढ रही है। आप हाल की संस्था 
रामकृष्ण मिशन को देख छीजिए। किस प्रकार 
आज यह मिशन हिंदूधम का मुख उज्बछ कर रही 
है और संसार में प्रिय हो रही है। हिंदूधर्म में 
सेवा ने क्या मिठास छादी है, इसको कहने की जरू- 
रत नहीं। पर जब जब हिंदूधर्म में सेवा की 
कमी हुई है तब तब बड़ा अनथ होते देखा गया है। 
अतः में भगवान्‌ से अन्त में यही प्राथना करता हूँ 
कि मुझे सेवाधम को निबाद्द ने की भगवान्‌ शक्ति 
और बुद्धि दें। यही कामना में अपने अन्य भाइयों 
के लिए भी करता हूँ । 
हरि! ३० तत्सत्‌ 





८ 
पा/थेक से 
धमे की अमराई में 
( गय्यगीत ) 
( छे०--श्री रामप्रसाद सिंह “आनन्द! ) 


पथिक ! तुमने कबसे इस उपबन में डेरा डाला हैं, ओर फिर इतना शीघ्र इस 
स्निग्ध और सुहावनी वेला में बिदा होने के लिए उत्सुक क्‍यों हो गये ? क्‍या इन नवविकसित 
कोमल कलियों में अब वह गुण तथा आकर्पण नहीं, अथवा ललित छताओं के किसलयों के कुल्नों 
में शान्ति तथा शीतछता की अनुभूति नहीं कर पाते ! 

नहीं नहीं, समझा, तुम तो बड़े ही दरदर्शी तथा भावुक प्रतीत होते हो | तुमपर 
अबध्य ही पूर्ण प्रफुल्लित पुष्पों की छाया पड़ी है। क्या तुम भी उन्हीं का अनुकरण करके किसी 
शीतल समीर को सौरभसंपत्न कर धीरे से लय हो जाने में ही गोरव समझते हो १ 

यदि हाँ, तो निश्चय तुम्हीं मुझ्न निरीह के पथप्रदशेक हो। पथिक ! जब तुम इस 
स्नेहशुन्य सरिता के उस पार हो जाना, तब मेरी भी नोका की डोरी अपनी ओर खींच लेना | 

बस, और कुछ नहीं; मेरे अन्तर की करुण कामना क्रेबछ इतनो ही है, ध्यान रहे । 


घु।हुजएण बहा! पारिजिय 


( ले० -- श्री वसिप्ठनारायण त्रिपाठी ) 


वेदान्तवादी संग्रदायो मे श्री वल्लभाचायजी 
का चलाया हुआ संप्रदाय अपनी कुछ विशेषताओं 
से एक अलग ही अपना स्थान रखता है। आपने 
अपने वैष्णवमत को बड़ी मजबूत नींव पर स्थापित 
किया। और आगे चलकर तो आपके अनुगामी 
आचार्यो' ने नय नये ग्रन्थ रचकर उस मत को और 
भी पुष्ठ बना दिया। श्री वर्लभाचायंजी न “अणु- 
भाष्य! तथा श्रीमद्भागवत की “सुबोविनी” दीका 
आदि अनेकानक पुस्तकें लिखकर ठुद्धाह्वेतवाद का 
बिशद स्पष्टीकरण किया है । इस संप्रदाय के प्रति- 
पादक भन्थों की रचना वराबर होती रही है । उनमे 
से कुछ विशेष ग्रन्थो और ग्रन्थकारों के नाम हम 
नीचे दे रहे हैं -- 

१-- विह्न्मण्डन' के रचयिता श्री विट्ठुल- 
नाथजी महाराज हे । इसपर श्री गोस्वामी पुरूपो- 
त्तमजी महाराज की “सुवणसृत्र' नाम की एऊ 
व्याख्या भी है । 

२-- मरोचिका ? यह पुस्तक ब्रजनाथ भट्ट 
की बनाई हुई है। इसकी रचना श्री वल्छभाचाय- 
कृत “अणुभाष्य” के आधार पर की गई है और यह 
“ब्रह्ममूत्र ? की वृत्ति के रूप में है । 

३-- प्रमेयरत्राणव ' इसके निमाता है श्री 
धघालकृष्णजी भट्ट । इमम सात प्रमेयों का बड़ी 
सुन्दर शेल्ली में विवेचन किया गया है । 


४--  गुद्धाह्वेतमातंण्ड” नामक इस मत के 
परम प्रसिद्ध प्रन्थ के बनानेवाले हैं गोस्वामी श्री गिरि- 
धरजी महाराज । यह ग्रन्थ उत्तर ग्रत्युत्तर के रूप 
में लिखा गया है और वादी के मत का खण्डन 
करते हुए बड़ रोचक ढंग से वेदान्तमत के सिद्धान्तो 
का इसमे प्रतिपादन किया गया है। इस ग्रन्थ की 
सबसे बड़ी विशेपता यह है कि यह केवल ९५ पद्मों 
में लिखा गया है। 


श्री वल्लभाचार्यजी त्रद्म और जीव की एकता 
के कट्टर पक्षपाती थ। इस कारण उन्हें पका अद्वेत- 
मतानुयायी कहना चाहिए, कितु मायावादी शांकर- 
वेदान्त के साथ उनकी एकता नहीं थी, और इसी से 
उन्होने “अद्ेत ' शब्द के पहले एक 'शुद्ध” शब्द भी 
जोड़ दिया। इस तरह आपका मत “शुद्धाद्वैत! 
मत नाम से प्रसिद्व हुआ। शुद्धाह्वेतमार्तण्ड मे इस 
नामकरण के संबन्ध में लिखा हुआ है -- 


मायासंवन्तरहित॑ शुद्धमित्युच्यते बुध । 

कायकारणरूपं हि शुद्ध ब्रह्म नमायिकम्‌ ॥ 
अथात विद्वान्‌ छागो का कहना है कि जो बस्तु 
“माया! से संबन्ध न रखती द्वो उसे ही “शुद्ध! 
शब्द स संबोधित किया जाता है, क्योकि जो इस 


चराचर जगत फा काय और कारण सब कुछ है वह 
ब्रह्म मायिक नहीं कद्दा जा सकता | 


भात॒देवे भव 


न ज््जजल्नन न न आ्व््लाालज+. पआधखिल 


इस शुद्धाद्वेततत को ही अस्तिसंप्रदाय में 
४ पुष्टिमाग ? कहते हैं। पुष्टि का अथ है पोषण” और 
भागवत में पुष्टि या पोषण को इश्वर की ऋपा कहा 
गया है :--- 


स्थितिवेंकुएठविजयः पोषण तदलुग्रहः । 
मन्वन्तराणि सद्धमे ऊतयः कर्मवासना; ॥।* 


भा० स्क॑० २, श्र० १०, श्रो ४. 
इसी अथ को लेकर श्री बल्छभाचायजी ने अपने 
संप्रदाय का नाम पुष्टिमाग रखा । अब इस अथ 
से यह प्रमाणित होने में कोई संदेह नहीं रह जाता है 
कि इस मत की जन्मभूमि या जननी सब कुछ भाग- 
वत द्वी है। इसके विपरीत जो छोग यह कहते हैं 
कि “बल्लभाचार्यजी के संप्रदाय का अथ है शरीर 
को स्वस्थ रखना, खूब खाना पीना, मौज उड़ाना, सुख 
लछ्टना ” यह्‌ ठीक नहीं है क्योंकि आपने अपनी 
संन्यासनिणेय पुस्तक में स्वयं यह कहकर कि--- 
“ विपयाक्रान्तदेहानां नावेशः सवेदा हरेः ” 


विपय में लिपटे रहनेवालों के हृदय में भगवान्‌ 
का वास नहीं होता, ऐसे आचरण की बड़ी निन्दा की है । 
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इस माग के अनुयायी अपने मत को अनादि 
काल से चढा आनेवाले बतलाते हैं। इस बात के 
प्रमाण में पुष्टि के मार्ग का ऊपर लिखा अथ सामने 
रखते हैं अथीत्‌ भगवान की कृपा । 

क्योंकि उपनिषदों में भी भगवान के अनुग्नह को' 
ही भुक्ति का साधन बताया गया है । 
नायमात्मा प्रवचनेन लभ्यो 
न म्रेयया न बहुना श्रतेन । 
यमेवेष हणुते तेन लभ्यस्त- 
स्पेव आत्मातनू _ स्वाम्‌ ॥ 

-- मुग्डकोपनिषद्‌ 

तपक्रतु। पश्यति बीतशोकों 


धातुप्रसादान्महिमानमात्मनः । 
“कटठोपनिपद्‌ 
इसी तरह और भी कई स्थानों में भगवान को 
अनुकम्पा को ही आत्मसाक्षात्कार में कारण बत- 
छाया गया है। अत: जब इस पुष्टिमार्ग की स्थापना 
ही इस भगवत्कृपा के सिद्धान्त पर हुई है जैसा कि 
इस नामकरण से स्पष्ट है, तो भला इसके अत्यन्त 
प्राचीन या अनादि होने में क्या संदेह रह जाता है । 


सातुदेकी मच 


( १ ) वेद की आज्ञा है कि माँ को जोता जागता देवता समझो । सचमुच यदि धरम कमाना है, 


स्वगंसुख छूटना है, तो माँ की पूजा करो । 


(२ ) कुरान सरीफ में कहा है;--““अछ जन्नतो तहता कृदम इल उम्म”! 
“माँ के पैर के नीचे बद्दिश्त, स्वगे, फैला हुआ है ।” 


छुछ्टिजाज 


( नव प्रश्नों के उत्तर ) 


१--आदिप्वतेक :-- 

इस शुद्धाद्वेत पुष्टिमाग ( निगुण भक्तिमार्ग ) के 
आदियप्रवरतेक जगदूगुरु श्रीमद्वल्लभाचाय हैं। भक्ति- 
मार्ग में यद्द श्री विष्णुस्वामी के संप्रदायान्तगंत है। 
इसका प्रारम्भ भगवान्‌ शंकर से हुआ है, ऐसा भी मत 
प्रचलित दै। वास्तव में इसके मूल भगवान्‌ रसेश्वर 
पूर्ण पुरुषोत्तम श्री ऋष्ण हैं । 
२--नीवित आचाये १-- 


इस संप्रदाय की सबसे बड़ी गईही श्री नाथद्वारा 
है। वहाँ संप्रति श्री गो० गोविन्दरामजी ( बालक ) 
विराजमान हैं। इसके बाद इसके सात पीठ हैं:-- 
१--कोटा--श्री मथुरेशजी । गो० श्री द्वारकेशलाल- 
जी महाराज । 
२--नाथद्वारा--श्री बिट्व छऊनाथजी। यहाँ प्रथम गो० 
श्री गोपेश्वरलाछजी महाराज थे, उनके बाद 
तत्स्थान पर अभी कोई आसीन नहीं हुआ है। 
३--कॉकरोली--श्री द्वारकाधीशजी | यहाँ गो० श्री 
त्रजभूषणछालजी महाराज विराजमान हैं । 
४--गोकुछ--श्री गोकुछलनाथजी । गो० श्रीवल्लभ- 
लालजी महद्दाराज विराजमान हैं । 
५--कामवन--श्री गोकुलचन्द्रमाजी। गो० श्री 
वल्लभलालजी महाराज विराजमान हैं । 
६_काशी--श्री मुकुन्दरायजी । गो० श्री मुरछी- 
धरलालजी मद्दाराज विराजमान हैं । 
६--सूरत--श्री वालकृष्णजी। गो० श्री प्रजरत्नलाल- 
जी मद्दाराज विराजमान हैं । 


७--कामवन--श्री मदनसोहनजी। गो० श्री रमण* 
लालजी महाराज विराजमान हैं। 
इसके सिवा इसके प्रायः ४० गद्दौधर गुरु हैं । 
जिनमें बंबई के श्री गो० गोकुलनाथजी महाराज विशेष 
प्रसिद्ध हैं । 
३--मठ और अखाड़े +-- 
न० २ के प्रश्नोत्तर में प्रधान उपयुक्त मन्दिर है। 
इसके अतिरिक्त समग्र भारत में प्रायः: १००० मन्दिर 
हैं और १०० आचार्यों की बैठक हैं । 
४--प्रसिद्ध ती्थेस्थान-- 
१--सनातनघम के समस्त तीथे । 
२--विशेषतः त्रजमण्डल । 
३--उपयुक्त ( नं० २ के ) प्रधान पीठ । 
४--पअरसिद्ध धर्मग्रन्थ :-- 
१--वेद ( ब्राह्मण, संदिता, उपनिषद्‌, आरण्यक 
सहित )। 
२--गीता। 
३--व्याससूत्र ( उत्तर मीमांसा ) । 
४--मागवतसमाधि भाषा | 
५--उक्त प्रस्थानचतुष्टय से अविरुद्ध यावन्मात्र 
यावत्माप्त शासत्र | 
सांप्रदायिक प्रधान साहित्यप्न्थ ये है:-- 
(क ) व्याससूत्र पर अणुभाष्य और उसका साहित्य 
( ख ) भागवत पर सुबोधिनी और ,,. # 
(ग ) गीता पर भाष्य 9. 9) 
(घ ) पोडश प्रन्थ १99 97 


काशी और धर्म 


( ४ ) निवन्धत्रय १5 95 
( च ) विद्वन्मण्डन आदि प्रकीर्णमन्थ 


६--ग्रहस्थ शिष्यों और अन्ुयायियों की संख्या- 


इस संप्रदाय के अनुयायियों की कुछ संख्या 
प्रायः डेढ़ करोड़ है । 
७--अ्रह्मचारियों ओर संन्यासियों की संख्या 
सामान्य है | 
८--बवतेमान अवस्था--- 
कलिकाल तथा पाश्चात्य शिक्षा के प्रभाव से जो 
वातावरण प्रत्येक ध्म के साथ पैदा हो गया है उसका 
अभाव यहाँ भी नहीं है; तथापि समुदाय में शिक्षा, 
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संपन्नता, एवं साहित्य के प्रति अच्छी अभिरुचि 
है। सांप्रदायिक साहित्य तथा धमंप्रचार एवं संग- 
ठन के प्रति लोगों की अच्छी अभिरुचि है जिसके 
अनुसार काये भी दो रहा है । 
६--धार्मिक चिह्, प्रथा, तिलक, नमस्कार के 

ढंग -- 
तिलक, तुलसीमाछा, शिखा, श्रिवर्णो' में यशज्ञो- 
पवीत आदि ( गले में ) प्रधान बाह्य चिह हैं । सना- 
तनधमानुकूल वैष्णवों की प्रथा अपना विशेष महत्त्व 
रखती है। नमस्कार प्रणाम के साथ साथ परम्पर 
“४जय श्री कृष्ण ” कहदन की रीति है । 


काशी ओर फरमे 


काशी त्रिशूछ पर बसी हे । शिव तो मौजी- 
आनन्दी ठददरे। शिव का अर्थ द्वी है सुख और 
शान्ति । सुख और शान्ति के तीन शूछ रहते हैं -- 
१ आधिभौतिक दुःख २, आधिदेविक दुःख, ३ आध्या- 


त्षमिक दुःख । इन्हीं तीनों शूलों ( कौटों ) से छिद- 


कर आदमी दुःखी हुआ करता है। शिवजी ने इन 
तीनों काँंटो को जला दिया योग के बल से। अब 
इस जछते श्मशान में (-काशी को महाश्मशान 
कहते हैं-) शिवजी का आनन्दवन बसा है। इसी 
आनन्दवन का नाम है काशिका (- चमकनेवाली, 
प्रकाशित करनेवाली ) पुरी । 

जो छोग गीता के योग से संसार के त्रिशूल 
को अपने हाथ में ( वश में ) कर ढेते हैं, दुःखों के 
काटों को जलाकर भस्म रमा लेते हैं, वे द्वी काशी 
* को असली चमक देख पाते हैं । 

काशी में केवछ तीन द्वी नहीं, विचारकर देखा- 
जाय, तो दुनियाँ भर के कोटे हैं, सभी ओर दुःख 


१३८ 


दोष आदि रूपी शूल हैं । ऐसी दशा में यहाँ रहना 
तो और भी भयानक है। पर एक बात है अच्छी । 
वह है धम का वास । कॉटो के बीच में धर्म का 
फूलछ रहता है। 

संसार में जितने बड़े धमं है, और भारत के 
तो जितने बड़े संप्रदाय हैं, उन सभी की झाँकी काशी 
में हो सकती है । काशी को पधर्मप्रदर्शिनी कहे 
तो ठीक होगा । यहाँ आकर सभी विचारकों के मन 
में यह विचार उठने छगता है कि इस संग्रहालय में 
सभी धर्म आकर बैठे हुए हैं, पर उन सबके मालिक 
एक हैं -विश्व के कतों, धर्ता, हती एक विश्वनाथ । माँ, 
गन्ना भी एक ही हैं, पर पानी पीनेवाले अनेक हैं । 
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जिसे देखना हो, काशी आकर धर्म और सं प्र- 
दायों का दशेन करे और उन सबके अन्तयामी एक 


इश्वर को देख । 


श्न्ध्ध 


वश हिलछ 


भीता।घ॑भ 


( ले०-महात्मा गांधी ) 


मुझसे इन तीन प्रश्नों का उत्तर पूछा गया है 

( १ ) आपका धर्म कौन सा है ९ 

(२ ) उसमें आपका विश्वास केसे हुआ ९ 

(३ ) सामाजिक जीवन से उसका क्‍या 

संबन्ध है ? 

मेरा धर्म है हिंदूधम; मेरे लिए वह पूरी 
मानवजाति का धर्म है और वह मेरे परिचित सब 
धर्मो' के सर्वोत्कृष्ट अंशों को अपनाता है | सत्य और 
अहिंसा (याने प्रेम का अत्यन्त व्यापक स्वरूप ) 
इनके द्वारा में अपने इस धमे की ओर बढ्ा जा रहा 
हैँ, कई थार में “सत्य द्वी धर्म है? कहकर इसका 
वणन करता हूँ। लेकिन इधर बहुत दिनों से “ इंश्वर 
सत्यरूप है?” इसके बदले सत्य ही इंश्वर द यद्दी 
कद्दता आया हूँ जिससे कि मेरे धमे का स्वरूप 
अधिक निश्चित रूप से माल्म हो जाय । ऐसा भी 
एक समय था जब परमात्मा के श्लोकबद्ध सहस्ननाम 
मुझे कण्ठस्थ थे । हिंदूधम के इस छोटे से ग्न्थ का 
हजारों छोग रोज प्रात:काल पाठ करते हैं, किंतु इन 
दिनों “सत्य” इतने से ही मेरे इंश्वर का वर्णन 
जितना यथार्थ होता है, उतना और किसी शब्द्‌ 
से नहीं होता। निरीश्वरवाद तो सुना है, किंतु 
'सत्याभाव!बाद्‌ अज्ञात हे। हम सब सत्म के 


तेज:कण हैं। इन सब कणों का संगठित रूप तो 
अवणनीय है, चाहे इसे “अद्यापि अज्ञात सत्य?” 
कट्टिए | यही इंश्वर है। नित्य को प्रार्थना से में 
रोज उसी की ओर आगे आग बढ़ता हूँ । 
प्रति दिन हम छोगों के जो सामाजिक संबन्ध 
आते हैं, उन्हीं में इस धम के सामाजिक जीवन पर 
पड़नेवाठे असर खोजना चाहिए। इस धर्म में 
दृढ भाव रखने का मतलब है जीवनभर, हमेशा, 
बिना किसी रुकावट, सेवा में तन्‍्मय हो जाना | इस 
अमयाद जीवनसागर में अपनी सब सुधबुध भूले 
बिना सत्य का स्वरूप समझना मुश्किल है । इसी लिए 
जनता जनादेन की सेवा से में छुटकारा नहीं पा 
सकता । उससे अतिरिक्त या उसस बढ़कर दुनिया 
में कोई भी सुख नहीं है। समाजसेवा का अथे है 
उसके जीवन के हरएक अंश की सेवा। इस मत में 
न कुछ नीचा है, और न कुछ ऊँचा है। देखने में 
अनेक रूप होने पर भी सब कुछ एक ही है- 
४ सत्यस्वरूप ?? । 
( अनु०--भ्रीमती पद्चिनी कछमकर, 
एम० ए०, नागपुर ) 
सर राधाकृष्णन की “कांटपोरेरी इंडियन थाट ?”? 
से उद्धत । 


गीताफमत 2 





दो सहास्सा 


( क्रम स--श्री विद्यानन्दजी तथा श्री गाधीजी ) 


गीतापम प्रेस, साक्षीविनायक, काशां । 


धर्म पर प्रश्नोत्तर 


१०६६ 


फू ५ धर हा 
के धाए, आज चलाए 
वेष्णवर्ध्म 
( गो० श्री त्रजभूषणछालजी, कॉकरोछीनरेश से प्राप्त ) 


१--आपका धर्म क्या है ९ 
हमारा धर्म वेदप्रतिपादित सनातनवम है और 
उसके साथ साथ उसका सारभूत वेष्णवधम है । 
२--आप इसकी ओर केसे प्रदत्त हुए ९ 
हमारी प्राचीन से प्राचीन वंशपरंपरा इसकी 
अनुयायिनी रही है और यही हमारे योग क्षेम तथा 
ऐहिक पारछौकिक कर्तव्य का परमोत्कृष्ट साधन 
ओर साध्य है । 
३--इसका सामाजिक जीवन से क्या संवन्ध है ? 
यदि इसकी प्रचलित सेद्धान्तिक प्रणाली तथा 
शामरों का अध्ययन ओर निरीक्षण किया जाय, तो 
विदित हागा कि पारछोकिक परमाथ को प्राप्त करते 
हुए ऐहिक जीवन को भी इसके द्वारा साथक बनाना 
है। गीता के निष्काम कमंयोग के साथ भक्तियोंग 
का सामअस्य इसका मुख्य प्रयोजन है । 
४--कक्‍्या आप धमे को किसी दूसरी संस्था से 
बदल सकते हैं १ 
हम अपने धर्म का यदि वास्तविक रहस्य समझ- 
कर उसका आचरण करने छग जाँय, तो दम इसका 
कभी भी त्याग नहीं कर सकते। चतुर्विध 


मुक्ति को भी भगवत्साक्षात्कार के संमुख जब हम 
तुच्छ समझते हैं, तो छौकिक प्रतोभन हमें कहां 
अभीष्ट हो सकते हैं ? 
५--क्ुछ लोगों का मत हैं कि गीता विश्व 
धम का ग्रन्थ ह......! 
भगवान श्री कृष्ण की गीता ही वास्तविक विश्व- 
धर्म का प्रन्थ है। और यह इसलिए कि इसका 
विरोध किसी भी वतंमान धमं स नहीं आता। 
इसके सिवा जितने अन्य धमोवलम्बी इसका आदर 
करते हैं उतना अन्य ग्रन्थ का नहीं। इस विषय 
में हम पूण सहमत है । अवकाश न होने से विशेष 
इसपर नहीं कहा जा सकता । 
आशा है, आपका इससे कुछ न कुछ समाधान 
होगा । विशेष आप कोई जिज्ञासा करेगें तो उसका 
यथाशक्य उत्तर दिया जावेगा । 
भवदीय --- 
पो० कण्ठमणि शाद्री, 
संचालक विद्याविभाग, 
( कॉकरोछी, मेवाड ) 
मांघ० शु० १३।९३ 


११०० 


गीताधर्म 


धर्स पर चार प्रइन 
आयंपम् 
( ले०--श्री रामनारायण मिश्र बी० ए०, हेड्सास्टर, हिंदूस्कूल, काशी ) 


१-आप किस धमे को मानते हैं ? 


में आयधर्म को मानता हूँ। मेरा विश्वास है 
कि यह धरम सनातन मानवधम है । इसके सिद्धान्त 
मनुष्य को व्यक्तिगतरूप से शान्ति प्रदान करते हैं 
और जीवन की बहुत सी समस्याओं का समाधान 
करते हैं । 


२--उस धर्म में आपकी प्रद्ृत्ति कैसे हुई ? 


इस धर्म की ओर मेरी श्रवृत्ति मेरी माता के 
कारण हुई। अपने लड़कपन में में देखता था कि 
वे बड़ी कठिनाई से मेरा पाछन पोषण करती थीं, 
पर तिसपर भी वे प्रसन्न रहा करती थीं। घर का 
सब काम वे अकेली किया करती थों, पर तिसपर 
भी गीता का पाठ उन्होंने नहीं छोड़ा । 

मेरे एक मामा डाक्टर थे। उनके यहाँ एऋ 
रवामी कभी कभी आकर ठद्दर जाया करते थे । उनको 
लोग विश्वेश्वरानन्द कद्दते थे। वे गवनमेटप्रेस 
प्रयाग से पंशन छेकर इधर उधर घूमा करते थे। 
किसी एक जगह नहीं ठहरते थे! शिक्षा उन्होंने 
साधारण पाई थीं, पर वे बड़े संयमी और परोपकारी 
थे। वे शास्त्रा्थ की उलझन में नहीं पड़ते थे, परंतु 
प्रेम और नम्रता ,स सदाचार को बात॑ छोगां को 
बताया करते थे । 

जब में सरकारी नौकरी करने छगा और बस्ती 
में नियुक्त हुआ, तब पण्डित विष्णुाल शर्मों एम० 
ए० मुंसिफ के यहाँ ठदरा। मेंने देखा कि उनके 
यहाँ जो दुखिया पहुँचता, वे उसकी सेवा करते। 
जहाँ तक बन पड़ता वे किसी को निरास नहीं करते 
और दूसरों की सेवा के लछिए सदा तत्पर रद्दते । 


इस प्रकार बहुत से स्री पुरुष मुझे जीवन में 
मिले और अब भी मिलते हैं, जिनसे मुझे बहुत शिक्षा 
मिली। संसार में साधारण अवस्था में भी ऐसी 
आत्माएँ मिलती हैं जिनके उदाहरण का मलुष्य पर 
बड़ा प्रभाव पड़ता है । 
३--आपके धमे से समाज का क्‍या संबन्ध है ? 

आयपधर्म के माननेवाले किसी से बैर नहीं करते, 
परंतु अन्याय से घृणा करते हैं। अधमे पर क्रोध 
का होना आयंधम के माननेवालों के लिए आवश्यक 
है । ( र8॥060प५ गरपाडु]4007 ) जहाँ अन्याय 
दोता हो, जहाँ पाप की प्रवृत्ति दिखाई दे वहाँ क्रोध से 
काम लेना बुरा नहीं। मनुष्य के स्वभाव में क्रोध 
इसी लिए प्रकृति ने पैदा किया है। इसलिए मेरा विश्वास 
है कि जीवन की धार्मिछता का सामाजिक जीवन से 
बड़ा घनिष्ठ संबन्ध है। ओर उसका प्रभाव यह 
होता है कि दुःख के स्थान पर सुख और अन्याय के 
स्थान पर न्याय स्थापित होता है । 
४--क्या धमे बदछा जा सकता हैं ? 

धर्म के अटल सिद्धान्त बदले नहीं जा सकते। 
संसार क जिंतन तचड़ आदमी हैं। सबके सिद्धान्त 
प्रायः एक ही से हैं, चाह उनके सांप्रदायिक विचारों 
मे कितना ही अन्तर हा । 

यह प्रश्न स्पष्ट नहीं है । जिसको धर्म कद्दते हैं 
उसको बदला नहीं जा सकता | सांप्रदायिक विचार-- 
जिसे छोग घमे का नाम देते हैं-- बदछे जा सकते 
हैं। जितने संप्रदाय हैं सबके सिद्धान्तों में सच और 
झूठ का मिश्रण है। मनुष्य को चाहिए कि अपने 
हृदय को खुला रखे जिसमें उसके अंदर सचाई का 
प्रवेश बिना रुकावट हो सके । 


चारे उत्तर है १७ 


४९, उ्लॉरे, 


( ले०--श्री श्रीकृष्ण पंत, गोयनका विद्यालय, मीरघाटठ, काशी ) 


१-श्रुति, स्वतति और पुराणों में श्रतिपादित 
सनातनधम । 

२-मेरे विषय में यह प्रश्न छागू नहीं हो सकता। 
सनातनधर्मी होने के कारण मेंने अपने पृबजों का 
जन्म से ही अनुसरण किया। 


३-सामाजिक सुव्यवस्था । 

४-कभी नहीं, कभी नहीं, कभी नहीं । 

कई लेखों में प्रश्न कई बार दुहराए जा चुके, 
अतः यदि किसी लेख में प्रश्न न दिये हों, तो उनका 
अनुभव सहज ही हो सकता है । -सं० 


8 उतर प्रषााअपिलनत-भधाना८आमाकान, 


प्रश्नोत्तर 


( ढे०--भ्री सोमनाथ मिश्र व्याकरणाचार्य , काव्यतीर्थ, कोआहा, मलाही, चंपारन ) 


१-मेरा धर्म सनातनधर्म है। मरे धर्म का 
विच्छेद्‌ अथवा लोप नहीं होता , क्योंकि वह इिश्वर' 
में विश्वास करता है। संक्षेप में कहें, तो मरा धर्म 
स्वयं सनातन परमेश्वर है । अतः मरे लिए सनातनवम 
एक आस्तिक का धरमं--एक इईश्वरोपासक का घम है । 

२-मेरी उस धर्म में प्रवृत्ति कष्टों के कारण हुई 
है। जब जब मेरे शरीर अथवा मन पर कोई भारी 
कष्ट का पहाड़ आकर गिरा है तब तब में आकुछ 
होकर प्रार्थना के द्वारा अधिकाधिक आस्तिक अथवा 
अधिकाधिक धामिक होता गया हैं। यही कारण 
है जो में अपनी आधि व्याधियों को दोष नहीं देता। 
क्योंकि यदि मेरे जीवन में ये असह्य बेदनाएँ आई 
भ॑ होतीं, तो में किसी तरह भी अपने धमे की ओर 
प्रवृत्त न होने पाता । 


३-मेरा धर्म और सामाजिक जोवन दोनो 
परस्पर घुले मिले हुए हैं। समाज के लिए इश्वर- 
सत्ता परमावश्यक है। इश्वर के बिना कुछ व्यक्ति 
अपना काम चला सकते हैं, पर समाज अपना काम 
नहीं चला सकता । इसके अतिरिक्त इश्वरीय सत्य 
सनातन नियमों के अनुसार ही सामाजिक जीवन 
का निमौण हुआ है, अतः मेरे उस सामाजिक 
जीवन से मेरे सनातनधथम का उपकाय उपकारक 
संबन्ध है । 

४-कोई भी संस्था मरे उस इंश्वरोपासनावाले 
धर्म की पूति नहीं कर सकती है, कयांकि इसका 
संबन्ध अन्तर से है और संस्थाएँ केबल बहिमुख 
होती हैं। अतः ये असफल ही रहेंगी । दोनों में 
बदला असंभव है । 


११०२ 


गीताधम 


मानवधर्म 


( डा० भगवान दास, काशी ) 


[ हमने ज्यों का त्यों पत्र ही छाप दिया 
इससे कुछ लोगों का मनोरज्जन भी 
--सं० ] 


है । 
होगा और लाभ तो होगा ही । 
मान्यवर ! 

में गीताधम की ओर से “ विश्वधमौद्ु ' के लिए 
नीचे लिखे चार भ्रश्नों का उत्तर छेन आया था| 

प्रइन ये हैं -- 

१--आपका धम कोन है ? 

उ०--“ मानव ”--धर्म । 

२--आपकी उसमें प्रवृत्ति कैसे हुई ! 

उ०--पूव जन्मों के संस्कारों के वश, और इस 
जन्म में अध्यात्मशाम्त्र और मनुस्मृति के परिशीलन से । 

३--उसका सामाजिक जीवन से संवन्ध ( और 
प्रभाव ) क्या दै ९ 

उ०-मरे हिंदी और अंग्रेजी के छेखां और 
ग्रन्थों को देखिए । 

४--क्या धर्म किसी चीज स बदला जा सकता 
है ? क्‍या वह किसी संस्था ( 750४प7४०४ एक 
प्रतिष्ठान संघ ) से बदला जा सकता है ९ 

उ०--इस प्रइत का अथ में नहीं समझा-- 
भ० २०-१-३६ । 

हमारा विशेषपाइ शीघ्र द्वी प्रकाशित होनेवाला है 
यह अछ्ठू ५०० पूछ्ों में छपेगा । हमने उसके एक 
भाग ( परिदिष्ट ) में छापने के लिए आजकल के 
प्रमुख व्यक्तियों से ऊपर के प्रइनों का समाधान 


माँगा है। आशा है, हमारी प्राथना पर ध्यान देकर 
हमें अनुग्ृह्दीत करेंगे । 


गीताधमे कायौलूय, भवदीय- - 
साक्षीविनायक, मधुसूदनप्रसाद मिश्र 
बनारस २०-१-३७ “मधुर ! 


चौथे प्रश्न का आशय यह है छि धर्म के 
स्थान पर अपने भीतर हम ऐसे गुणों की सृष्टि कर ल 
जिसमें कि हमारे धर्म की कोई आवश्यकता दी न 
रह जाय। इसमें एक हम विश्वप्रेम अथवा मानव- 
प्रेम को ही उदाहरणरूप स ले सकते हैं । ऐसे 
गुणों को उत्पन्न करानेवांठी किसी संस्था को रचकर 
क्या उस संस्था के द्वारा धर्म झी कमी की पूर्ति की 
जा सकती है ! 
उ०--पह तो धम की ही पराकाष्ठा होगी । 
“यतोडम्युदयनिःश्रेयससिद्धि! स धमेः ।! 
>< >< >< 
“शान्तिसदन ? 
सिगरा, 
बनारस छावनो 
२२-१-३७ 
श्री मधुयूदनप्रसाद मिश्र 
/ गीताघम ” प्रेस, बनारस । 
नमस्कार , 
“/ इंटब्यू ” मे अन्तिम वाक्य जो मेंने छिख 


दिया था, उसके स्थान पर, यदि अवसर हो, तो 
नीचे लिखे वाक्य रख दीजिएगा--यदह तो बेदोक्त। 


हिदूधम 


मनूक्त, व्यासोक्त, कृष्णोक्त, तथा अन्य देशों के भी 
श्रेष्ठठमाचार्योक्त धर्म को ही पराकाष्ठा होगी-- 

यस्तु॒ सवाणि भूतान्यात्मन्येवानुपश्यति । 
सर्वेभूतेषु चात्मानं ततो न विजुगृप्सते॥ 
यरिमिन्‌ सवांणि भूतानि आत्मेवाभूद्विनानतः । 
तत्र को मोह! क। शोक। एकत्वमनुपश्यतः ॥ 


शः 


-- यजुवेंद, इेशोपनिपषद्‌ 
सर्वेमात्मनि संपब्येत्‌ सच्चासच सपाहितः | 
सर्व स्वात्मनि संपव्यन्नापमें कुरुत मनः ॥ 
स्वभूतेषु चात्मानं सर्वभूतानि चात्मनि । 


सम॑ पश्यन्नात्मयानी स्वाराज्यमधिगच्छति | 
“+ मनु० 


श्रुयतां धर्सवेस्व॑ श्रुवा चैवावधायेताम्‌ । 


११०३ 


आत्मनः प्रतिकूछानि परेषां न समाचरेत ॥ 
यद्यदात्मनि चेच्छेत तत्परस्थापि चिन्तयेत्‌ || 

-- सयास , म० भा० , शान्तिपव 
आत्मोपम्येन सर्वेत्र सम॑ पश्यति योउजुन । 


सुख॑ वा यदि वा दुःख स योगी परमो मतः॥ 
- ऊँप्णा, गीता 
पारस देश के महर्षि जरदु्र ( जथश्त, जोरो 
आस्टर ) तथा चीन देश के ऋषि कदफुस्स ( कान्‌ 
फ्युशियस ) तथा फिल्स्तीन देश के इसामसीह तथा 
अरब देश के मोहम्मद पेगंबर ने ऐसी ही बातें कद्दी 
हैं। उनके मूछ वाक्य मेने अपनी “दी एसंशल 
युनिटी आफ रिलीजंस ” नाम की पुस्तक में उद्धृत 
किये हैं । 
शुभचिन्तक--भगवानदास 


हिदुधर्म 


( चार प्रश्न ) 


( ले० -- कछाविद्‌ राय कृष्णदासजी, रामघाट, काशी ) 


१-आपका धम कौन है २ 

२-आपको उसमें प्रवृत्ति केसे हुई ? 

३-उसका सामाजिक जीवन से संबन्ध ( और 
प्रभाव ) क्‍या है ? 

४-क्या धर्म किसी चीज से बदछा जा सकता 
है ? कया धम किसी संस्था से बदछा जा सकता है ९ 

उत्तर-- १-हिंदू। 


२-मैं जन्म से हिंदू हूँ, कितु में समझता हूँ कि 
कर ९ ७. ७ ७. 
मरे धम से संसार के सभी धर्मों का समन्वय हो 
सकता है। अतः में उसमें प्रवृत्त हूँ । 

३-जिस अरथ में हम “धम” शब्द का प्रयोग 
करते हैं उसमें समाज का भी समावेश है। 

४-धर्म जिस चीज से बदला जायगा, वह धम 
ही होगा । 


११०४ 


गौताघर्म 


गला 


( एक लोकसंग्रही महात्मा ) 


१--आपका धर्म क्या है ९ 

उ०--गीताघम 

२--छसमें आपकी प्रवृत्ति कैसे हुई ९ 

उ०--गीता से। और गीता पढ़ने में प्रवृत्ति हुईं घर 
के संस्कार से । 

३--आपके धर्म और समाज का संबन्ध ! 

उ०--गीताधम और सेवाघम तो मेरी समझ में पर्याय 
हो सकते हैं। इससे अधिक और क्या कहूँ ! 
गीताप्रेमी अपने को विश्वपति और उनके विश्व 


का सेवक समझता है। इसी से वह सदा सेवा 
करता है और सुखी रहता है । 

४--क्या धर्म बदछा जा सकता है ९ 

उ०--अपना सच्चा धर्म तो कभी नहीं बदछा जा 
सकता । हाँ, जो कारणवश परघधम स्वीकार 
कर लिया गया हो, तो वह तो आपसे आप दी 
बदल जाता है। आश्रमधम, नगरधम, आदि 
धर्म तो देशकालछ के अनुसार बदला करते हैं,पर 
एक सत्य सनातन आत्मधमे कभी नहीं बदलता। 


हिदूधर्म 
( प्रश्नोत्तर ) 


( ले०--भ्री विधुशेखर भट्टाचायं, कछकत्ता विश्वविद्याछय ) 


१--मैं नहीं जानता हूँ कि मेरे धर्म का नाम क्या 
है? नाम देने से भी लोग समझ नहीं सकंगे। 
किंतु यद्द तो मैं अवश्य ही कहूँगा कि मेरा यह घ्म 
सनातन हिंदूधर्म से प्रकाश में आया है। “हिंदू! 
शब्द यहाँ मेंने बहुत व्यापक अथ में छिया दै। 
जिससे बौद्ध और जैनधर्म अछग नहीं रह जाते । 

२--मैं स्पष्टतः नहीं जानता कि भेरी प्रवृत्ति इसमें 
कैसे हुई। किंतु संभवतः मेरा जन्म जो एक धार्मिक 
परिवार में हुआ, मेंने अपने देश के धर्म और दशन- 
शासत्र का जो अध्ययन किया और उनमें बतलाये हुए 
तत्वों के चिन्तन किय--कदाचितू मेरी प्रवृत्ति के 
मुख्य कारण ये ही रहे होंगे । ५ 

३--सामाजिक जीवन से धममं का गम्भीर संबन्ध 
है और द्ोना चाहिए, में यही मानता हूँ। जहाँ 


धर्म एक ओर जाता है और सामाजिक जोवन दूसरी 


ओर, वहाँ घम व्यर्थ है। सामाजिक जीवन धर्मो 
नुछान का आलनुपब्लिक फछ है--जैसे सूय्य के उदय 
द्ोने से अन्धका र नाश प्रकाश और तापदान आनुषन्निक 
हैं। वे सूर्य के उदय होने पर आप ही आप हो जाते 
हैं और उनके वास्ते कोई प्रयास नहीं करना पड़ता है । 
४--कछिसी संस्था से धर्म का बदलना असंभव 
है। धम का प्रकाश या धर्म की क्रिया दो प्रकार 
की हैं--( १ ) आन्तर और (२) बाह्य । किसी 
संस्था से धर्म की बाह्य क्रिया कुछ बदली जा सकती 
है--जेसे कि अस्पताछ बनवाना, सड़क बनवाना, 
कूआँ खोदवाना आदि। परंतु आन्तरिक क्रिया का 
बदला जाना बिलकुछ असंभव है। में मानता हूँ 
और अनुभव करता हूँ कि घर्मं आधि व्याधि से हमें 
मुक्ति देकर परम शान्ति पहुँचाता है। किसी संस्था 
से ऐसा कभी हो नहीं सकता | | 


बे चिका् 


( लें० --प्रो० श्री अयोध्याप्रसादजी, कलछकत्ता ) 


१--मेरा धर्म वैदिकधर्म है। इसी को में 
सनातनधर्म भी कद्दता हूँ। सनातनघम से मेरा 
तात्पय किसी संप्रदायविशेष से नहीं है, वरन्‌ सना- 
तन शब्द का अथ नित्य है। इस विश्वन्रद्माण्ड 
की समस्त भ्रक्रियाएँ नित्य नियमों के ही आधार पर 
प्रकट होती रहती हैं। इसी प्रकार आत्मजगत्‌ की 
प्रकियाएँ भी नित्य नियमों के आधार पर 
अवस्थित हैं । 

इन नित्य नियमों को वैदिक भाषा में “ऋत 
कहते हैं। “ऋत!' का बाह्य तथा आन्तरिक जगत में 
साक्षात्‌ करना और उस ऋत” के अनुकूल अपने 
ज्ञानात्मक, क्रियात्मक तथा संवेदनात्मक जीवन को 
सुव्यवस्थित कर विश्व की आत्मा के साथ अपनी 
आत्मा की अनुकूछता का संपादन करना ही में 
अपने धम्म का मुख्य उद्देश्य समझता हूँ । 

२--सम्यक्‌ अभ्रकार से अपनी आन्तरिक 
स्थितियों तथा बाह्य जगत्‌ की स्थितियों के अध्ययन 
करने से में इस परिणाम पर पहुँचा कि अपने 
मनुष्यत्व का पूूण विकास इसी ऋतात्मक धर्म के 
अनुसरण से द्वो सकता है। अतः मेरी प्रवृत्ति 
इस प्रकार इसमें हुई। 


३--समाज को में एक ह्वाइटछ और्गेनिजूम 
समझता हूँ जिसका में एक अद्ज हैँ और समाज अब्जी 
है। अक्लों की शुभाशुभ अवस्था के अनुसार ही 
अज्ञी का जीवन निर्मित होता है तथा अज्ली का 
प्रभाव इसी प्रकार प्रत्येक अज्ञों पर है, अतः वैयक्तिक 
जीवन का ऋतात्मक बनाना समाजरूपी भछ्नों को 
विश्वत्रह्माण्ड के सँचे में ढालना है। अतः मेरे 
घार्मिक जीवन का समाज के जीवन के साथ 
अत्यन्त ही घनिष्ठ संबन्ध है। जिस प्रकार अज्ञी 
के स्वास्थ्य के ऊपर भिन्न भिन्न अक्जों के स्वास्थ्य 
निर्भर हैं तथा भिन्न भिन्न अबज्ञों के स्वास्थ्य पर 
मिन्न भिन्न अद्जी के खास्‍्थ्य निभर हैं, इसी 
प्रकार वैयक्तिक जीवन और सामाजिक जीवन का में 
पारस्परिक घनिष्ठ संबन्ध समझता हूँ । 

४--यद्यपि धारमिक जीवन के विकास के छिए 
देश, काल तथा परिस्थिति के अनुसार नाना प्रकार की 
संस्थाओं की आवश्यकता आ पड़ती है, पर किसी 
भी संस्था द्वारा धार्मिक जीवन का पूर्णवया विकास 
नहीं हो सकता। घमे संस्थाओं के परे है। इस- 
लिए किसी विशेष संस्था द्वारा बदछा किया जाना 
मेरे विचार में समीचीन नहीं जान पड़ता । 


१३५ 
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जिन अबल+++++->+-__++त +_+ौ+ लन ++-+ +++>_ ्क षनाककल, 
नग्न अनाज अ अननशनानकलजमनन- 


प्रश्नोत्तर 


ग्रीताघम 


उनके. सबन«क-क पमनःअवनगनडणाए 3 ििननन नाविलमकलन- न्ब र्ड च्म्म्क 


( पुराएप्रतिवाद ) 
( ले० -- भ्री गुरदियाल मट्लिक, अध्यक्ष विद्याभवन, शान्तिनिकेतन, बोलपूर ) 


१. प्र० (१) आपका धर्म क्‍या है ९ 
उ० १ ए॥209[07 5 
मेरा धम 
विरोध ) है। 
२. प्र० आपकी उसमें प्रवृत्ति कैसे हुई 
उ०७ 4]70प९४॥ 9॥९१८९ १ 5९95८ 9- 
॥॥८.* मौन और आत्मसंयम (विनय ) के द्वारा। 
३. प्र० आपके धमं का समाज से क्‍या 
संबन्ध है ९ 


070070/77079६ 


पुराणप्रतिवाद॒ ( अथवा कमकाण्ड- 


उ० []!7ंदाए प ०7९३! (६25 धभाते 
[९४ए९ा॥४ 2६ धारण त005 #0छशा ८पए५ 
#प्राधा ]0ए8. 


दूसरों के आँसुओं को पीना और उनके दवानों 
पर मानवग्रम के टूटे फूटे प्यालों को छोड़ जाना। 
( अर्थात्‌ हमारा धम अपने समाज के दुखियों का 
आँसू पोंछता है और उन्हें प्रेम से सींचता है ) । 


४. श्र० क्या धम बदछा जा सकता है ९ 
०. ॥)202प५6 72॥980॥ 8 9 92750॥28) ६॥॥8४2. 


नहीं। क्योंकि घर तो एक व्यक्तिगत चीज है । 


मे 


( ले०-- भी शठकोपाचायेजी महाराज ) 


१. आपका घमे कौन है १ 
ल० मेरे धरे का कोई नाम नहीं। देश और 
इतिहास की दृष्टि से उसे हिंदूधम कद सकते हैं । 


'सिद्धान्त की दृष्टि से उसे सत्य सनातनधर्म कद्द 


सकते हैं। प्रमाणप्रन्थों के विचार से उसे वेदिक- 
धमे, अथवा गीताधमे कह सकते हैं। जो युग की 
नई शब्दावली का प्रयोग करें, तो उसे आयेधम कह 
सकते हैं; पर सच पूछिए तो में उसे केवछ “धर्म! 
ही कहता हूँ। बहुत अधिक घरू परिचय चाहो तो 
संप्रदाय की रृष्टि से में अपने घर्म को वैष्णव कहता हूँ । 
२. आपकी उस धम में प्रवृत्ति केसे हुई ९ 


उ० शुरुजनों के अनुप्रह से। यह भनुम्ह मुझे 
जन्म से ही प्राप्त था, और आज भी उसी अनुभ्रह 
से में धर्म में स्थिर हूँ। 
३, आपके धम का समाज से संबन्ध क्या है ९ 

उ० में तो अपने आपको दास कद्दता हूँ, फिर 
निश्चय ही मेरा धर्म है कि मैं अपने समाज की सेवा 
करूँ। इस सेवावृत्ति के कारण द्वी तो समाज बढ़ता 
और गिरता है। अत: जब तक मेरे धर्म का 
उचित पालन होता रहेगा तब तक मनुष्यसमाज 
निश्चय ही सुखी रहेगा। इस संबन्ध में में केवल 
नरसी मेहता का एक पद कह देना चाहता हूँ । उसमें 


घम की तालोम॑ 


मेरे धम का आदश मिल जायगा--“ वैष्णव जन 
तो तेने कदहिए जे पीर प्राई जाणे रे ।” 
४. क्‍या धर्म बदछा जा सकता है ? 

जो वस्तु धर्म के नाम पर किसी के ऊपर छादी 
गई हो वह तो अवश्य बदली जा सकती है, पर जो 
संस्कार से, गुरु के अनुप्रह से और आत्मा की प्रवृत्ति 
से धमे बना हो वह स्वधर्म ( अपनाया हुआ धमम) 
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तो भनुष्य के व्यक्तित ( -आत्मा ) का अंग बन 
जाता है; फिर भरा वह केसे बदल सकता है ९ 
(5 

अथोत्‌ सच्चा धर्म कभी नहीं बदछा जा सकता | 

में स्वयं दीक्षा में विश्वास करता हूँ, पर झुद्धि और 
परिवतन में नहीं। बिना धर्म और जाति का परि- 
बतन किये हुए भी यवन स्लेच्छ आदि मेरे धर्म को 
मान सकते हैं और वेषणव द्वो सकते हैं । 


प्रश्नोत्त पर संपादकीय 


इस जल्‍दी में भी जितने प्रश्नोत्तर हमे मिल 
गये हैं उन्हें पढ़ने से भी बड़ा छाभ हो सफता है, 
इससे शिक्षा और मनो रखन दोनों का लाभ होता है । 
यदि सभी मँँगे हुए प्रश्नोत्तर हमें मिल गये होते, तो 
एक बड़ा ही सुन्दर अध्ययन हो जाता । छखों की 
अपेक्षा इन प्रश्नोत्तरों में अधिक तथ्य रहता है। 
यदि एक धमोहु फेवल प्रइनोत्तरों का ही निकाला 


जाय, तो बड़ी सुन्दर चीज तैयार हो सकती है, पर 
आज हमें जितना मिल गया है उतना ही अपन 
पाठकों को भेंट करते हैं। पाठक स्वयं भी इस 
प्रकार के प्रश्नोत्तरों से छाभ उठा सकते हैं । गीता 
संबन्धी प्रश्नोत्तर तो वे हमारे पास भी भेज सकते हैं। 
हमारे यहाँ गीता संबन्धी प्रइनों के उत्तर देने का 
उचित प्रबन्ध किया गया है । -- संपादक 





घर्ते की तालीम 


ऐसा मसीह ने इंजील में कहा हैः-- 


४ डू अंटू अदशे ऐज यू बुढ देट दे शुद डू अंदर यू; दिस इज होल आवब द छा एंड द्‌ 
प्राफेट्स ” यानी दूसरों के साथ वेसा ही बतोव करो, जैसा तुम चाहते हो कि वे तुम्हारे साथ 
करें। सब धरम और सब नबियों की तालीम इतनी ही हैं ।”” 


बहुद्दीय 


( सं० बि० ) 


एक ही देवता को माननेवाले धर्मों में से यहूदी- 
धर्म को हम सबसे कठोर धम कह सकते हैं। यहूदी- 
धर्म में एकदेवत्व की मानसिक भावनामात्र नहीं है, 
प्रत्युत तकंपूण विचार और सम्यक्‌ निरूपण के द्वारा 
उसमें इस सिद्धान्त की स्थापना की गई है। इस 
धरम में इस भावना को आचार और विचार में सवत्र 
स्थान देना आवश्यक समझा जाता है। 

इस धर्म के सर्वप्रथम प्रवरतक इब्राद्वीम हुए हैं । 
तबसे परंपरागत रूप से यह धर्म बराबर चला आ 
रहा है। संसार में जितने धम इस समय पाये 
जाते हैं उनमें यह धर्म सबसे अधिक पुरानों है। 
समस्त प्रथ्वीतछ के अधिकांश भाग पर फैले हुए 
इसाई और इस्लाम दोनों धर्मो' को जन्म देनेवाला 
यही धम है। ईसाई और इस्छाम धर्मो' ने यहूदी- 
धर्म के ही सिद्धान्तों को कुछ विनम्र रूप में प्रहण 
किया है। उन धर्मों के उपदेशों का मूल तत्त्व 
यहूदीधघम का ही तत्त्वपार्थ है। यही कारण है 
कि जिससे यहूदीधम के माननेवाले इन दोनों धर्मो' 
से धृणा नहीं करते हैं. और न उन्हें भ्रमात्मक और 
मिथ्या ही समझते हैं । 

यहुदीधर्म की परिभाषा करना साधारण बात 
नहीं है, क्योंकि इस बात को उठाते ही यह प्रभ्न आ 
| १, यह जा0एए6फ॒छ॑ंतशंग ० रिशाद्वाणा का 
मत है। हम तो समभते हैं कि वेदिक ओर हिंदूधम 
से पुराना कोई दूसरा धर्म नहीं हे। --सं० 


उपस्थित होता है कि मनुष्य धार्मिक मामलों में 
अपनी रुचि और इच्छा को कहाँ तक स्थान दे 
सकता है ? किंतु कम से कम इतना तो हम 
अवश्य कह सकते हैं कि यहूदीधम के आधारभूत 
निम्नलिखित दो सिद्धान्त हैं--१ परमात्मा फी केवल 
एक ही रूप में स्थिति और २इसराएल का चुनाव । 
यहूदीधम में मूर्तिपूजा और बहुत से देवताओं को 
मानने का विरोध किया गया है। इसमें एक ही 
सबंव्यापी परमात्मा माना जाता है। यह भी माना 
जाता है कि यह संसार अच्छा है और मनुष्य अपनी 
उन्नति करते करते पू्णता को पहुँच सकता है। 
मनुष्य अपने विचारों के संबन्ध में स्वतन्त्र है और 
अपने किये हुए कर्मों का जिम्मेदार है। इस धर्म 
मे यह नहीं माना जाता कि मनुष्य और इंश्वर के 
बीच में रहनेवाछा कोई और व्यक्ति भी है, और न 
यही कि मनुष्य को पाप में लगा देनेवाली कोई 
विचित्र शक्ति है। मनुष्य स्व॒तन्त्र है, वह शेतान के 
हाथ में पड़ा हुआ कठपुतला नहीं है। धन संपत्ति 
सदैव बुराइयों को द्वी उपन्न करनेवाली वस्तुएँ नहीं 
हैं। अपनी इच्छा फे अनुसार हम उनसे अच्छे 
और बुरे दोनों प्रकार के काम कर सकते हैं। मनुष्य 
इश्वर का भतिबिम्बरूप ही है, इसलिए और सब दैवी 
रचनाओं के समान वह भी उच्च और पवित्र है। 
और इसी लिए संभी मनुष्य सगे भाई के समान हैं। 
जिस प्रकार उससप्न होने के पहले वे सब एक ही रूप 


यहूदीधर्म 


में समाये हुए थे उसी प्रकार समय के अन्त में फिर 
वे सब एक में दी मिल जायँंगे। इसराएछ की 
सहायता से वे लोग उस समय “स्वग के राज्य? के 
समीप पहुँचा दिये जायँंग। संसार में शान्ति और 
सद्भाव को फैलाना ही यहूदीधर्म का उद्देश्य है। 
यहूदीधर्म में यह माना जाता है कि इस साधा- 
रण समय के अन्त में प्रथ्वी पर सत्य और धम के 
स्वर्गीय राज्य की स्थापना द्वोगी। इस विश्वास के 
कारण मनुष्य की इच्छा होती है कि बह अनेक 
प्रकार के कष्ट उठाकर भी समय काटे ओर उस 
स्वर्गीय राज्य की स्थापना को देखे। अन्य सभी 
जातियों में प्रायः यद्दी धारणा है कि पहले का समय 
बहुत अच्छा था और अब बराबर पतन होता जा 
रहा है। अब तो हमें कष्ट ओर दुःख द्वी भोगने 
पड़ेंगे, और इसी प्रकार विपत्ति में पड़े पढ़े एक दिन 
महाप्रढय॒ का समय आ जायगा । उस समय 
मनुष्यों और देवताओं आदि के सहित सभी वस्तुओं 
का नाश द्वो जायगा । किंतु यहदीधर्म के अनुसार 
अन्त समय में परमात्मा की शक्ति का पूरा पूरा प्रकाश 
मनुष्य पर पड़ेगा और उस समय सभी छोग पृण्णता 
को प्राप्त होकर दिव्य आनन्द का भोग करंगे। 
यहूदीधर्म में केवड एक मानसिक विचार 


अथवा हार्दिक भाव का रखना ही पयोप्त नहीं समझा 
जाता। उसमें इसकी अपेक्षा अच्छे कर्म को 
अधिक महत्त्व दिया गया दे । यद्यपि यह सत्य है कि 
मन के शुद्ध भाव ओर विश्वास के बिना केवल 
अच्छा कम करना विशेष छाभदायक नहीं है; फिर 
भी यहूदीधर्म में विश्वास के सिद्धान्त का पूर्ण अभाव 
नहीं दे, क्‍योंकि स्पष्ट रूप से यह नहीं कहा जा 
सकता कि यहूदीधर्म के सत्कर्मों के आदशे को 
माननेवाढा एक नास्तिक यहूदी माना जायगा। 
निस्संदेह, यह तो हम कह सकते हैं कि उसकी 


“रक्षा दोगी?, क्योंकि यहूदीथर्म यह कहता है कि 
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प्र्यक सत्करम करनेवाले को, चाहे उसका विश्वास 
कैसा ही क्‍यों न हो, भविष्य में स्थापित होनवाले 
संसार में स्थान मिलेगा । किंतु यहूदीघम यह भी 
कहता है कि प्रत्येक “अच्छे आदमी ? की रक्षा की 
जायगी और इसी से यह अर्थ छक्षित द्ोता है कि 
“अच्छा यहूदी” होने के लिए “अच्छे आदमी ” होने 
से बढ़कर भी कुछ और गुणों की आवश्यकता है । 

इस प्रकार हम देखते हैं कि यहूदीधर्म सभी 
को अपने में मिला छेने के लिए तैयार है। फिर 
भी उसके माननेवालों की संख्या बहुत कम है। 
इसका एक मुख्य कारण है। वह कारण यह है कि 
यहूदीघम का उद्देश्य संसार के संमुख एक बहुत 
ही पवित्र ओर ऊँच आदशे का रखना है। अपने 
इस महान्‌ आदशे की रक्षा के छिए यहूदियों को 
अपने जान माल से तैयार रहना पड़ता है। प्राचीन 
समय में यहूदियों न अपने घामिक आदशों की रक्षा 
के लिए अपने प्राणों का उत्मग किया और अपनी 
धन संपत्ति का भी सह त्याग किया। यही 
आशा अब भी यहदीधम को माननेवाले व्यक्ति से 
की जाती है। किंतु इतन बड़े त्याग को स्वीकार 
करके यहूदीधर्म को ग्रहण करना सरल बात नहीं 
है। संसार को थोड़े ही आदर्शवादियों की आव- 
श्यकता दिखाई पड़ती है । 

यद्यपि यहूदीधर्म पहछ से ही इस्लाम और 
इसाइधमों के द्वारा प्रतिपादित सत्य को स्वीकार 
करता है, क्रिंतु वह यह भी मानता है कि उन धर्मों 
में कुछ ऐसे तत्त्व भी पाये जाते हैं जिनका वास्तविक 
मूल सत्य पदाथ से पूरा पूरा मेलल नहीं बैठता । यहूदी- 
धर्म इन दोनों धर्मो' के साथ अपने प्रचार क्रे लिए 
किसी प्रकार की चढ़ाऊपरी नहीं करता और न 
उसमें पादरियों आदि के समान प्रचारक छोग ही 
नियुक्त किये जाते हेँ। वह यह नहीं मानता कि 
सिफे हमीं सत्य के स््वे स्वरूप हें, वरन बह अपने 
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को सबसे बढ़कर पवित्र और विशुद्ध मानता है। 
जब अन्य धम अपने प्रसार को बढ़ाने के उद्योग में 
लगे हुए हैं तब भी यहूदीधर्म यद्द दढ विश्वास किये 
हुए उस दिन की प्रतीक्षा कर रहा है जिस दिन वह 
अपना प्रभाव सभी धर्मो' पर स्थापित कर लेगा, और 
इस प्रकार मनुष्यमात्र पर अपना ही आधिपत्य 
जमायेगा । यह सब किस प्रकार होगा तथा समस्त 
संसार एक ही इश्वर की उपासना किस प्रकार करेगा, 
इन प्रश्नों का उत्तर देने का यहदीधमे में प्रयास नहीं 
किया गया है। 

यहूदीघधम की उत्पत्ति सर्वश्रथम पेलस्टाइन 
नामक देश में हुई थी। यहाँ पर इस धर्म के 
प्रसार का विस्तारपूवेक वणेन करने के लिए स्थान 
नहीं है। अतः हम संक्षेप में केवल इतना ही कह 
देना पर्याप्त समझते हैं क्रि अनेक कारणों स धौरे धीरे 
इस धममम के माननेत्राले पेलेस्टाइन से फैछठकर असो- 
रिया, मिश्र, हमाथ आदि देशों में पहुँचे, ओर अपने 
साथ अपने धर्म को भो छेते गये । भूमध्यसागर के 
किनारे के देशों में भी यह धर्म काफी मात्रा में फेल 
गया। मासोपोठामिया में भी अनेक चिंह् ऐसे 
पाये गय हैं जिनसे यह प्रकट होता है कि किसी 
समय में यह धर्म वहाँ पर खूब फेडा हुआ था । 

बाद के समय में यहूदीवरमे के और भी अनेक 
संप्रदाय बने जिनमें से उद्दर यहूदीघर्म ( .96४०। 
]00७ं»7 ) के संबन्ध में कुद्ध कह देना आवश्यक 
जान पड़ता है। यह “उदार यहूदीधर्?ः अनेक 
प्रकार की परंपराओं का पालन आवश्यक नहीं 
समझता, किंतु पूणे रूप से यह उनका बिरोध 
भी नहीं करता । इसका कथन है कि इस धर्म के 
आचार्यो' में यह शक्ति है कि वे चाहें तो मनुष्यों का 
पूणे संगठन कर सकते हैं, और चाहें तो उन्हें अछग 
कर सकते हैं। इस प्रकार ये उदार यहुदोधर्म के 
साननेवाले परंपराओं को मिठानेवा् नहीं है, प्रस्युत्‌ 


गीताधम 


न 


उनमें सुधार करने के इच्छुक हैं। ये लोग यह 
चाहते हैं कि जो छोग यहूदीधम्म से भ्रष्ट हैं. उनके 
साथ कुछ रियायत कर दी जाय और वे पुनः धर्म 
में मिला लिये जायँ। किंतु पुराने लोग उच्च 
आदशों' से पतित होना उचित नहीं समझते हैं, चाहे 
उनके धमम के माननेवालोों को संख्या कम ही क्‍यों 
न रहे। परस्पर मतभेद रखते हुए भी इन दोनों 
प्रकार के विचारवाले सहयोग और सद्भाव से काम 
करते हैं। यह भाव उनके मन में बराबर बना ही 
रहता है कि यहूदीधम में किसी श्रकार की फूट न 
रहे, प्रद्युत्‌ सुमंगठित एकता बनी रहे। उदार 
यहूदीधर्म के उद्योग से बहुत से यहूदी छोगों ने, 
जिनके मन से आध्यात्मिकता का भाव बिल्कुछ ही 
चला गया था, अब पुनः परमात्मा से प्रेम करना, 
उसकी आज्ञाओं को मानना, उसकी पूजा में संमि- 
लित होना तथा ब्रत ओर उपवास करना सीख 
लिया है । 


यद्यपि यह निश्चित हैँ क्रि उसमें महान त्याग 
की भावना की आवश्यकता होने के कारण यहूदी- , 
धर्म का श्रचार बहुत अधिक न हो सकेगा, किंतु 
इससे उसका महत्त्व नहीं घट जाता। यह भी 
सत्य है कि अल्प संख्यावाले बहुसंख्यकों पर अपना 
प्रभाव डालते हैं तथा जितने बड़े बड़े आन्दोलन हुए 
हैं उनका प्रारम्भ अल्पसंख्यकों के द्वारा ही किया 
गया है। बहुत अधिक फेल जाने के कारण बड़े 
बड़े आदर्शो' में बिकार पेदा हो जाते हैं और वे 
असफल हो जाते हैं; और पुन: उनका उद्धार करने 
के लिए कुछ थोड़े से ही छोग उठ खड़े होते हैं । 
इस सिद्धान्त को ध्यान में रखते हुए हम कट्द सकते 
हैं कि संभव है क्रि किसी समय संसार यहूदीधम्म 
के माननेवाले अल्पसंख्यक यहूदियों के धर्म के तत्त्व 
को समझे और इस प्रकार इस धमम का प्रसार 
संसार में बढ़ जाय । 


इसाइपर्स 


( सं० वि० ) 


इसाईधरम के सिद्धान्त किन्हीं आकस्मिक कारणों 
अथवा क्षणिक विचारों के आधार पर स्थित नहीं हैं । 
यह धम उन धर्मों के समान नहीं है. जिनमें 
इंशइवर की उपासना और पूजा केवछ इसी लिए की 
जाती है कि वह उपासकों और पूजा करनेवालों को 
भोजन वश्र आदि के सुखों से परिपूण रखे। इस 
धम में इंश्बर और मनुष्य के बीच एक बड़ा घनिष्ठ 
संबन्ध माना जाता है जिसके संबन्ध में आगे 
लिखा जायगा। चीन के कनफ्यूसियन, भारत 
के बौद्ध, फारस के पारसी तथा अरब के इस्लाम आदि 
धर्मों के समान इसाईंधम भी एक ऐतिहासिक धर्म 
है। इस कथन का अभिप्राय यह है कि उपयुक्त 
सभी धर्मों की उत्पत्ति ऐतिहासिक घटनाओं 
के आधार पर मानी जाती है, न कि किसी आक- 
स्मिक देवी घटना के कारण। इस धरम में ऐसे 
तत्त्व विद्यमान हैं जिनके कारण इस धम की व्याप- 
क॒ता के बढ़ने में बहुत सुविधाएँ मिलती हैं। यह 
कठिन नियन्त्रणों और अज्ञानपृण रीति रिवाजों से 
जकड़ा हुआ नहीं है। इसकी व्यापकता का एक 
कारण यह भी है कि इस धर्म में एकेश्वरवाद का दी 
सिद्धान्त माना जाता है। यद्यपि यह सिद्धान्त 
यहूदी तथा इसलामधम में भी विद्यमान है, किंतु 
यहूदीवम जातीय विशेषताओं से बहुत जकड़ा 
हुआ है और इस्छामधमे का चरित्र संबन्धो भादश 
बहुत नीचे दर्ज का है। इन दोपों के कारण ये धमे 
इसाईधमे की बराबरी करने में असमथ हैं । इसाईघमे 
में इसा मसीह मनुष्य की रक्षा करनेवाले माने जाते हैं | 


इसाइधम के मानवाले उसके संबन्ध में अनेक 
प्रकार के मत रखते हैं। इसा मसीह के ही संबन्ध 
में मतभेद पाया जाता है। कुछ छाग तो उन्हें 
परमात्मा का अवतार मानते हैं, किंतु इसके विपरीत 
कुछ छोग उन्हें केवल मनुष्य ही मानते हैं। इस 
दूसरे प्रकार के मतावढम्बियों का कहना है कि ईसा 
मसीह ने ही सबप्रथम जनता के सामने यह स्पष्ट 
रूप से प्रकट किया था कि मनुष्य और परमात्मा के 
बीच बड़ा घनिष्ठ संबन्ध है तथा मनुष्य उत्तम कर्मों 
के द्वारा इंश्वर के समान हो सकता है । ऋतु 
इस प्रकार का विचार रखनेवालों को संख्या कम 
ही है। इंसाइंधम में कुछ लोग विचारों और 
सिद्धान्तों की अपेक्षा शुभ कर्मों को ही अधिऋ 
महत्त्व देते हैं। उनका कथन दै कि इंसा में 
विश्वास करते हुए हमें उनके द्वारा उपस्थित किये 
गये उदाहरणों का अनुकरण करना चाहिए। इंसा- 
इयों में मुसठमानों के सूफीमत और हिंदूधर्म के 
वदान्तवाद इत्यादि के समान एक ऐसा मत भी है 
जो मनुष्य और इश्वर के बीच एक प्रकार के रहस्य- 
पूर्ण संबन्ध को मानता है । 

किंतु इसाइधमे के अंदर जिन दो संप्रदायों 
ने बहुत अधिक प्रधानता प्राप्त की है, वे रोमन कैथोँ- 
छिक और प्रोटेस्टेंट संप्रदाय हैं। रोमन कैथोंलिक 
संप्रदायवाले प्राचीन परंपराओों और अन्धविश्वास 
के पक्षपाती हैं, किंतु प्रोटेस्टेंट छोग सुधारवादी हैं । 
ये छोग रोमन केथॉलिक लोगों के समान चित्रों 
आदि की पूजा नहीं करते और न उनके समान 
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महंतों की आज्चञाओं का पालन करना जरूरी 
समझते हैं । 

इसाइधर्म के कुछ प्रधान मूल सिद्धान्त जो सभी 
इसाईसंप्रदायों में माने जाते हैं निम्नलिखित हैं-- 

(१) इईंसा मसीह तीन प्रधान रूपों में माने 
जाते हैं। प्रथम तो यह कि उन्होंने यह बतछाया कि 
परमात्मा मनुष्य मात्र के पिता हैं। दूसरे यह कि 
वे स्वयं परमात्मा के अवताररूप हैं तथा मनुष्य 
और परमात्मा के बीच में विचवानी करनेवाले के 
समान है. । और तीसरे यह कि उनका ध्यान करने 
से परमात्मा की शक्ति का अनुभव मनुष्य में होता है। 


(२) मनुष्य विचारशील प्राणी है तथा वह 
अपने करमाँ का उत्तरदाता है। वह अपनी इच्छा 
के अनुसार चाहे तो अच्छा काम करे, ओर चाहे बुरे, 
किंतु वह इसलिए पापयुक्त और अपराधी है कि 
उसने गलत रारते को पसंद किया था। 

(३ ) ईसा मसीह मनुष्य भी थे और इंश्वरीय 
दक्ति से पूण देवी व्यक्ति भी थे। 

(४) कयामत के समय (न्याय के दिन 
"96९ )99 ० ]प०६४7४०॥६ ) इसा मसीह उठेंगे 
और अच्छे मनुष्यों की अथोत्‌ इसाईंधमे के सच्चे 
अनुयायियों की रक्षा करेंगे । 

(५) क्रास का चिह्॒ पापों और भयों से 
छुटकारा देने के लिए सम है। ईसा मसीह ने 
स्वयं अपने कर्मो' के द्वारा सबके लिए एक सच्चा 
आदश उपस्थित किया है । 


१ क्रास ( (४0595 ) का चिह्न जो + इस प्रकार 


बनाया जाता है, ईमाइयों में बढ़े आदर की दृष्टि से 
देखा जाता है। यह शूली का चिह्न है जिसपर चढ़कर 
ईसा मसीह ने अपने प्राणों का त्याग किया था। 


गीताधम 


(६ ) गिजाघर इसामसीह के शरीर के तुल्य हैं 
तथा वे ईश्वर की आत्मा के निवासस्थान हैं। इस- 
लिए उनको पवित्र मानना चाहिए । 

(७) वपतिस्मा (399057 ) के द्वारा 
अथात्‌ जन्म के समय अथवा बहुत दी छोटी अवस्था 
में एक विशेष विधि के अनुसार बच्चे के ऊपर जछ 
छिड़कने से वह पवित्र हो जाता है । 

(८ ) बहुत समय के बाद न्याय का दिन 
(्‌ क्‍299ए ० ]पए6ष्टा॥शा( ) अवश्य आयेगा । 

इसाइंधम में उपासना तीन प्रकार से की जाती 
है। प्रथम प्रकार की उपासना यह है कि सभी 
मनुष्यों के साथ अच्छा बर्ताव किया जाय |. दूसरे 
मनुष्यों को भाई के समान समझना चाहिए , क्‍योंकि 
सब एक ही परमात्मा के पुत्र हें। दूसरे प्रकार का 
उपासना गिजाधरों में इकट्ठा होकर प्रार्थना करने 
की दै। एवं तीसरे प्रकार की उपासना पुजारियों 
या महंतों ( !!०5४ ) को पूज्य भाव से देखने 
की है। 

इसाईधमे की उत्पत्ति ईसा मसीह के समय से 
ही हुई है। इसवी सन्‌ का नामकरण इसा मसीह के 
ही नाम पर है और उन्हीं के समय से यह चलाया 
गया है। इस धमे का प्रारम्भ अरब देश से हुआ 
था तथा उसी देश का जेरुसलम नाम का नगर 
ईसाइयों का प्रसिद्ध तीथस्थान माना जाता है। 
वहाँ से बढ़कर यह धमे इटली तथा ग्रीस आदि देशों 
में पहुँचा। इटली फा रोम नगर किसी समय में 
इस धमे का बड़ा भारी केन्द्र माना जाता था और 
रोमन कैथॉलिक संग्रदायवालों का अब भी वह 
सबसे मदत्त्वपृण स्थान है । 

वहाँ के महंत (!?07८) के द्वाथ में किसी समय 
वास्तव में बड़ी इक्ति थी, किंतु:.अब थे पूजामान्न 


री] 


सबसे उम्दा मजहब 


के लिए ही रह गये हैं । रोम और भीस से बढ़ते 
बढ़ते यह धर्म प्रायः समस्त योरोप में फेल गया। 
इसके पश्चात्‌ विजयी योरोपनिवासियों के साथ 
समुद्रों को पार करके इसने उत्तरी तथा दक्षिणी 
अमेरिका, आस्ट्रेलिया, अफ्रीका और एशिया छे 
मद्दाद्वीपों में भी अपना अड्डा जमा लिया है। 

इस समय संसार में सबसे अधिक जनसंख्या 
इसाईधमे के ही माननेवा्लों की है। इस धर्म के 
इतने अधिक प्रचार का कारण यह भी है कि इस 
धरम के प्रचार के लिए योरोप और अमेरिका ने बड़ा 
धन व्यय किया हे और अब भी कर रहे हैं। 
पादरियों की सुसंगठित संस्थाएँ स्थापित हो गई हैं 
जिनका एकमात्र उदहृरय इंसाईंधर्म का प्रचार 
करना है। इस समय संसार के प्रायः सभी देशों में 
इसाइधम के उपदेशक पाये जाते हैं। योरोप के 
देशों का जितना ही अधिक आधिपत्य अन्य महाद्वीपों 
में बढ़ता जाता है, उतना ही अधिक इसाईंधर्म का 
भी प्रचार होता जाता हैं । इस समय पाश्चात्य 
सभ्यता ने संसार की आँखों में चकाचोंध पेदा 
कर दी हे जिसके कारण उस सभ्यता के साथ 
उस सभ्यता के फेलानेवालों के धर्म को भी छोग 
सरलतापूवक ग्रहण कर लेते हैं । 
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इधर कुछ दिनों से भारतबष, चीन भर जापान 
में विशेष रूप से जाग्रति की लहर पेछ गई है। इन 
देशों में अब अपनेपन का भाव बढ रहा है जिसके 
परिणामस्वरूप यहाँ योरोप का प्रभाव अब कम हो 
रद्दा है। पाश्चात्य लेखक मिस्टर अल्फ्रेड ई गार्वी का 
कथन है कि “भारतवर्ष, चीन और जापान की 
जागृति, जिसके कारण उन देशों में जातीयता की 
भावना पेदा द्वो गई है तथा एक राष्ट्रीय उद्देश्य 
स्थापित हो गया दै, यूरोप की प्रधानता के लिए भय 
उत्पन्न कर रही है। यह भी संभव है कि इसके परि- 
णामस्वरूप पूव और पश्चिम के बीच परस्पर संघषे 
उत्पन्न हो जाय” ।” इन लेखक महोदय का यह 
अंश कुछ पहले का लिखा हुआ है। भाज तो 
उनका अनुमान हमें प्रत्यक्ष ही कायरूप में दिखाई 
दे रह्य है। ऐसी दशा में निश्चय के साथ यह 
कहना कठिन है कि इसाईधम के माननेवालों की 
संख्या और अधिक बढ़ेगी अथवा अब कम होगी । 
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सबसे उस्दा कजुहद 


कुरान मजीद में मुहम्मद पेगंबर ने कहा हैः-- 


“ अफजूलुल इमानि उत्‌ तोहिब्बो लिनन से मा तोहिब्बो ल्ेनप्सका; व तक्र हो लहुम्‌ भा 


तक्र हो लेनप्सेका 


अथोत्‌ “ सबसे अफजुछ, सबसे बढ़ा, सबसे उम्दा मजहब यही है, कि जो अपने लिए चादते हो वददी दूसरे 
के छिए चाहो, और जो अपने लिए करीद्द, तकलीफदेह समझते द्ो, उसे दूसरे के लिए भी दुखदाई जानो ।” 
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इस्ठासप्से 


( सं० वि० ) 


इस्ठामधम अथवा भुसछमानधर्म उस धर्म का 
नाम है जिसकी स्थापना मोहम्मद साहब ने की थी । 
मुसलमानों में जितने भी संप्रदाय दें सब इस्छाम के 
अंदर आ जाते हैं। शिया और सुन्नी दोनों ही मतों 
के अनुयायी मुसलमान माने जाते हैं। “इस्लाम ' 
शब्द 'असलम ” शब्द से, जिसका कि अथ होता है 
“आत्मत्याग करना”, बना है। पश्चिमी विद्वान्‌ 
८ इस्छाम ” शब्द का प्रायः यह अथ ठगाते हैं कि “वह 
धर्म जिसमें मनुष्य विश्वास और कतव्य के संबन्ध 
में अपने को पूर्ण रूप से परमात्मा की इच्छा पर 
छोड़ देता है।” किंतु सैयद्‌ मीर अली के मत के 
अनुसार इस शब्द का यह अथ उचित नहीं है। उन्होंने 
४ स्विरिट आफू इस्लाम ? ( 5छ्ञाग ता (बाधा ) 
नामक पुस्तक में कहा है कि “इस शब्द स, जेसा 
कि प्रायः छोग अनुमान कर छेते हैं, यह भाव नहीं 
प्रकट द्वोता कि अपने को पूणतया परमात्मा की इच्छा 
पर छोड़ दिया जाय, प्रत्युत ठीक इसके विपरीत 
इस शब्द का यह अर्थ है कि धर्म के पालन करने का 
उद्योग करना | ” 

इस कथन को स्वीकार कर छने के पश्चात्‌ अब 
दूसरा प्रश्न जो हमारे सामने आता है वह यह है कि 
इस्छाम शब्द के भीतर जिस घम के पालन करने 
के लिए उद्योग करने का भाव है वह धर्म कौन सा 
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धम है, उस धर्म के भीतर किन तत्त्वों का समावेश 
होता है। कुरानशरीफ में लिखा है कि “जो कोई 
भी मुसलमान है वह सच्चे रास्ते को ढूँदता है?। ” 
किंतु इससे भी हमारे प्रश्न का स्पष्ट उत्तर नहीं 
मिलता है। कुरानशरीफ की इस आयत में भी 
हमें यह जानना बाकी ही रह जाता है कि 'मुसलमान' 
किस व्यक्ति को कद सकते हैं और “सच्चा रास्ता' 
क्या है। मुसछमान टीकाकारों ने इस आयत की 
व्याख्या करते हुए लिखा है कि भुसछमान से अभि- 
प्राय उस व्यक्ति से है 'जो अपनी गदन परमात्मा के 
द्वारा बतछाए हुए धम के नीचे रख दे” “जो इस्छाम- 
धर में शामिल हो जाय, अथवा "जो सच्चे मन 
से एकेश्वरवाद के मत को स्वीकार करले ।” सच्चे 
रास्ते! अथवा 'रशाद” का अथ उन्होंने यह किया 
है कि अच्छे कर्मों के फछ को प्राप्त करना' या 
अच्छाई की अभिलापा ! 

इरलामधर्म के आचारय विश्वास ( इमाम ) 
और इस्लाम को एक ही नहीं मानते हैं। उनके मत 
के अनुसार हृदय से किसी सिद्धान्तविशेष पर 
विश्वास करना एक बात है और मुसलमानधम 
को स्वीकार करना दूसरी बात है। उनके कथन के 
अनुसार सच्चा मुसलमान वही व्यक्ति है जो मुसल- 
मानधमम के रीति रिवाजों का पालन करता है और 
जो इईंइवर, फरिश्तों, खुदाई, किताबों, पेगंबरों तथा 
कयामत के दिन आदि अनक बातों में विश्वास भी 
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इस्लामधमं 


फारसी भाषा की टीकाओं में 'मुसलिम' शब्द 
का अथ करते हुए यह लिखा गया है कि इस शब्द 
का अभिप्राय ऐसे व्यक्ति से है जो विनम्र ( मुनकाद ) 
और आज्ञाओं का पालन करनेवाला ( हुक्मबदार ) 
हो। इस प्रकार ऊपर दिये गये अनेक अर्थों पर 
विचार करने के बाद हम फह सकते हैं. कि इस्लाम- 
घम की प्रथाओं का ऊपर से भी पालन करनेवाला 
व्यक्ति मुसठमान माना जायगा। जब ऐसे व्यक्ति 
में भक्ति ( इहसान ) भी आ जाती है तब बह 'मुह- 
सिन', अथोत्‌ ऐसा व्यक्ति जो अच्छे काम करता 
है तथा धार्मिक कृत्यों की ओर विशेष रूप स ध्यान 
देता है, हो जाता है। इन गुणों के साथ साथ जब 
उसमें हृदय की सचाई आ जाती है और वह इस 
धर्म में विश्वास ( इमाम ) करने लगता है, तब वह 
'मूमिन' अथोत्‌ विश्वास करनवाछा हो जता है। 
इस प्रकार यह स्पष्ट है कि इस्छामधर्म में ऊपरी 
बातों को पालन करने की ही प्रधानता दी गई है । 
इस धम में घम का अध्ययन गौण माना गया है तथा 
ऊपरी कतंव्यों का पालन प्रधान। हम यह कहने 
का भी साहस नहीं कर सकते कि इस धम का कोई 
आध्यात्मिक आधार है। इस धम की “पँचवक्ता 
नमाज” आदि बातें बहुत पहले की नहीं हें । 

संसार में इसाईधर्म के बाद इसी धम के मानने- 
वालों की संज्या सबसे अधिक पाई जाती है। सब- 
प्रथम इसका ग्रवततेन मोहम्मद साहब ने इंसा की 
सातवीं शताब्दी में अरब देश के मका ओर मदीना 
नाम के नगरों के आस पास किया था। वहाँ से 
क्रमशः यह बड़े जोश के साथ बढ़ा और संसार के 
अनेक देशों में फेल गया। वैसे तो इस घम के 
माननेवाले किसी न किसी संख्या में प्रायः संसार 
के सभी देशों में मिलेंगे, किंतु मध्य अफ्रीका, उत्तरी 
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अफ्रीका, अरब देश, मध्य एशिया, फारस, अफगा- 
निस्तान, सीरिया, मिश्र, मोसोपोटामिया और तु्कि- 
स्तान में प्रधान रूप से यही धर्म माना जाता है । 
चीन और भारतवर्ष में भी इस घम के माननेवालों 
की संख्या बहुत अधिक है । 

मुसछमानधम का सबसे प्रधान तीथस्थान होने 
के कारण मक्का अपना प्रभाव सदैव मुसलमानधस 
पर डालता रहा है । यही कारण है कि मुसलमानों 
के रीति रिवाज अरब दृश के रीति रिवाजों के आधार 
पर ही बने हैं। मदीना नगर सुसलमानधम के 
विद्वानों का केन्द्रस्थान ग्हा है। यहीं के विद्धानों 
और धामिक आचार्यों के बनाये हुए घमम संबन्धी 
ओर समाज संबन्धी नियम प्रायः समस्त मुसलिम 
संसार में प्रचलित हैं, यद्यपि विभिन्न देश काल और 
विभिन्न विद्याबुद्धि के कारण अनक देशों के मुसल- 
मानों में बहुत परिवतेन भी दिखाई देता है । 

अरब देश के मुसलमानों में बहुत अधिक कट्ररता 
नहीं पाई जाती है। रेगिस्तान के भीतरी भाग में 
धार्मिक नियमों के पालन में उतनी हृढता नहीं 
दिखाई देती जितनी बड़े बढ़े शहरों और कस्ों में 
है। अरब देश के नित्रासी दूसरे धर्म के माननेवालों 
को अपने से नीचा तो अवश्य समझते हैं और उनझे 
प्रति कुछ्न घृणा का भाव भी अपने मन में रखते हैं, 
किंतु वे उनके साथ किसी प्रकार का दुव्यवह्ार नहीं 
करते हैं। अरब देश की यात्रा करनेवाले अनेक 
अंग्रेज यात्रियों का भी यही कथन है । 

किंतु पूर्वी देशों में अरबवालों की सी उद्यारता 
नहीं है। कुस्तुंतुनिया से जितना ही पूर्व की ओर 
आप चलंगे उतना ही अधिक धर्म संबन्धी अज्लञान 
आप मुसलमानों में देखेंगे। ऐसे देशों में अश्ञान 
से भरी हुई कट्टरता तथा दूसरे घमं के अनुयायियों 
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के प्रति घुणा का भाव अचुर मात्रा में विय्मान है| 
तुर्किस्तान के भुसलमांन बहुत समय से इसाइयों के 
संसग में रहने के कारण उनसे एक प्रकार से मिल- 
जुछू गये हैं और परस्पर उनमें एक प्रकार का सद्भाव 
स्थापित दो गया है। फारस में हमें मुसलछमानधम 
का कुछ और द्वी रूप दिखाई देता है। वहाँ पर 
शिया और सुम्नी संप्रदायों में परस्पर बहुत ह्वेषभाव 
पाया जाता है। ऊपरी दिखाव और आडबम्बर, धर्मो- 
न्धता और कट्टरता ये द्वी वहाँ प्रधान स्थान ग्रहण 
किये हुए हैं। 

मध्य एशिया के मुसलमानों का धार्मिक और 
सामाजिक जीवन अरब और फारस की अपेक्षा 
बहुत भिन्‍न है। वहाँ पर धमोन्धता ऊँचे से ऊँचे 
दर्ज पर पहुँची हुई है। साधारण धामिक कृत्यों 
को भी वहाँ के निवासी बड़े महत्त्वपूर्ण काय॑ समझते 
हैं। दूसरे धमवालों के प्रति घरणा का भाव भी वहाँ 
बहुत अधिक पाया जाता है। मध्य एविया के 
मुसलमानों के नित्य के जीवन को, उनके सामाजिक 
व्यवहार को, उनके व्यापार को तथा राज्य के प्रति 
उनकी धारण को देखने से यही जान पड़ता है कि 
यह द्विजरी सन्‌ की चौद॒हवीं शताब्दी नहीं है, प्रत्युत 
अभी दूसरी ही शताब्दी है । 

चीन के मुसलमान बहुत कुछ शुद्ध चीनियों के 
साथ मिल गये हैं। कितु फिर भी उनमें कुछ 
बिशेषताएँ पाई जाती हैं। चीनी मुसलमानों का 
दृष्टिकोण द्वी कुछ भिन्न है। वे लोग साधारण 
लबीनियों के समान अफीम के गुलाम नहीं हैं। 
तंबाकू पीने का उनके यहाँ निषेध दे । वे छोग 
पश्चिम के मुसलमानों के समान शराब हशध्यादि का 
सेवन नहीं करते हैं । 

भारतवष में मुसछमान अरब, फारस और 
तुर्किस्तान आदि देशों से आये थे तथा अपने साथ 
घहाँ के संस्कार और बहुत से रीति रिवाज भी छेते 
आये थे। उनमें से बहुतों ने जागीरें आदि प्राप्त कर 
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ली हैं और अपने घम को परिवर्तित करके मुसलमान 
बने हुए व्यक्तियों को कुछ निम्न दृष्टि से देखते हैं । 
यहाँ पर अनेक स्थान मुसलमानों के तीथ्थत्थान माने 
जाते हैं, जहाँ पर प्रतिबष मेले छगते हैं। इनमें से 
प्रधान स्थान निम्नलिखित हें:--अजमेर में ख्वाजा 
मुब्नुद्दीन चिश्ती की दरगाह, पाकपट्टन में फरीदुद्दीन 
शकरगंज की दरगाह, देहली में निजामुद्दीन ओलिया 
की दरगाह और अद्मदाबाद्‌ के निकट शाह आलम 
की द्रगाह। यहाँ के शिक्षित मुसलमान तमाम 
संसार के मुस्लिम आन्दोलनों से परिचित रहते हैं 
तथा उनमें कट्टरता की मात्रा कम है। किंतु अशि- 
ज्षित और देहाती मुसछमान घमोन्ध और कट्टर ही 
हैं। देहातों में कुछ मुसछमान ऐसे भी पाये जाते हैं 
जो अपने हिंदू पड़ोसियों के खाथ बहुत मिल जुल 
गये हैं। ये छोग पहले के हिंदू ही हैं और बाद में 
मुसलमान हो गये हैं। इनमें से तो कुछ ऐसे भी हैं 
जो केवल नाममात्र के ही लिए मुसछमान कहे जा 
सकते हैं। ये हिंदुओं के होली, दशहरा, दीवाली 
आदि त्योद्दारों को मानते हें तथा शीतछा देवी आदि 
की पूजा भी करते हैं । इस प्रकार के मुखलमानों 
को कट्टर बनाने के लिए उन्नीसर्वीं शताब्दी में सैयद 
अहमद तथा हाजी शरीअत अल्लाह आदि ने आन्दो- 
लन किया था और तभी से इस काम में बहुत से 
मुसलमानों ने बड़ा परिश्रम किया है। किंतु फिर 
भो भारतवप के मुसछमान अधिकांश संख्या में 
इस्छामधमे के तत्तों से अपरिचित ही हैं । 

फारस में शिया और सुन्नी संप्रदायों का परस्पर 
वेमनस्थ बहुत बढ़ा था। इस भेदभाव के कारण 
वहाँ बड़े बढ़े युद्ध भी हुए हैं। फारस में एक और 
भी मदत्त्वपूणं मत उठ खड़ा हुआ था जिसने समय 
पाकर सूफीसंप्रदाय का रूप धारण कर ढिया था। 
यह मत उपासना और ज्ञान का एक विचित्र संमि- 
श्रण है। खंखार में सबसे अधिक इस मत के सानले- 
वाल फारस में ही पाय जाते है' । 


बाहापणाज 


( सं० वि० ) 


ब्राह्मममाज का उद्धव उन्नीसवी शताब्दी के प्रारम्भ 
मे कलकत्ता नगर मे हुआ था। इसके आदियप्वतंक राजा 
राममोहन राय माने जाते है । इस समाज के मल सिद्धान्त 
हिंदूधर्म के वेदान्तदशन के उपदेशों पर आश्रित है, कितु 
इसपर ईसाईधर्म का भी कम प्रभाव नहीं पड़ा हैं। बाद 
में अनेक मतमतान्तरों तथा अनेक महान व्यक्तियों के 
व्यक्तित्व ने इस समाज के धरम को एक नवीन गाच में ढाल 
दिया। आजकल ब्राह्मघमे का जो रूप दिसाई पड़ रहा 
है वह उसके पहले के रूप से बहुत भिन्न है । 

पहले ब्राह्मसमाज में केवल ब्राह्मण हो प्रवश करने के 
अधिकारी थे, कितु बाद में सभी वणा ओर जाततयों के 
लिए इसने अपना द्वार खोल दिया था। राजा राममोंददन 
राय की रुत्यु के पश्चात्‌ व्राह्ययमाज को रक्षा का भार देवे- 
न्द्रनाथ ठाकुर पर पढ़ा। उनके मन में इस धम के प्रति 
मदह्ान्‌ भक्ति थी और इसो की उन्नात में उन्होंन अपना 
तन, मन और धन सब कुछ अर्पित कर दिया था । 

ब्राह्मममाज से अभिप्राय ऐसे समाज से हद जो ब्रद्य 
को मानता हैं, अथात्‌ जिसमे एक ब्रह्म की ही प्रधानता 
मानी जाती है। इस समाज के सिद्धान्तों कं। स्पष्ट करने 
के लिए श्रो देवेन्द्रनाथ ठाकुर ने “बह्मवमे? नाम की पुस्तक 
सन्‌ १८५० मे लिखकर प्रकाशित करवाई | इस पुस्तक 
मे अधिकतर उपनिषदों से सहायता ली गई है। चार 
ब्राह्मण प्रथक्‌ प्रथक्‌ एक एक वेद का अध्ययन करने के लिए 
इस समाज की ओर से काशी भेजे गये थे। अनेक वर्षो 
के पश्चात्‌ वेदों का अध्ययन करके तथा उनकी प्रतिलिपियाँ 
लेकर वे कलकत्ते वापस गये थे। श्री देवेन्द्रनाथ ठाकुर 
तथा ब्राह्मममाज के अन्य विद्वानों न॑ उन वेदों के पदने- 


वालो से वेदों के संबन्ध में बहुत कुछ जाना। कितु 
अपने समाज के लिए वे बदों से कुछ अधिक न ले सके, 
उन्हें वेदों का ढंग तथा वेदों के मत कद्ाचित्‌ अच्छे हो न 
लगे। कुछ समय के पश्चात्‌ उपनिपदों की प्रधानता भी 
ब्रात्मममाज से जाती रही। उसमें इस विचार ने जड़ 
जमा लौ कि संसार की किसी भी पुस्तक को प्रमाण मानकर 
चलना ठीक नहीं दे । किसी भी परंपरा को बिना विचारे 
स्वीछार न कर लेना चाहिए। ईश्वर का ज्ञान मनुष्य को प्रकृति 
तथा स्वयं उसको प्रेरणाशक्ति के द्वारा प्राप्त हो सकता हूँ । 

देवन्द्रनाथ ठाकुर के पश्चात्‌ ब्राद्मसमाज पर केशवचन्द्र 
सेन का अधिक प्रभाव दिखाई पड़ता है। ये ब्राह्मण न 
थे। इनके समय में यह नियम दृट गया था कि केवल 
ब्राह्मण ही ब्राह्यममाजी ही। सकते है । इन्दरोने ब्राह्मममांज 
में स्नियों की स्वतन्त्रता, भक्ति को ग्रवानता तथा संगीत और 
वाययुक्त भजनों के गान का प्रचार किया । बाद में ऊकमशः 
दवी शक्ति को मन मे लाने तथा उसके द्वारा अपने में ब्रद्म- 
भावना का जागूत करने को ओर भी जें।र दिया गया । 

केशवचन्द्र ने ब्राद्ममाज में सबसे अधिक जिस बात 
का प्रभाव डाला था वह हूं धर्म को व्यापकता की भावना । 
सन्‌ १८८१ मे उन्हाने एक 'नवविधान? की रचना की 
जिसके द्वारा हिंद ,बोद्ध, इंसाई और मुसलमान आदि सभी धर्मों 
का मेल ब्राद्मममाज में स्थापित किया गया । ब्राह्मसमाज मे 
हिंदुओं के अनेक पर्व माने जाते थे तथा साथ ही साथ इंसा- 
इयो की भी बपतिस्मा ( ॥39.05॥ ) आदि अनेक प्रथाओ 
का पालन किया जाता था । 

केशवचन्द्र सेन तथा देवेन्द्रनाथं ठाकुर में परस्पर मत- 
भेद हो जाने के कारण केशवनम्द्र पहलेवाले “आदि समाज ! 
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से अलग दहं। गये तथा उन्होंने अपना एक नवीन समाज 
स्थापित क्रिया । उनके इस समाज के बाद व्राद्यसमाज मे 
एक ओऔर भी नया संप्रदाय बन गया था जिसका नाम 
“साधारण संप्रदाय” था। ये अनेक मत अब भी ब्राह्म- 
समाज मे पाये जाते हैं तथा तीन अलग अलग ग्राथनाओं का 
प्रचार व्राह्मममाज में है । तीनो प्रकार की प्राथनाएँ, प्रति 
रविवार को प्थक्‌ प्रथक स्थानों पर होती हैं । 

तीनों प्रकार के मतावलम्बियों ने ब्राह्ययमाज के 
सिद्धान्तों में पूणता लाने का प्रयत्ष किया है। अब तक 
जिन मिद्धान्तों का प्रवतन हुआ है उनका संक्षेप में आगे 
उल्लेख किया जाता हैं । 

(१ ) परमात्मा व्यक्तिगतरूप में विद्यमान है तथा 
उसमें महान्‌ आध्यात्मिक गुण है । 

(२ ) परमात्मा ने कभी अवतार नहीं लिया दे । 

( ३ ) परमात्मा प्रार्थना को सुनता है तथा अपनी दया 
और कृपा का प्रदर्शन करता है। 

(४ ) परमात्मा की उपासना आध्यात्मिक रूप से ही 
करनी चाहिए। सभी जातियों के लाग परमात्मा को उपा- 
सना करने के अधिकारी हैं । 

(५ ) पापों के लिए क्षमा तथा भोक्ष प्राप्त करने का 
उपाय पापों के लिए पश्चात्ताप करना और उनका पारेत्याग 
करना दी है । 

( ६ ) प्रकृति तथा मानसिक प्रेरणा के ही द्वारा पर- 
मात्मा का ज्ञान प्राप्त किया जा सकता है । इस संबन्ध 
में कोई भी पुस्तक प्रमाणरूप नहा है । 

(७ ) परमात्मा मनुष्यों का पिता है तथा सब मनुष्य 
परस्पर भाई भाई है । 

( ८ ) जीवात्मा अमर है तथा वह सब उन्नति करती 
रहती दे । 

(९ ) परमात्मा सत्कमों के लिए अच्छा फल तथा 
: षाषों के लिए दण्ड देता है। यट्‌ द०ड अनिवार्य नहीं है, 
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क्योंकि यदि उपाय किया जाय, तो उससे मुक्ति मिल 
सकती है । 

( १० ) परमात्मा के तीन व्यक्तित्व हैं। वह पिता 
है, पुत्र है तथा जीवात्मा भी है। परमात्मा पिता है 
और माता भी । 

( ११ ) “ब्राद्यसमाज! का धर्म संसार भर का धर्म है 
तथा सब विधानों के पश्चात्‌ परमात्मा ने इसके विधान की 
रचना की हें । इस धमे के प्रचारक परमात्मा के गण है । 

( १२ ) परमात्मा का ज्ञान प्रकृति तथा मानसिक 
प्रेणा के द्वारा तो होता ही है, किंतु अद्भुत दैवी शक्ति 
रखनेवाले महापुरुषों की सहायता से भी वह संभव है। 
परमात्मा अपनी इच्छा को समय आने पर भादेश के रूप 
में भक्तो के सामने प्रकट करता है । 

व्राग्मसमाज के रिद्धान्तों को देखने से हम समझ 
सकते है कि इस धम्मे में ईसाईंधर्म का बहुत अधिक प्रभाव 
पाया जाता है। पहले तो एकेश्वर का भाव ही इंसाइथो 
से प्रभावित जान पड़ता है। फिर परमात्मा के तीन 
व्यक्तित्व, पापों के लिए पश्चात्ताप ओर क्षमा, परमात्मा का 
प्रिता होना तथा सब प्राणियों का उसका पुत्र होना, भादि 
अनेक बातें तो निश्चित रूप से ईसाईधर्म से ह्वी ली गई है । 
इराका सबसे घड़ा प्रमाण तो यह हैं कि इस समाज के 
प्रवरतेक राजा राममोहन राय के जोवन पर ईसाईघर्म की 
गहरी छाप मौजूद थी तथा इस भमे के प्रधान आचाये 
श्री केशवचन्द्र सेन भी इसाईधर्म के कहर प्रशंसक और 
पश्षपाती थे । 

इस समाज” में धाभिक आन्दोलनोीं की अपेक्षा सामा- 
जिक सुधार की ओर कम ध्यान नहीं दिया गया है। राजा 
राजमोहन राय ने अपने आन्दोलनो के द्वारा सन्‌ १८२९ में 
सती को प्रथा के विरुद्ध कानून बनवा दिया था। ख्रोशिक्षा 
और बालविवाहविरोध आदि विषयों के संबन्ध में बराधर 
व्राह्मसममाज उद्योग करता रहा है । 


पिरवद्रल 


जरममममन 
मनन. न्‍न्‍म 3 अन्‍कणडिननगा॥ 7राण 


प्राद्ममाज में उत्तम और व्यापक सिद्धान्तों के होते 
हुए भी इसका प्रचार अधिक नहीं हो सका है। इसके 
अनुयागियों की थोड़ी सौ संख्या बंगाल प्रान्त मे ही पाई 
जाती है। भारतवर्ष के बंबई आदि नगरों में भी इसके 
कुछ अनुयायी पाये जाते है । इसका अधिक ग्रचार न हैं।ने 
का प्रधान कारण यह जान पड़ता दे कि इसमें हिद्धम और 
ईसाईधम को मिलाने का प्रयन्ष पाया जाता हैं। ये धर्म 
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परस्पर विरोधी है और इनका मेल तेल और पाना के मेल 
के ही समान रहेगा । हिंदुओं की प्रश्नत्त अपने धर्म का 
छोड़कर ईसाईधम को स्वीकार करने की ओर कम हाती है । 
किंतु वास्तव में यदि देखा जाय, तो व्राह्मसमाज हिदूधर्म 
से अलग काई धर्म नही है । आयसमाज आदि के समान 
यह भी हिदधर्म का एक अज्ज है और इराके अनुयायी हिंद 
दी कहे जाते है । 


विश्वधर्म 


( ले० --पं० शिवसहाय त्रिवेदी, एम० ए०, असनी ) 


गीताधम के विश्वघमाई्द मे पाठकों ने संसार के प्राय 
सभी उल्लेखनीय धर्मों का परिचय प्राप्त किया है । अनेक 
विचारशील पाठकों ने उन धर्मा के संबन्ध में विचार भी 
किया होगा और उनमे पाये जानेवाले सार भाग को देँढने 
तथा सीठी को छानकर फेक देने का भी प्रयत्न किया होगा । 
कुछ पाठकों को अनेक धर्मा ने उपहास को सामग्री प्रस्तुत 
करके खूब हँसाय। भी होगा । इन सब बातो रो तो यही 
धारणा हेो।ने लगती दे कि सब घम अपने अपने अलग अलग 
राग अलापते है, वास्तव मे कोई ठीक मार्ग का जाननेवाला 
नही है । तो क्या संसार मे सब मनुष्यों के लिए अथवा 
सब जातियो या देशो के लिए अलग अलग धर्मो की आव- 
इयकता है? इस ग्रश्न के मन में आते द्वी एक दूसरा ही 
प्रश्न सामने आ जाता है कि धर्म क्या वस्तु है? जब हम 
इस दूसरे भ्रश्न का उत्तर दे लेंगे, तभो यह निर्णय किया जा 
सकेगा कि समस्त विश्व का धर्म क्या होना चाहिए । 

हिंदूधरमंशास्तरे। में “ घम ? की एक परिभाषा बनाने तथा 
धर्म के अनेक लक्षणों को बतलाने का बड़ा प्रयत्न किया गया 
है। कितु केवल एक धम्म की पुस्तक में धर्म के संबन्ध 


मे जो लिखा गया है उसी को आँख मूँदकर संसार भर 
का घर्म मान छेना भी ठीक नहीं मालूम होता। सभी 
धममं मनुप्यम्षात्र की सुर और शान्ति प्रदान करने 
का दम भरते है तथा सभी मनुष्यमान्र को वास्तविक 
लक्ष्य पर पहुँचान का दावा करते है । उनके द्वारा बतलाये 
हुए मार्ग भी इतने अधिक भिन्न दियाई पड़ने है कि मनुष्य 
की वुद्धि श्रम में पड़ जाती हैं। यदि एक धर्म कहता है 
कि ईश्वर से भक्ति करो, तो दूसरा खतरे का घंटा बजा बजा- 
कर कह रहा है कि देसों, सावधान रहो, इश्वर की भलभुल- 
इया में न फस जाना, नहीं तो फिर कभी उससे बाहर निक- 
लने की नोबत न आयेगी । जब इंश्वर के अस्तित्व मे ह्दी 
संदेह किया जाता है तब ते। फिर यही कहना पड़ता है कि 
सदेहों की कई सीमा नहीं है। ऐसी दशा मे संदेहो को 
छोड़कर कुछ निश्चय ही करना ठीक ह। भर किसी एक 
निश्चय पर पहुँचने के लिए यह आवश्यक प्रतीत होता है 
कि इस समय इंश्वर के प्रश्न को छोड़ दिया जाय । 

यद्यपि सब धर्मो ने इेथवर की समस्या को ही सुलझाने 
का अधिक प्रयास किया है, कितु स्थिर चित्त से देसने पर 


११२० 
हम कद सकते हैं कि धर्मों का उद्देश्य कुछ दूसरा ही है । 
सभी धर्म यद्द कहते हैं कि जिन बातों को हम बतलाते हैं 
उनको मानने से मनुष्य ग्ुुख ओर शान्ति की ्राप्ति कर 
सकता है। तो फिर सुख ओर शान्ति की प्राप्ति के साधनों 
को ही धर्म कहना चाहिए। वास्तव में बात जान भी 
ऐसी ही पड़ती है, क्योंकि सांसारिक कथाओं से पीड़ित होने 
पर तथा अपने अन्तःकरण के लहराते हुए अशान्त महा- 
सागर में इबने उतराने पर ही मलुप्य धामिक छानबीन 
की जिज्ञासा करता है । 

अब एक और विचारणीय बात जो हमारे सामने 
आती है वह यह है कि क्या धर्म केवल व्यक्तिगत वस्तु 
है? सुख और शान्ति का संबन्ध तो अलग अलग सबके 
मन से है, इसलिए धमं को केवल व्यक्तिगत वस्तु मानना 
चाहिए । किंतु यह बात ठीक नहाँ. जान पड़ती । वह 
इसलिए कि दूसरे व्यक्तियों की सुख शान्ति से हथारी सुख 
शान्ति का घनिष्ठट संबन्ध है । इसी कारण धमम का मूल्य 
केवल व्यक्तिगत रूप से न होकर सामाजिक रूप से भी है । 

एक बात और भी विचार करने की है। वह यह 
है कि क्या धर्म का संबन्ध मनुष्य की आत्मा से ही है, 
शरीर और मन से नहीं है ? इस प्रश्न का भी उत्तर व्यक्ति- 
गत और सामाजिक प्रश्न के ही समान हैं । शरीर ओर मन 
से भी धर्म का संबन्ध है और वह इसलिए है कि आत्मा 
का संबन्ध शरीर और मन से दे । 

तो अब हम इस निश्चय पर पहुँच गये कि वे सभी 
साधन जिनके हारा मनुष्य को सचा सुख और सच्ची शान्ति 


गीताघम 


बन अनजजज-+ +++ 


प्राप्त हो सके, धरम के अज्ञ माने जायेंगे। यदि सभी 
धर्मी' की ऊपरी रूप रेखा के पर्दे को हटाकर हम उनके 
मूल स्वरूप को देखें, तो प्रायः उन सभी में हम निम्नाहलित 
तत्तों को पायेंगे: --- 

युरी बातों की ओर से मन को हटाना, 

दूसरे की वस्तु को अन्यायपूर्वक ले लेने की इच्छा 
न करना, 

मन में छलकपट न' रखना, 

सच बोलना, 

अहिंसा करना, अथात्‌ मनसा, वाचा व कर्मणा किसी 
प्रकार से भी दूसरों को कष्ट न पहुँचाना, 

क्षमा करना, 

दया करना, 

परोपकार करना, 

क्रोध न करना, 

चेरी न करना, इत्यादि" । 

ये सब बातें ऐसी हैँ जिनका पालन करने से सभी देशों 
ओर सभी जातियों के मनुष्य समाज में सुख और शान्ति 
की स्थापना करके स्वयं सुख और शान्ति प्राप्त कर सकते 
हूं। अतः इन्हीं सब बातों को मिलाकर यदि इनको विश्व- 
धरम कहा जाय, तो अनुचित न होगा । 


१ देखो-श्रृतिः क्षमा दमोस्तेयं शौचमिन्द्रियनिग्रह: । 
पीविया सत्यमक्रोधो दशकं पमेलक्षणम्‌ ॥ 
मनु के कद्दे हुए सामान्य धर्म को ही हमारे लेखक किश्वपम 
मान रहे हैं, ऐसा मालूम होता दे --. सं ० 


श्णश्य्थ्क 
शिक्षेत शौच मादितः 


“-मत्रु 


सबसे पहली शिक्षा होनी चाहिए--सफाई की, पबित्रता की और इमानदारी की 
( शौच के ये ही तीन मुख्य अथ दवोते हैं। ) 


चुकी 


( ढे० -- भी देवी नारायण वकीक बी० ए०, एल-एछ० बी० विद्यासागर [ काशी ], मुंशी [ प्रयाग ), बनारस ) 


सूफीसिद्धान्त बहुत उच्च कोटि का है। जसे हमारे 
यहाँ वेदान्त के सिंद्धान्तों को माननेवाले महात्मा द्वोते हैं 
उसी प्रकार मुसलमानों में सूफी हैँ । मुल्ला आदि कट्टर 
मुसलमानों से वे दूर रहते हें । प्रसिद्ध सफी महाकवि 
मौलाना रूम अपनी मसनवी में लिखते हे -- 


४ सनजे कुरओँ मग्ज रा बरदाइतम | 
उसतखों पेशे सगोाँ अनदाख्तम ॥।” 


अथीत्‌ मैने कुरान का गूदा और सार अपनी मसनवी 
में खींच लिया है और हड्डी कुत्तो के सामने फेंक दी है। 
सृफी मस्त फकीर होते है और उनका कहना है कि --- 


८ मस्त हम रहते उसी के प्रेम रस के पान में । 
है हृदय रहता सदा गुखित उसोी के गान में ॥” 


हाफिज्ञ शमशुद्दीन मोहम्मद अपने दीवान में पहला 
होर यद्दी लिखते है -- 


४ अला या अइभओो हुस्स साकी, 
अद्रि कासन ब नाविल हा | 
के इश्क आसाँ नमूद अव्व, 
बले उफ्ताद मुशकिल हा।॥।” 


“ ऐ साकी ( शराब पिलानेवाले याने गुरुदेव ) खबर- 
दार हो ! शराब का पिलाना आरम्भ करो और उराको 
दो, क्योंकि इइक आरम्भ मे सरल माल्म पड़ता है, पर 
अब कठनाइयाँ उपस्थित हो रही हैं । ?” 


सूफी इश्क हकौकी के माननेवाले हैं। भगवान्‌ की 
भक्ति को सबसे प्रधान मानते हैं, पर वे लोग सांसारिक 


प्रेम को भगवान्‌ की भक्ति का साधन मानते है । मसनवी 
“ जग्रे रंगे ? इइक में लिखा है--- 


“४ मबादा द्ेच दिछ बे इश्क बाजी | 
अगर बाशद हकीकी या मजाजी ।। 
मजाज आइनादारे रूये मानीस्त । 
सरे ३ जलवा हमद्र कूये मानीस्त ॥”? 


अथीात्‌ हृदय में प्रेम अवश्य होना चाहिए, चाद्दे भग- 
वान्‌ का हो या सांसारिक । सांसारिक प्रेमदर्पण दिखानेवाला 
भगवान के प्रेम का है। प्रेम के मागे का इसी से आरम्भ दे । 


८४ इश्कमजाजी के नरदबान इश्क हकीकी अस्त | 
बमूजिंव अलूमजाजों किनतरतुरू हकीकत ॥ 


सांसारिक प्रेम भगवान्‌ को भक्ति की सीढ़ी है । अरबी 
में कहा है - सांसारिक प्रेम भगवान्‌ की भक्ति का पुल 
है।? सच्चा सूफी भक्त ब्रह्माण्ड की परमात्मा का स्वरूप 
समझता है। जिधर देखता है, वदह्दी दिखाई देता है। 
भगवान्‌ गीता में कहते है -- 


४ पश्य में पार्थ रूपाणि शतशो5थ सहस्नशः । 
नानाविधानि दिव्यानि नानावर्णाकृतीनि च ॥ 
पश्यादित्यान्वसून्रद्रानश्चिनो मरुतस्तथा । 
बहुन्यदृष्टपू्वाणि पश्याश्रयोणि भारत ॥ 
इहैकस्थं जगत्कृत्ध्नं पश्यायथ सचराचरम्‌। 
मम देहे गुडाकेश यच्चान्यद्द्रष्टुमिच्छसि ।। 
नतुमां शक्यसे द्रष्ठुमनेनव स्वचक्षुषा। 
दिव्यं ददामि ते चक्षुः पश्य मे योगमैश्वरम्‌ |” 
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उसी प्रकार फारसी के कव वेसाली फरमाते हैं -- 
४ मीनदानम के अंदरोँ हैरत, 
बवसाली के दाद पेगामे | 
के बचच्माने दिल मर्वीजुजदोस्त, 
हरच बीती वर्दाँ केस जहरे ऊस्त ॥ 
अथात्‌ मुत्र मालम नहीं की यह विलक्षण अद्भुत 
आश्रयजनक पयगाम किसने दिया कि तू दिल की नेगाह से 
याने दिव्य चक्षु से सेवाय दोस्त ( याने परब्रह्म ) के और 
कुछ न देख । तू जो कुछ देखे, मानी कि उसी का मजहर 
थाने जाहिर करनेवाला है । 
मुसलमानों में बहुत से सूफी कवि और फकीर हुए हैं । 
उनमें से चंद महापुरुषो का परिचय नीचे दिया जाता है -- 
(१ ) ख्वाजा फरीदुद्दीन अत्तार - बड़े उच्च कोटि के 
सूफी थे । इनके पिता अत्तारी की दूकान करते थे । 
उनके देहान्त के बाद इन्होने बड़ी उन्नति की। दूकान 
खूब चली । एक दिन एक फकीर दृकान पर आया ओर 
गौर से देखने लगा । ख्वांजा साहब ने कहा क्‍्यी बेकार वक्त 
खराब करते हो १ क्या फायदा / उसने जवाब दिया -- 
लो, मे चला; तुम अपनी फिक्र करो । यह कहकर वह लेट 
गया और वहां मर गया । ख्वाजा साहब ने यह देखकर 
तमाम दूकान लुटा दी ओर फकीर हो गये। बड़े उँचे दर्जे 
के फकीर और सूफी हुए । सूफी कविता मे उन्होंने जीवन 


डाला । कहते हैं -- 
“हज्ज चेवाशद जे खुद सफर करदन। 
बकुजा जानिबे हिदायत कार ॥” 


अथात्‌ हज क्या है ? अपनी खुदी में सफर करना, 
याने आत्मज्ञान प्राप्त करना । किधर सफर करना १ उस 
परमात्मा की तरफ जाना । 

(२ ) रावया-- यह बहुत उच्च कुल की ज्री थी । 
परमात्मा की भक्ति इसमें अनन्य थौ। यह बड़ी प्रसिद्ध 
सूफी कवि हुईं । पहले इसका प्रेम एक गुलाम पर हुआ । 


गीताभमे 
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उसके बाद इसका प्रेम भगवान्‌ पर चला गया ओर सूफी 
हो गई। अन्त में इसपर लोगों ने यह दोष लगाकर 
कि यह गुलाम से मोहब्बत करती है इसका बध कर डाला। 
एक जगह वह कहती है :-- 
“तो न दानी दर्दे इक व दाग हि व गमकशी | 
चूँ दिज अंदर वपेची पस बेदानी कद्रेसन ॥” 
अथोत्‌ तू इश्क का दर्द और वियोग का कष्ट नहीं जानता, 
क्योकि जब तृ जुदाई में फरोगा, तो तुझे मेरी कदर 
मालूम होगी । 

(३ ) मौलान रूम -- यह बहुत असिद्ध सूफी कवि 
थे। इन्होने सरल सुन्दर फारसी भाषा में एक मसनवी 
लिखी है। यह उच्च कोटि की पुस्तक है। इसका बहुत 
प्रचार है । 

आप कहते है :--- 

“दर मजहबे आशिकाँ करारे दीगरस्त । 

इ बादये नाव रा खुमारे दौगरस्त ॥ 
हर इल्म के दर मदरसा हासिल कदम । 
कारे दीगरस्त व इक कारे दीगरस्त ॥” 
अथात्‌ प्रेमियों के धर्म में दूसरा चैन और सुख है। 
इस शुद्ध शराब की युमार दूसरी है। जो इत्म कि मैंने 
मदरसे में हासिल किया वह और चीज है, और इर्क, प्रेम 
व भक्ति कोई दूसरी बीज है । 
“खाको बादो आबे आतश मु: अंद | 
बामनो तो लेक बाहक जिंदा अंद ॥” 
जमीन, हवा, पानी और अम्रि मेरे और तुम्हारे लिए 
मुरी हैं, पर परमात्मा की दृष्टि में जिंदा दें । 
“बद्रिया मौज गूनागूँ बर आमद | 
जे नयरंगी चुनाँ रंगे बर आमद्‌ ॥” 
अथात्‌ यद्द दुनिया क्‍या है ? जैसे नदी में हूदरें हैं 
वैसे ही यह है । दरिया के बिला र॑गवाले जल में तरह 
तरह के रंग लद्दरो से पैदा द्वोते हैं । 


न्‍ब्काश *८७%००-०बरी#-पनन+-+->क०. 3. लीन त+-+ ३० मान» जि पक ममकन्‍ब०+ 3 अधिना: बल न 


अर»... सम अनाज. >मम-9क-33-कन+-, ज-+ 


(४ ) हकोंम उमर खथ्याम -- प्रसिद्ध सूफी थे। 
इनकी रुवय्यात मशहूर है । ये बड़े संतोपी और सच्चे 
फकीर थे । इनके एक सहपाठी पादशाह के बजीर हो 
गये और निजामुझ मुल्क का ओहदा मिला। उन्होंने 
हकीम उमर खथ्याम से प्राथना की कि वह सलतनत में काई 
बड़ा ओहदा कबूल कर छे' | हइकीम साहब ने इनकार किया 
ओर कहा -- 


“४ दर दहर हर औके नीम नाने दारद। 
अज बहर निशस्त आस्ताने दारद्‌॥ 
नय खादिम कस बुबद न मखदूम कसे । 
गो शाद वजी के खुस जहाने दारद ॥” 


अथीात्‌ जिस मनुप्य के पास खाने के लिए आधी रोटी 
हो, रहने के लिए एक स्थान हो और न किसी का नौकर 
हैं। न मालिक, वही मनुष्य सुखी हें । 


जैसे महाभारत मे कद्दा है-- 


८“ द्विसस्याष्टरस भागे शार्क॑ पचति स्वगृहें । 
न ऋणी चाप्रवासी च स वारिचर मोदते ॥” 


(५) द्वाफिजु मोहम्मद शमशझुद्दीन--यह बड़े 
उच्च कोटि के सूफी फड्टीर भोर विद्वान थे । इनका जन्म 
टेरान के असिद्ध नगर शौराज मे हुआ। बाल्यावस्था 
में पिता का देहान्त ही गया। यह एक आटेवाले की 
दुकान पर खमीर बनाते थे । आधी रात से उठकर सुबह 
तक खमीर गूँघते ओर उसी आमदनी से अपना और 
अपनी माता का भरण पोषण करते थे, ओर पढ़ते भी थे । 
बाद में ये कविता करने छगे, पर कविता ठीक नहीं होती 
थी। एक दिन दुःखी द्वाकर बाबा कोही की मज़ार पर 
जाकर फूट फूट के रोये । उसी रात को स्वप्न में ए% इृद् 
फकीर ने इन्हें सुन्दर पदार्थ खिलाया और कद्दा कि जाओ 
तुम्दारी विद्या के सब दरवाजे खुल गये । उस। समय से 


सूफीधर्म 


११२३ 


दि _>-क०नर- नकल स्कननककनभण पणनननिणाणए अब्ल आलम 





यह अपूर्व कविता करण लगे । यह एक शाखनबात नाम 
की ज्नी पर आशिक थे ओर उसका जिक भी अपने दीवान 
में किया है, पर उनका प्रेम भगवान्‌ पर चला गया ओर 
वह सच्चे भगवद्धक्त और सूफी हो गये । उनकी पुस्तक 
दीवाने हाफिज मशहूर किताब है। वह बड़ी मुतवरंक 
ओर पवित्र पुस्तक है। हाफिज बहुधा समाधि में लीन 


दा जाते थे । कहते हे--- 


“चो बेखुद गशत हाफिजु के शुमारद । 
बयेक जौ दौछते काऊसो केरा।॥” 


जब द्वाफिज समाधिस्थ द्वोता है, तो कयखुशरो और 
कयकाऊस की दौलत को एक यव के बराबर भी नहीं सम- 
झता। प्रेम के संबन्ध में कहते है - 


“हरगिज न मीरद्‌ आँ के दिलश जिंदःशुद वइश्क । 
सब्त अस्त बर जरीदय आलम दवासे माँ ॥” 


वह मनुष्य अमर हो जाता है जो सच्चा भगवान्‌ का 
भक्त हाता है। संसार के दफ्तर में हमारी हमेशगी 
सिद्ध है । 
“अगर आ तुक शीराजी वदस्त आरद दिले मारा । 

बखाले हिंदुवश बखशम समर कंदो बुखारा रा ॥ 

अगर वह मेरा प्रेमी मेरे हाथ मे आ जाय, तो में 
उसके काले तिल पर समरकंद और बोखारा की सलतनत 
नेवछावर कर दू । 

( नोट - जैसे पादशाह एडवर्ड ने मिसेज सिमसन पर 
ब्रिटिश साम्राज्य नेवछावर कर दिया । ) 

इस शेर का असली माने यह है कि अगर परमात्मा 
की मेरे ऊपर कृपा हो जाय, तो मे दौन और दुनिया का 
छोड़कर उसी का हूं रहें । 

(६ ) सरमद्‌:-- सरमद बहुत मशहर फद्कीर और 
सृफ्ी हुए । इनका जन्म ईरान में हुआ था। ये जाति के 
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आरमीनियन थे । पैतृकधम इनका ईसाई या यहूदी था, 
पर इन्होंने इसूलाम कुबूछ किया। यह बहुत दिनों तक 
घ्यवसाय करते थे ओर तिजारत के सिलसिंले में हिंदुस्तान 
आये । सिंध में एक नगर ठट्ठा नाम का था, वहाँ अपना 
तमाम ईरानी माल व पँँजी लेकर पहुँचे । वहाँ रामलीला 
हो रही थी। श्रो राम और लक्ष्मण के स्वरूप को देखकर 
एक विलक्षण और अलोकिक प्रभाव इनके हृदय पर पड़ा । 
उसी समय से यह भगवान्‌ के सच्चे भक्त हो गये । यह 
सच्चे प्रेम में मभ द्वॉंकर सूफी फक्रीरों की तरह इधर उधर 
धूमने छगे और अपना तमांम मांडल और असबाब,लटा 
दिया। आप फरमाते हैं -- 


“सरमद के बकूये इश्क बदनाम शुदी | 
अज दीन यहूद सूये इसलाम झुदी ॥ 
मालूम न शुद के अजु खुदा व अहमद । 
बरगदश्ता वसूये र&छमन व राम शुदी ॥ ” 
अथात्‌ ऐ सरमद | तू संसार में इश्क की गली में 
बंदनाम हुआ। यहूदी से तू मुसलमान हुआ। नहीं 
मालूम होता है कि किस कारण से तू खुदा और मोहम्मद 
साहब से हेदकर लक्ष्मण ओर राम का उपासक 
हो गया । 
वंह इइक का सोदागर सिंध से दिल्ला आया । दिल्ली में 
ओऔरंगजेब का बड़ा भाई दाराशिकोह बहुत ऊँचे दर्जे का 
सूफी ओर विद्वान भा। पघंह पूरा सूफी और वेदान्ती था। 
उसने काशी में आकर उपनिषदों को पढ़ा और ५० उप- 
निषदों का फारसी भाषा में अनुवाद किया । उसने बहुत 
सी पुस्तकें ब्रह्मविद्या के विषय में लिखी हैं। पह बराबर 
हिंदू साधु महात्माओं और मुसंखमान फकीरों से मिलता था 
ओर आत्मज्ञान की बरचा में रहता था। उसके छोटे 


भाई औरंगजेब ने उसे यह दोष लगाकर कि यह काफिरों 
से मिलता है, इसूलाम के विरुद्ध चलता है, मरवा डाला | 

दारां सरमद को बहुत मानता था और बराबर अपने 
पांस रखता था। औरंगजेब ने दारा के आणदण्ड के बाद 
इसके भी बध करने की फिक्र की। झूठा इलजाम लगा- 
कर मुल्ला लोगों से यद्द फतवा दिलाया कि यह्द नंगा घूमता 
है और कलमा ठीक नहीं पढ़ता, इसलिए इसे प्राणदण्ड 
देना चाहिए । शरमद इस हुक्म से बड़ा प्रसन्न हुआ कि 
अब हम अपने प्यारे के यहाँ चले । सरमद हँसता दँसता 
प्रेम में मप्न, मस्त, निडर होकर ग्राण देने के लिए तैयार 
हो गया। जब जल्लाद तलवार चमकाता हुआ आगे 
बढ़ा तो मुसकराकर नजर मिलाई और कहा -- . 

“फदाये तो शवम बेया बेया के तो बहर 
सूरते के मी आई मन तुरा खूबसी शनाशम ।” 
अथात्‌ में तेरे ऊपर अपने को नेवछावर करता हूँ, 

आआ। तू जिस रूप में आवे, आ; में तुझे खूब पहचानता हूँ। 
सरमद्‌ की रुवश्यात देखने योग्य हैं। आप फरमाते हैं --- 


“सरमद्‌ गमें इश्क बूबलहवस रा नदेहंद। 
सोजे दिले परवाना मगस रा न देहंद॥ 
उम्र बायद के यार आयद बकेनार। 

३' दौलते सरमद हमा कस रा न देहंद ॥” 

अथात्‌ स्वार्थमय प्रेमियों व .ख्वाहिशमंदों को इइक (प्रेम 
वे भक्ति ) नहीं थ्राप्त होता । मक्खी को परवाना याने 
फतंगों का दिल नहीं प्राप्त है। मकखी स्वार्थ से दीपक पर 
जाती है पर परवाना दीपक पर जाकर निस्वाथे प्रेम में जान 
दे देता है । दिलदार प्रेमी से मिलने के लिए उम्र चाहिए । 
यह परमात्मा का सच्चा प्रेम यानि इृइक हृकोकी सबको 
नहीं मिलता | 


नवनीत 


भूमिका 


संसार में धमग्रन्थ तो इतने अधिक हैं कि उनकी तालिका और सूची तैयार करने में भी एक बड़ा ग्रन्थ 
तैयार हो सकता है । यदि केवल भारत के ही ग्रन्थ देखें, तो वेद, पुराण, इतिहास, स्मृति आदि सभी तो 
धर्मग्रन्थ ही हैं। अतः हम यहाँ नवनीत का अच्छा संप्रह करने का साहस नहीं कर सकते , हम तो केवल 
दो एक आवश्यक बाते कहकर संतोष करेंगे और समय समय पर इस नवनीत की पूर्ति करन की यथासंभव 
कोशिश करेंगे | 


आवश्यक बातों में भी चार बातें बहुत जरूरी हैं--( १ ) एक धार्मिक पुरुष के लक्षण-- एक सज्जन का 
चरित केसा होता है इसका थोड़ा वणन। हमन राम के ग्राह्म गुणों का उद्धरण देकर यह दिखाया है कि 
भारतीय आदश के अनुसार एक सज्जन में, एक धार्मिक व्यक्ति में कौन कौन से गुण होने चाहिएँ । जो 
व्यक्ति राम के इन ग्राहद्य गुणों को प्रहण कर लेगा वह राम के समान ही श्रीमान्‌ और विजयी हो जावेगा, 
इसमें तो कोई संदेह नहीं । 

(२) व्यक्तिगत गुणों के अतिरिक्त हमें एक 'राजा के आदश ” को भी खूब ध्यान से समझ लेना चाहिए। 
कई लोग स्वयं तो बड़े सज्जन होते हैं, पर वे अपन परिवार का राजसुख नहीं भोग पाते। वे अपनी ग्रहस्थी 
के राजा नहीं हो पाते । हमारे राम राजा राम थे। उनका स्मरण और भजन करते समय हम कहते हैं-- 
“रघुपति राघव राजा राम!। रामजी तो हमारे धमं के आदश हैं अतः प्रत्येक धार्मिक पुरुष को अपनी 
छोटी सी ग्रहस्थी में--भपने छोटे से राज्य में शासन करना सीखना चाहिए। अतः राजोचित गुणों का 
अपनाना और जानना प्रत्येक ध्मोत्मा का कतंव्य हो जाता है। उन गुणों का वणन कालिदास ने थोड़े में 
और बड़े अच्छे ढंग से कर दिया है। हम रघुबंश के उन खछोकों का नीचे उद्धृत कर देते हैं। जो मनन 
करेंगे वे इस नवनीत से बड़े ही प्रसन्न होंगे, क्योंकि यह नवनीत जीवन को पुष्ट बनानवाला है । 


(३ ) हम गुणों की चचो कर चुके । अब हमें कुड्ठ अपने वेद्यों से सलाह करके ऐसे सदाचार का 
औवन बिताना चाहिए जिससे हमारा शरीर ओर मन दोनों ही स्वस्थ रहें। सच पूछा जाय, तो पहले, दूसरे 
और तीसरे प्रकरण में हम एक ही बात कह रहे हैं, पर जीवन में स्पष्ट काये करने के लिए सभी बातें अछग 
अछग रखनी पड़ती हैं। सदाचार को शिक्षा रखुवंश की शिक्षा में आ जाती है, तो भी उसे वेयक- 
शास्त्र से लेना अधिक उचित और छाभप्रद होता है। अतः नीचे हम चरक के अनुसार सदाचारी जीवन 
का बरणन करेंगे। जिनको अधिऊ जिन्वासा हो वे चरक के ग्रन्थ को पढ़े', जीवन को सुन्दर और धर्ममय 


११२६ गौताधर्म 
बनाने के छिए चरक सुश्रुत आदि आयुरव्वंद के प्रन्थों को पढ़ना बड़ा जरूरी है; क्योंकि 'शरीरमायं खल धर्म- 
साधनम्‌' शरीर दी सबसे पहला धर्म का साधन है । 

(४ ) आयुवंद के बाद हम वेद पर आते दै' । वेद में तो बहुत कुछ है, पर हम यहाँ ऐसे सूक्त को लेना 
चाहते है' जो हमारे दिन रात के कमकाण्ड में प्रयुक्त होता है, जिसे भक्त छोग उपासना के काम में लाते 
हैं और जिसे वेदान्ती ज्ञान की पराकाप्ठा समझते है'। ऐसे सूक्त का मनन करने से बड़ा छाभ होता है 
हम तो कहेंगे कि जो सब्जन कर सके वे इस पुरुषसूक्त का पाठ करके देखे उन्हें कितना छाभ द्वोता है। 
और जो महानुभाव और प्रेमी पाठक हमारी चारों चीजों का पाठ करेंगे उन्हें तो निश्चय धर्म का सच्चा 
छाभ होगा। यह हमारा अनुभव है, बड़े बूढ़ों का अनुभव है| करनेवाले करके देख लें कि हमारा कद्दना 
कहाँ तक सच है । 

(५) इन आवश्यक बातों के अतिरिक्त हम पांछे से कुद्ध सूक्तियाँ भी दे देते हैं जिससे प्रेमियों का 
सनोरठ5जन होगा । --सं० 


( १ ) रामस्य भ्राह्या गुणाः 


सच नित्य प्रसन्नात्मा मृदुपू्व च भाषते | 
उच्यमानो5पि परुप॑ नोत्तरं प्रतिपद्मते ॥ 
कदाचिदृषकफारेण कृतेनेकेन तुष्यति। 
न स्परत्यपकाराणां शतमप्यात्मवत्तया ॥ 
शीलहद्धेज्ञोनटद्ववेयोटद्ेश सज्जने; । 
कथयन्नास्त थे नित्यं अख्रयोग्यान्तरेष्वपि ॥ 
बुद्धिमान्‌ मधुराभापी पूवेभाषी प्रियंवद) । 
बीयवाल च वोयेंग महता स्वेन विस्मितः ॥ 
न चाठृतकथों विद्वान हृद्धानां प्रतिपूजके । 
अनुरक्तः प्रजामिथ्॒प्रजाइचाप्यनु रज्यते ॥ 
सालुक्रोशो नितक्रोधो ब्राह्मणप्रतिपूनक्रः । 
दीनानुऋम्पी धमज्ञो नित्य॑ प्रग्रहगाज्छुचि! ॥ 
नाश्रेयसि रतो यश्व न विरुद्धकथारुचि। । 
उत्तरोत्तरयुक्तीनां वक्ता वाचस्पतियेया ॥ 
अरोगस्तरुणो वाग्मी वपृष्मान देशकालवित । 
छोके पृरुषसारज्ञः साधुरेकी विनिर्मितः ॥ 


नवनीत ११२७ 
सतु श्रेष्ठेगृंणैयुक्तः प्रजानां पार्थिवात्मजः ' 
बहिइ्चर इव प्राणो बनूव गुणतः प्रिय) ॥ 
स्वेविद्याव्रतस्नातो यथावत्‌ साइवेदबित । 
इष्वस्त्रे च पितुः श्रेष्ठो बन्नच भरताग्रजः ॥ 
कल्याणाभिजनः साधुरदीनः सत्यवाग्रजु) । 
हृद्धरभिविनीतश्र दिजैध॑माथेदर्शिमिः ॥ 
धर्मकामाथेतत्तज्ञः स्मृतिमान्‌ प्रतिभानवान्‌ । 
लोकिके समयाचारे क्रृतकल्पो विशारदः ॥ 
निश्वतः संहताकारों गुप्तमन्त्र; सहायवान । 
अमोघक्रोधहपेश्र त्यागसंयमकालबित ॥ 
दृठभक्तिः स्थिरप्रज्ञों नासदग्राही न दुवेचः । 
निस्तन्द्रीरप्रमत्तथ्. स्व॒दोषपरदोपवित्‌ _॥ 
शाखतभथ कऊृतज्श्॒ पुरुषान्तरकोविदः । 
यः प्रगहालुग्रहयोयेथान्याय॑ विचक्षणः ॥ 
वैहरिकाणां शिल्पानां विज्ञाताथेविभागवित्‌ । 
आरोहे विनये चेव युक्तों वारणवाजिनाम्‌ ॥ 
तथा सर्वेप्रजाकान्तः प्रीतिसंजननेः पितु । 
गुणेविरुकुचे रामो दीप्तः सू्यइवांशुभिः ॥ 


ग्रहण करने योग्य राम के गुण 


वे ( राम ) सदा चित्त से प्रसन्‍न रहते हैं और कोमलता के साथ बात चीत करते हैं । यदि कोई कड़ी 
बात भी कह देता है, तो भी वे उसे कड़ी बात नहीं कह्दते । 

कभी एक बार भी कोई कुछ उपकार कर दे, तो प्रसन्‍न दो जाते हैं, और सौ बार बुराई करने पर भी 
उसका ख्याल नहीं करते, उन्हें अपने आप पर ( अपने तन मन पर ) पूरा अधिकार जो है। 

अख्नशिक्षा से जो बाकी समय बचता है उसमें वे शील में बड़े, ज्ञान में बड़े और अवस्था में बड़े सज्जनों 
( अच्छे छोगों ) के साथ बात चीत किया करते हैं । 

वे बड़े चतुर और मीठी बात कहनेवाले हैँ | ( अपने मिलनेवालों से उनके कुछ कहने के ) पहले ही बोलते 
तथा प्रिय बातें कहते हैं ( अथोत्‌ अप्रिय बात अपनी तरफ से ये कभी नहीं कहते ); एवं बहुत बढवाले 
होने पर भी अपने बल से आश्वर्यित नहीं होते ( अथौत्‌ अपने बल का गये नहीं करते )। 





११२८ गीताभमे 


वे कभी झृठ नहीं बोलते, सब विद्या के जाननेवाले हैं और बड़े बूढ़ों में श्रद्धा रखनेवाले-उनकी पूजा करने- 
वाले हैं| हमेशा अपनी प्रजा का स्याल रखते हैं, और उनकी प्रजा भी बराबर उन्हीं के कहे पर चलनेवाली है। 
वे दयाल॒ता से युक्त हैं, क्रोध के उपर अपना आधिपत्य रखते हैं , ( अर्थात्‌ उसे जीत टिये हैं ) एवं 
ब्राद्णों की पूजा किया करते हैं। दीनों के ऊपर कृपा रखते हैं, धर्म के (खूब अच्छे ) ज्ञाता है, 
बराबर अपनी इन्द्रियों को वश में रखते है" और ( सदा ) पवित्र रहते है'। 
जो ( वे राम ) अकल्याण करनेवाले कामों से अलग रहते है' ( उसमें लीन नहीं हो जाते ) और 
( व्यथ के ) वाद विवाद में मन नहीं छगाते । (यह वात नहीं कि वे वाद विवाद जानते ही नहीं, वल्कि 
बहस के समय ) एक के बाद एक युक्ति के ( वे ) बृहस्पति के समान कहनेवाले हें । 
उनमें कोई रोग नहीं है, तरुण हैं, बोलने की ( अपूव ) प्रतिभा से युक्त हैं, उनके शरीर भी है। (वे ) देश 
काल के जाननवाले हैं। संसार में वे पुरुष के तत्त्व को जाननेवाले हैं, महात्मा हैं और अपने ढंग के वे 
एक ही पुरुष हैं। 
वे श्रष्ठ गुणोंवाले हैं और इन्हीं गुणों के कारण ये राजकुमार भ्रजाओं में ऐसे प्रिय हो गये हैं, मानों वे 
लोगों के बाहर चलते फिरते प्राण ही हों। 
वे सब विद्याओं और त्रह्मचयादि त्रतों से अभिषिक्त, भली भांति अद्डों ( छः शास्त्रों ) के सहित वेद को 
जाननेवाले तथा बाणविद्या एवं अख्रविद्या में अपने पिता से भी बड़े और भरत के जेठे भाई हैं। 
वे उच्च कुल में पेदा हुए हैं, बड़े सज्जन हैं, किसी के सामने दीन नहीं द्ोते | वे सत्य बादी हैं, सरल 
स्वभाववाले हैं और धम अथ को देखनेवाले वृद्ध जाह्मणों से उन्होंने शिक्षा प्राप्त की है। 
वे धरम, अथ, काम, इन सबके तत्त्व को जानते हैं, जैसी उनकी स्मरणशक्ति है उसी प्रकार उनकी 
बुद्धि भी है। छोकव्यवह्दार और छोकधम के कामों में वे बड़े दी चतुर हैं। 
वे मौन रहनेवाले और अपने को खूब छिपाकर रखनेवाले हैं। उनकी मन्त्रणाएँ सदा गुप्त रहती 
हैं। उनके सहायक भी बहुत हैं। उनका क्रोध या हप॑ निष्फठ नहीं होता। कब त्याग और कब संयम 
करना ( कब देना और कब नहीं देना ), इसका समय वे अच्छी तरह जानते हैं। 


वे गुरुजनों के ऊपर बड़ी भक्ति रखते हैं। उनकी बुद्धि सदा स्थिर रहती है । बुरी चीजों को वे 
कभी ग्रहण ही नहीं करते । वे किसी को बुरे वचन तो बोलते ही नहीं । उनमें आल्स्य तो है द्वी नहीं। वे 


सदा द्वी सावधान रहते हैँ । वे अपने तथा दूसरों के दोपों को जाननेवाले हैं । 

वे शास्त्र जानते हैं। दूसरों के किये हुए को मानते हैं। दूसरों को पहचानते भी हैं खूब। वे 
न्यायानुसार दण्ड और दया दोनों से काम लेना जानते हैं । 

वें आमोद श्रमोद, शिल्पविद्या (गीत, वाद्य, चित्र, ) भी खूब जानते हैं। हाथी घोड़ों की 
सवारी में जितने चतुर हैं उतने ही पक्के सवार भी हैं । 

वे प्रजा को और पिता को आनन्दित करनेवाले गुणों से इस प्रकार शोमित हैं जैसे अपनी किरणों 
से स्‌ये शोभा पाता है।_ ---( अनुवादक--श्री मार्कण्डेय शुक्ल ) 


गीता धर्म ११२६ 


( २ ) आदश राजा 


सो5हमाजन्मशुद्धानामाफलोदयकर्मणास्‌ ै। 
आसपुद्रक्तितीशानामानाकरथवत्मेनामू ॥ 
यथाविधिहुता्रीनां यथाकामाचितार्थिनाम | 
यथापराधदण्डानां यथाकालप्रबोधिनाम्‌ ॥। 
त्यागाय संभृताथोनां सत्याय मितमापिणाम्‌ | 
यशसे विजिगीषूणां प्रजाये ग्रहमेधिनाम्‌ | 
शेशवे5भ्यस्तविद्यानां यौवने विषयेषिणाम्‌ | 
वाद्धंके मुनिहत्तीनां योगेनान्ते तन्ुत्यजाम्‌ | 
रघूणामन्वयं वक्ष्ये तन्ुवाग्विभवो5पि सन्‌ । 
तद्ग्गुणेः करणमागत्य चापछाय प्रचोदितः | 


बह मैं ( जैसा कि पहले ही अपने को कह चुका हूँ ) महाराज रघु के (उन ) वंशजों का वणन 
करने जा रहा हूँ ( जो ) जन्म से ही शुद्ध हैं--पवित्र हैं, जब तक फल की प्राप्ति न हो जाय तब तक आरम्भ 
किये कार्य को छोड़नेवाले नहीं हैं, समुद्रपयन्त प्रथिवी के अधिपती हैं ( तथा ) स्वगे तक ( जाने के लिए ) 
जिनके रथ का रास्ता बना हुआ है । 


जिन्होंने विधिपूवेक्त अप्रि को दृवन दिया है, याचकों को उनकी इच्छा भर दृप्त किया है, 
अपराधियों को न्यायानुसार ( अपराध के अनुरूप, कम या अधिक नहीं ) दण्ड दिया है ( और ) समय से 
निद्रा का त्याग किया है | 


( अपव्यय के लिए नहीं, किंतु ) सत्पात्र को देने के लिए जिन्होंने धन का संग्रह किया है, 
( किसी के पराभव के लिए नहीं, किंतु ) सत्य की रक्षा के छिए जो मितभाषी दें, ( राज्य और धन बढ़ाने 
के लिए नहीं, किंतु ) यज्ञ के ढिए जो जीतने की इच्छा करनेवाले हेँ (और भोग विढास के लिए नहीं, किंतु ) 
संतति के लिए जो ग्रहमेधी अथोत्‌ विवाह करनेवाले हैं । 


जिन्होंने बचपन में सभी विद्याएँ सीखी हैं, युवावस्था में विषय की अभिलाषा की है, बुढ़ापे में 
वानप्रस्थ प्रद्ण किया है ( और ) अन्त में योग के द्वारा शरीर छोड़ा है, ऐसे आदशे रघुवंशियों के ये सब 


शुण सुनकर, अधिक कहने का ढंग न होने पर भी फेवठ चपलछतावश वर्णन करने के छिए उद्युक्त हुआ हूँ। 
श्४२ 


११३० गीताघम 


( ३ ) सदाचार 
सद॒हत्त मखिलेनोपदेक्ष्यामो5ग्निवेश । 
हे अग्निवेश, अब हम सदबृत्त ( अथोत्‌ सदाचार ) का पूरा उपदेश करेंगे-- 

तद्रथादेवगोब्राह्म णग्रुरुटद्धसिद्धाचायोनचेयेत्‌ । अग्निमनुचरेत्‌ । ओषधीः प्रशस्ता पधारयेत्‌। 
दो कालावुपस्पृशेत्‌ ॥ मलायतनेस्वभीक्ष्णं पादयोश्र वैमल्यमादध्यात्‌। त्रिःपक्षास्यक्रेशव्मश्रलोम- 
नखान्‌ संहारयेत्‌ । नित्यमनुपह्ठतवासाः सुमनः सुगन्धिः स्यात्‌ | साधुवेशः प्रसाधितकेशो मूर्दध- 
श्रोत्रपाणपादतेलनित्यो धूमपः पूाभिभाषी सुम्ुख/ । दुर्गेष्वभ्युपपत्ता होता यष्टा दाता 
चतुष्पयानां नमस्कता बलीनाम्ुपहर्ताईतियीनां पूजकः पित॒णां श्राद्धकता काले हितमितमधुराथे- 
वादी | वश्यात्मा धमांत्मा देेतावीयुंः फलेनेषुः निश्चिन्तो निर्भोकों धीमान्‌ हीमान्‌ महोत्साह: 
दक्ष: क्षमावान्‌ धामिकः आस्तिकः विनयबुद्धिविद्याभिजनवयोहृद्धिसिद्धाचायोणाप्नुपासिता । 

छत्नी दण्डी मोनी सोपानतकों युगमात्रहक्‌ विचरेत ।। 
देव, गौ, जराह्मण , गुरुजन , वृद्धजन, सिद्ध और आचाये, इनका अच न वन्दन करे । अग्नि की पूजा 
करे। संपूण प्रशस्त औषधियों को घारण करे, प्रातःकाल और सायंकाल जछ से शुद्ध होकर संध्या- 
वन्दन करे । मलमागे तथा दोनों पाँवों को सदा धोकर स्वच्छ रखे । एक पक्ष में तीन बार अथोत्‌ 
पाँचवे' दिन केश, डाढी मूँछ, छोम तथा नख कटवाता रहे अथात्‌ हजामत बनवावे। प्रतिदिन निमल और 
स्वच्छ वस्त्र धारण करे। प्रसन्न चित्त रद्दे। सुगन्धित द्रव्यों को धारण करे। साधुवेश घारण करे । 
कशों का प्रसाधन अथात्‌ कंधी से काढऋर शिखा को बाँध छे या इधर उधर न फेला रहने दे। सिर, कान, 
नाक, पाँव में नित्यप्रति तेल छगावे। पूर्वोक्त विधि से धूम्रपान करे। आये हुए मनुष्य का प्रफुल्लित मन 
से स्वयं स्वागत करे । ( उसके बोलने की प्रतीक्षा न करे ) दुःखी का आश्वासन करे। होम करे, यज्ञ 
करे, दान देवे, चतुष्पण को नमस्कार करे, बलिदान करे । अनियमित तिथि पर आनेवाले महद्दात्माओं का 
सत्कार करे। पत्रों का श्रद्धापूबक सेवन करे । उचित समय अर्थात्‌ मौके पर हितकारी, थोड़े, मीठे, साथेक 
शब्दों को कद्दे । जितेन्द्रिय रहे, धमात्मा बने, पराइ उन्नति के कारणों की इृष्यों करे अर्थात्‌ स्वयं उन्ही कारणों 
का अवलम्बनन करे जिससे अपनी भी उन्नति हो। पर उसके फल अथातू उन्नति की इंष्यों न करे । 
निश्चिन्त, निभय, बुद्धिमान, छज्जावान , अत्यन्त उत्साद्दी, कायपडु, क्षमाशील, धार्मिक वेदानुयायी होवे, 
नम्नता, बुद्धि और विद्या में जो बड़े हैं उनका आदर करे, अवध्था में बड़े, सिद्ध महात्मा और आचार्यो' 


की सेवा करे। छात्र, दण्ड, मौनत्रत तथा उपानत्‌ धारण करे। आगे पीछे देखकर चछे जिससे गाड़ी 
बहली आदि स बच जाय | 


यह सदाचार और सदूवृत्त का वर्णन चरकसंद्दिता ( अष्टम अध्याय ) से लिया गया है। वहाँ का 
पूरा बणेन पढ़ने और पाठ करने छायक है | 


नवनीत ११३१ 


“कं असस उमा ...2.3+8॥+.. न, बन जन. ऑओयाणा»% 


( ४ ) पुरुषसूक्त 


सहख्शीषों पुरुपः सहस्राक्ः सहस्रपात । 
स॒ भूमि विश्वतो हलात्यपष्ठिदशाहुलमू ॥ १ ॥ 
पुरुष एवेद॑ सर्व यद्भूत॑ यच् भाव्यम्‌ । 
उतामृतत्वस्येशानो यदनने. नातिरोहति ॥२॥ 
एतावानस्यथ महियातो ज्यायांश्च पूरुषः। 
पादो5स्य विश्वा भूतानि त्रिपादस्यामृतं दिवि॥ ३ ॥ 
त्रिपादूध्वे उदैत्पुरुपः पादोउस्येहाभवत्पुनः । 
ततो विष्वं व्यक्रामत्साशनानशने अभि ॥ ४ ॥ 
तस्माद्वराउजायत विराजो अधि पूरुषः | 
स॒ जातो अत्यरिच्यत पद्चादुभूमिमथो पुरः ॥ ५ ॥। 
यत्पुर्षेण. हविषा देवा यज्ञमतन्वत । 
वसनन्‍्तो अस्यासीदाज्यं ग्रीष्म दृष्मः शरद्धविः | ६ ॥ 
त॑ यज्ञ वहिंषि भोक्षन्पुरुष॑ जातमग्रतः । 
तेन देवा अयजन्त साध्या ऋषयश्च ये ॥ ७॥ 
तस्माग्ज्ञात्सवेहुतः. सम्भृत॑. पृषदाज्यस्‌ ! 
पशुन्तांश्रके वायव्यानारण्यान्याम्याशच ये ॥ ८ ॥! 
तस्माग्ज्ञास्सवेहुत ऋचः सामानि जक्षिर । 
छन्दांसि जज्षिरे तस्माद्मजुस्तस्पादजायत ॥ ६ ॥ 
तस्पादशवा अजायन्त ये के चोभयादतः । 
गावो ह जकह्षिरे तस्मात्तस्माज्जाताअअजावयः | १० ॥ 
यत्पुरुष॑ व्यदधुः कतिधा व्यकल्पयन । 
सुख किमस्य कौ बाहू का ऊरू पादा उच्येते ॥ ११ ॥ 
ब्राह्मणो5स्य मुखमासीदबाहू राजन्यः कुतः । 
ऊरू ददस्य यद्वेक्यः पदभ्यां शूद्रो अनायत ॥ १२॥ 


११३२ गीताधम 


चन्द्रमा ममसो जातहब्चत्तोः सूयों अजायत। 

मुखादिन्द्रश्चाग्निच प्राणाद्वायुरनायत ॥ १३॥ 

नाभ्या आसीदन्तरिक्ष॑ शीर्ष्णो दो? समवतेत । 

पदुभ्यां भूमिदिशः श्रोत्रात्तथा लोकाँ अकल्पयन ॥ १४ ॥ 

सप्तास्यासन्परिधयस्त्रि! सप्त सम्रिधः क्ृता। । 

देवा यद्यज्॑ तन्वाना अवध्नन्पुरुष॑ पशुम्‌ ॥ १४ ॥ 

यज्ञेन यज्ञमयजन्त देवास्तानि धमोणि प्रथमान्यासन | 

तेह नाक॑ महिमानः सचन्त यत्र पूर्वे साध्याः सन्ति देवाः ||१६॥ 

-- ऋग्वेद , मं? १०९० 
ऋग्वेद के ये सोलह मन्त्र हमारे प्रति दिन के व्यवहार में आनेवाले हैं। इनकी आधिदेविक, आधिभौतिक 

और आध्यात्मिक इन तीनों ढंगों से व्याख्या की जाती है। यहाँ पर हम केवल आधिदेविक व्याख्या दे रहे 
हैं। यही व्याख्या हमारे कमंकाण्ड में चछती है। किसी भी देवता की पूजा में ये ही सोलह विधियाँ 
( पोडशोपचार ) माननीय समझी जाती हैं। अब क्रमशः हम उन सोलहों विधियों तथा उनके मन्त्रों को 


उद्घृत कर रहे हैं। 
इन मन्त्रों के ऋषि श्री भगवान्‌ नारायण हैं, देवता विराट पुरुष हैं तथा इनका विनियोग नीचे लिखे 
अनुसार किया जाता है-- 
१. आवाहन सहस्नशीषो० ९, चन्दन तस्मायज्ञात्सवेहुत ० 
९. आसन पुरुष एवेदुं० १० माला तस्मादशवाउइअजायन्त० 
३. पाद्य एतावानस्य० ११. धूप यत्पुरुष॑ व्यद्धुः० 
४. अध्य त्रिपादृध्वे उदैत्‌० १२. दीप ब्राह्मणोउस्थ मुखमासीत्‌० 
५. आचमनीय तस्माद्विराडजायत० १३. नेवेद्य चन्द्रमा मनसो जात:० 
६. स्नान यत्पुरुषेण हविषा० १४. ताम्बूछ नाभ्या आसीदन्तरिक्ष॑ं० 
७, वस्र त॑ यज्ञ बहिषि० १५. प्रदक्षिणा सप्तास्यासन्परिधय:० 
८. यक्षोपवीत. तस्मायज्ञात्सवेहुत:० १६. पुष्पाअलि यज्ञन यज्ञमयजन्त देवा:० 


शास्त्रों में इनका यही क्रम मिलता है। यथा-- 
“८ आवाहनासने पाद्रमध्येमाचमनीयकम्‌ । 
स्नान वस्रोपवीत च गन्धमालान्यजुक्रमात्‌ ॥। 
धूप॑ दीप॑ च नेवेद॑ ताम्बूलं च प्रदक्षिणा । 
पृष्पाश्नलिरिति प्रोक्ता उपचारास्तु षोडश || 


-- कम प्रदीप 


उपयुक्त सोछहों मन्त्रों की दूसरी तरह की व्याख्याएँ हम आगामी अड्ु “भजनाडु? में देने को 
कोशिश करेंगे। 


नवनीत ११३३ 


( ५ ) सूक्तियाँ 
( कुरानशरीफ से ) 
(१ ) विस्पिल्लाहिर रहमा निररहीम-- 


भर्थात्‌ शुरू करता हूँ खुदा के नाम से जो कि मेहरबान और नेहायत रहम करनेवाला 8 । 
(२) लाइलाहा इललल्लाह मोहम्भदृदुर रसूलुलल्ला--- 
सवाय खुदा के कोई पूजने के लायक नहीं है और मोहम्मद साहब ख़ुदा के भेज हुए है । 
( ३ ) इचञ्नचल मोबज्जेरीना कान्‌ इखवानस्‌ सयातीन-- 
फजल खच करनेवाले शयतान के भाइ हैं । 
( ४ ) इन्नरव्वका यव सुतुर रिज्का लेन यशावो एक दिर-- 
परमात्मा जिसको चाहता है कम और ज्यादा रोजी देता है । 
( ४ ) औफूबिल अहद इननल अहदा कानमस्सूला-- 
प्रण का पाछन करो, क्योंकि परमात्मा इसके बार में प्रइन करेगा । 
( ६ ) छातकफोमाँ छेसाद का वेही इल्म-- 
जो बात नहीं जानते हो उसपर आग्रह मत करो | 
( ७ ) व इम मिन शइन इल्ला यो सब्वे हो वेहम्द दिहे वलाकिलला तफकहना तसवीहहुम 
हर वस्तु परमात्मा की प्रशंसा करती है, पर तुम्हारी समझ में उनका गुण नहीं आता । 
( ८ ) लकद फजजेलना वाजन नबीइना अछा बाजिन-- 
पैगंबरों को मेंने एक से एक बढ़कर बनाया है | 
( £ ) लकद कर रमना बनी आदम-- 
हमने आदमी को सब जीवों में श्रेष्ठ बनाया है । 
( १० ) कुलिर रूहो मिन अमरे रव्वी वमा ऊ तीतुन मिनल इल्मे इल्ला कलीदा-- 
आत्मा खुदा का एक हुक्म दै आदमी को उसका थोड़ा सा ज्ञान दिया गया है । 
( ११ ) फमन अजलमो मिनमनिफ तरा अलललाहे कजेवा-- 


उससे बढ़के कौन जालिम है जो परमात्मा को छाछन छगावे । 
-- ( अनुवादक--मौलाना हाफिज बशीरउद्दीन अहमद साहब, मौलवी फाजिल मुंशी कामिल ) 





( सं० वि० ) 


हिदूधर्म के श्रन्तर्गत माने जानेवाले मतों और संप्र- 
दायों में से प्राथनासमाज भी एक है। इस समाज का 
विशेष सबन्ध बंगाल प्रान्त के ब्राह्मसममाज से है। इस 
राभाज का प्रवर्तन सन्‌ १८६५ ईसवी के लगभग बंबई 
बंगर में हुआ था । इस समय भी इस समाज का प्रचार 
अधिकतर बबई प्रेंसीडेंसी में ही है। कुछ बातों को 
छोड़कर यह समाज ब्राह्मसमाज से इतना अधिक मिलता 
थु।ता है कि यदि इसे बंबई प्रान्त का ब्राह्मममा न कहा 
जाथ, तो अ्रनुचित न होगा । 

प्राथनासमाज का प्रवर्तन ब्राह्मससमाज के प्रतिद्ध 
आचार्य श्री केशवचन्द्र सेन की ही प्रेरणा से हुआ था| 
7५ १८१८ में मरहठों की द्वार हो जाने के पश्चात्‌ बंबई 
घनन्‍्त में अंग्रजों का शासन स्थापित हो गया था। 
अग्रेजी शासनकाल में ईसाइयों ने अपने धर्म का बंबई 
पान्‍्त में अ्रच्छा प्रचार किया था। पारसी धर्म तो वहाँ 
बुत पहले से ही प्रचलित था। सन्‌ १८५४० के 
लगभग धार्मिक तथा समाजिक प्रश्नो की चर्चा वहाँ 
(व जोर पकड़े हुए थी जिसके फलस्वरूप “गुप्तसभा” 
तथा 'परमहससभा” की स्थापना बंबई नगर में हुई 
थरी। इन सभाओं का उद्देश्य धामिक प्रश्नों का विवे- 
चन करना था। कितु उत्साही कायकर्ताओ के न 
भिच्नन से इन मभाओं में बड़ी शिथिलता आ गई थी 
और थे भ्तप्राय हो गई थीं। इसी अवस्था में सन्‌ 
१८६४ ऐसवी में भ्री केशवचन्द्रजी सेन ब्राह्मसमाज के 
निद्धान्तों का प्रचार करते हुए बंबई आये थे। उनके 
उपदेशों का वहाँ के उत्साही धार्मिक कार्यकर्ताश्रों पर 
बड़ा प्रभाव पढ़ा था जिसके फलस्वरूप सन्‌ १८६५ के 


लगभग वहाँ पर प्रार्थनासमाज नाम की एक नवीन 
धामिक संस्था की स्थापना हुईं थो। इस समाज के 
संस्थापक तो अ्रनेक व्यक्ति थे, पर पाण्डुरज्ञ और एन० 
एम० परमानन्दजी उनमें प्रधान थे । 

कुछ ही समय के बाद दो और मह्दापुरुषों ने इस समाज 
में प्रवेश किया । ये दो महापुरुष मद्गादेव गोविन्द रानाड़े 
तथा आर० जी० भडारकर थे। रानाड की शिक्षाओ्रं 
श्र कार्यों का समाज पर बड़ा अच्छा प्रभाव पड़ा था| 
उनके पश्चात्‌ और भी अनेक ऐसे व्यक्ति हुए हैं जिन्होंने 
समाज की बड़ी सेवा की है। उनमें एन० जी० भंडार 
कर, चंदावरकर, एस० पी० केलकर तथा बी० आर० 
शिडे के नाम विशेष रूप से उल्लेखनीय हैं । इन 
महापुरुषों के उद्योग से बंबई के अ्रतिरिक्त मद्रास प्रान्त 
में भी प्रा्थनासमाज का कुछ कुछ प्रचार हो गया है | 

ऊपर लिखा जा चुक्रा है कि प्राथनासमाज के 
सिद्धान्त ब्राह्मसमाज के सिद्धान्तो से अधिकांश रूप में 
मिलते हैं। ब्राह्मममाज के समान यह समाज भी 
एकेश्वरवाद के सिद्धान्त को मानता है तथा मूर्तिपूजा 
का विरोध करता है। ब्राक्षसमाज के भिद्धान्तों का 
वर्णन “ब्राह्ममाज? नामक लेख में किया जा चुका है । 
उन्हें पदकर पाठकबृन्द प्राथनासमाज के सिद्धान्तों का 
ज्ञान प्राप्त कर सकते हैं। 

किठु कुछ ऐसी बाते भी हैं जिनके संबन्ध में उपयुक्त 
दोनों समाजों में मिन्नता पाई जाती है। ब्राह्मसमाज में 
संमिलित होनेवालों को यह प्रतिशा करनी पड़ती है कि 
हम जाति पाँति और मूर्तिपूजा को बिलकुल न मानेंगे, 
किंतु प्राथनासमाजवालों के लिए. यह प्रतिशा आवश्यक 


ब्रह्मविद्या और धर्म 


अन्‍->मन बज 


नहीं है। इससे यह न सममना चाहिए कि प्रार्थना- 
समाजवाले जाति पाँति और मूतिपूजा को मानते हैं। 
कट्टर प्राथनासमाजी इन दोनों के उतने ही विरोधी हैं 
जितने कि ब्राह्मससमाजी होते हैं। पर इतना अ्रवश्य 
देखने में श्राता है कि अनेक प्राथंनासमाजी श्रपनी जाति 
में शामिल हैं तथा उनके घर में मूर्तियों की पूजा भी 
की जाती है । 

ब्रान्‍्मममाज के समान प्रार्थनाससाज में भी प्रति 
रविवार के दिन धार्मिक प्राथना करने की प्रथा प्रचलित 
है। इसपकी प्रार्थना ब्राह्मममाज की प्राथना से मिलती 
जुलती है। बंबई और पूना आदि नगयरो में मराठी 
भाषा में प्राथना की जाती है तथा अहमदाबाद में गुज- 
राती में। इस समाज के संबन्ध में लिखी हुई पुस्तके 
प्रायः देशी भाषाओं में ही पाई जाती हैं, क्रितु कुछ 
अंग्रेजी में भी हैं । 


ब्रह्मविद्या 


१११५७ 

समाजसुधार के मामलों में भी प्राथनासमात्र 
ब्राह्मसमाज से किसी प्रकार पीछे नहीं है। इसकी ओर 
से बालक तथा बालिकाओ की शिक्षा के प्रचार का ना 
प्रयक्ष किया जा रहा है। श्रनेक अनाथालय तथा 
विधवाश्रमों की भी स्थापना की गई है। बहिष्कृत जातियों 
के उद्धार के लिए भी यह समाज कम प्रयत्रशील नईीं 
है। प्रारथनासमाज की सामाजिक सेवाओ को देखने से 
हम कह सकते हैं कि यद्यपि सामाजिक मामलों में बाद 
समाज की अपेत्ता इस समाज में कुछ शिथिलता पाई 
जाती है, कितु फिर भी सामाजिक सुधार के 
कामो में यह ब्राह्ससमाज से कुछ आगे द्वी दिखाई 
पड़ता है | 

ब्राह्मसममाज के समान ही इस समाज का भी प्रन्ञा२ 
अधिक व्यापक नहीं है ओर न भविष्य में दी इससे 
अधिक बढ़ने की कोई संभावना जान पड़ती हे । 


आर धम्े 


( ले०--एसम० एस० आईं० ) 


* थियासफी ” का अथ है ब्रह्मविद्या। इसका 
अथ पराविद्या और गुप्तविद्या भो है। यह सब 
धर्मों का मूल है तथा ज्ञानवान्‌ व्यक्तियों के लिए 
एक स्पष्ट माग है। थियासफी का अध्ययन करने- 
वाले विद्यार्थी के लिए धर्म शब्द का अथ्थ है 
( धार्मिक ) मत, नियम, कतंव्य तथा शीछ। वास्तव 
में यह शब्द बहुत अधिक व्यापक अथे रखता है, 
क्योंकि यद्दी संपूर्ण सष्टि का आधारभूत दै। घधमे 
तीन भ्रकार का द्ोता है--( १) स्वधर्म ( व्यक्ति- 


गत धम ), (२) संघधम ( सामाजिक, सांप्रदा- 
यिक, जातीय अथवा अन्तजोतीय घर्म ) तथा 
(३ ) छोकधर्म ( समस्त संसार का घमम ) । 

( १ ) स्वधर्म का निणेय करना प्रथक्‌ प्रथकू 
प्रत्येक मनुष्य की विचारशक्ति पर निर्भर है। ( २ ) 
संघधम का संबन्ध उन विषयों स है जो एक व्यक्ति 
के अन्य व्यक्तियों के साथ संपर्क होने के कारण 
अद्भुत द्वोते हैं; इस प्रकार के धर्म का अनुशासन 
मनु और भीष्माचाये जेसे बुद्धिमान छोग कर 


११३६५ -- 


बनना. ५लवनम>-++--क्‍-०«»»--न-ओ नजज+5 ज्ज+ 


सफते हैं । अथवा नियम बनाने में कुशल व्यक्तियों के 
एक समूह के द्वारा यह काम किया जा सकता है । 
सब स्मृतियाँ तथा महाभारत के अन्तगंत शान्ति- 
पे के सब उपदेश इसी श्रेणी में हैं। (३) 
लोकधर्म को व्यवस्था श्री कृष्ण भगवान्‌ के 
समान किसी अवतार के हद्वी द्वारा की जा 
सकती है । 

“धरम ? शब्द की परिभाषा यह है कि “विकास ! 
की वह भूमिका जिस पर कोई व्यक्ति, समाज 
अथवा समस्त संसार पहुँचा हुआ द्वो तथा जिसमें 
व्यक्तिविशेष, समाज अथवा संसार की और भी 
आंगे उन्नति करने के लिए अच्छे से अच्छे उपाय 
मौजूद दों। धरम और अधर्स का भाव परस्पर 
एक दूसरे के संबन्ध पर आश्रित है तथा देश, काल 
और परिस्थिति के अनुसार धर्म और अधममम परस्पर 
एक दूसरे का स्थान ग्रहण कर लेते हैं। इसलिए 
इस संबन्धनिभर विश्व में कोई भी वस्तु विशुद्ध 
धर्म अथवा विश्ुद्ध अधम नहीं है । 

पाँच हजार वर्ष पहले श्री क्ृष्णजी ने इंश्वर 
के अन्तर्यामी रूप का वर्णन करते हुए लोकघमे 
का उपदेश किया था। हम उसे गीता के नवें 
अध्याय में देख सकते हैं। प्रत्यक व्यक्ति, चाहें 
वह जिस धसे का अनुयायी हो, इस सिद्धान्त को 
मानता है तथा इस बात में विश्वास भी फरता है 


गाताधम 


कि ईश्वर सवेक्ष, स्वेशक्तिमान्‌ और सवेव्यापी है। 
किंतु छोगों के काये, उनके चरित्र तथा उनके नित्य- 
प्रति के व्यावहारिक जोवन में इस विश्वास और 
इस सिद्धान्त की पूर्ण उपेक्षा दिखाई पड़ती है । 
वास्तव में यदि देखा जाय, ता हम सब छोग अजुन 
के समान द्ी दुबिधा में पड़े हुए हैँ तथा इस धर्म 
का प्रत्यक्ष अनुभव करना चाहते हैं। गीता के 
ग्यारहवें अध्याय में अजुन इस प्रकार का अनुभव 
करना चाहते हैं, और जब कुछ समय के छिए कृष्ण 
भगवान्‌ के विश्वरूप को देखने की शक्ति उनमें आ 
जाती है तभी उन्हें वास्तविक सत्य वस्तु का निश्चय 
हो जाता है। इसी प्रकार हम सब छोगों को भी 
इस बात की आवश्यकता है कि प्रत्यक्ष ज्ञान अथवा 
आभास के रूप में हमारे सामने भिन्न भिन्न नामों 
और रूपों के पर्दे के पीछे छिपी हुई जीवन की एकता 
की वास्तविकता प्रकट हो जाय। 

जब तक मनुष्य को स्वयं प्रत्यक्ष ज्ञान के द्वारा 
इस प्रकार का अनुभव नहीं हो जाता तब तक वह 
आत्मप्रवच्चना तथा आडम्बर से ही युक्त जीवन 
बिताता रहेगा तथा उसके विश्वास और उसके 
आचरण में परस्पर कुछ भी संबन्ध न रहेगा । 
अपने संदेश के द्वारा समस्त संसार के लिए एक धमम 
की घोषणा करते हुए मि० जे० कृष्णमूर्ति ने इसी 
पक्ष को ग्रहण किया है | 


हिदुघर्ण का उंजठन 


( ले० -- शिव” ) 


प्रबुद्धभारत नामक अँग्रेजी मासिक पत्र के इसी 
बे के मई मद्दीने के अछू में “ हिंदूधम के संगठन 
के लिए एक तक? 0 ?]68 [0 ६॥९ 07एव77ं- 
590॥ ०0 []70पांञा नाम का एक छेख प्रकाशित 
हुआ है। लेखक प्रो० पी० एस० नायडू हैं। 
लेख का सारांश नीचे दिया जाता है:--- 

स्वामी रामकृष्ण परमहंस ने हिंदूधर्म के संबन्ध 
में जों उपदेश दिया था वह वास्तव में बड़ा महत्त्व- 
पूण है। उन्होंने बताया था कि इस संसार में ही 
हम परमात्मा का अनुभव कर सकते हैं। किंतु 
क्या हिंदुजाति ने उनके उपदेशों और उनकी 
शिक्षाओं का यथेष्ट रूप से प्रचार किया है १ कदा- 
चित्‌ अभी नहीं किया है। इस समय बहुत शीघ्र 
ही दिंदूधम के संगठन की आवश्यकता है। साथ 
दी साथ यह भी आवश्यक है कि हिंदूधम का प्रचार 
किया जाय, क्‍योंकि बिना प्रचार के किसी भी धर्म 
को वृद्धि नहीं हुई है। हिंदुओं में संगठन और 
प्रचार दोनों काम करने की पूरी पूरी शक्ति विद्यमान 
है। कमी केवल उत्कण्ठापूणे उद्योग की है। हिंदुओं 
में इस बात के लिए उत्साह नहीं है कि हिंदूधम का 
प्रचार किया जाय । 

यद्यपि यह बात ठीक है कि हिंदूधमे कभी प्रचार 
के आश्रित नहीं रहा है, किंतु फिर भी उसके उप- 
देशों के प्रचार की आवश्यकता है। और वह 
आवश्यकता इसढिए है कि दिंदू छोग स्वयं अपने 


धम के सिद्धान्तों को भूछ गये हैं। उन्हें दिंदूधर्म 
की शिक्षा देने की आवश्यकता है। उन्हें यह बत- 
लाने को आवश्यकता है कि हिंदूधम के अनुसार द्वी 
अपने जीवन को बिताना चाहिए। हिंदुओं को ही 
हिंदू बनने की शिक्षा देने की जरूरत है। यदि 
दिंदूधर्म आत्मा की रक्षा करती है, तो हिंदूधम का 
भारतवषे में प्रचार करना ही पड़ेगा। 

इश्वर की आत्मा मनुष्य के हृदय में तीन मार्गों 
से होकर आती है--आकस्मिक साक्षात्कार के द्वारा, 
धर्मग्रन्थों के द्वारा तथा गुरु के द्वारा । इनमें से 
पहले प्रकार का ईश्वर का अनुभव तो इस जन्म की 
अथवा पहले के अनेक जन्मों की साधना और 
कठिन तपस्या के फल से द्वोता है, किंतु दूसरे 
और तीसरे प्रकार के साधन तो सबवंसाधारण को 
सुलभ हैं । 

धर्मग्रन्थों के द्वारा प्रचार करने के लिए एक 
ऐसी पुस्तक की आवश्यकता है जिसमें ऐसे सभी 
प्रन्थों के उत्तम उत्तम अंश आ जायेँ जिन्हें सब हिंदू 
मानते हैं। इस प्रकार के ग्रन्थ वेद, त्राइण, उपनि- 
पद, इतिहास, पुराण और भगवद्वीता हैं । हिंदुओं 
में अपने धर्मग्रन्थों के प्रति श्रद्धा का भाव नहीं रह 
गया है। इस प्रकार की एक हल्की और सस्ती 
पुस्तक के तैयार द्वो जाने से जनता पर एक प्रकार 
के नवीन उपदेश का सा प्रभाव पड़ेगा जिसके द्वारा 
उसका बहुत सा अज्ञान दूर द्वो जायगा | 
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शरेशेध 





दूसरी आवश्यकता गुरुओं की है। अब मन्दिरों 
में जाने से हिंदुओं में इेश्वरीय शक्ति का संचार नहीं 
दोता है। मृतिपूजा और मन्दिर तो अब केवल 
कामनाओं को पूर्ति के ही साधन रद गये हैं। ऐसी 
दशा में यदि श्रत्येक गाँव में एक अच्छा उपदेशक 
मद्दात्मा रखा जाय जो गाँव के छोगों में से सकाम 
उपासना के भाव को दृढकर उनमें निष्काम इश्वर- 
भक्ति का प्रचार करे, तो बड़ा छाभ द्वो सकता है। 
सकाम भाव में ही लिप्त हो जाने के कारण निष्काम 
भक्ति का छोप सा हो चला है। गाँव गाँव में 
ऐसे मन्दिर भो बनने चाहिएँ जहाँ लोग केवल 
निष्कास भाव से ही पूजा किया करं। गाँव में जो 
महात्मा रखे जायें उनका यह कतंव्य हो कि वे इस 
बात का निरीक्षण करें कि कोई मन्दिर में सकाम 
भाव से तो उपासना नहों करता । 
इन बातों के संबन्ध में रामकृष्णमठ के द्वारा 
बहुत अधिक काम किया जा सकता है, क्योंकि वह 
सब पंथों और संग्रदायों से परे है । 
लेखक महोदय के उपयुक्त विचार हिंदूधम के 
लिए घड़े छाभदायक हैं। इस समय हिंदूधम की 
जो दशा हो रही है वह किसी से छिपी नहीं है । 
अज्ञान और अन्धविश्वास ने हिंदूधम को आत्मा को 
आच्छादित कर रखा है जिसके कारण अब हमारे 
दैनिक जीवन में सजीवता कम रह गई है। प्रचार 
से हिंदूधम के वास्तविक स्वरूप को समझने में बड़ी 
सद्दायता होगी, इसमें कोई सदेह नहीं है। सकाम 
उपासना की भावना भी हिंदुओं में बहुत अधिक पाई 


जाती है। उसके मिटाये बिना शुद्ध ज्ञान का प्रकाश 
होना कठिन है । 


गीताधम 


५ 


भय 





के वमममका ऋषेमकाम+ बा. 


किंतु ेखक मद्दोदय ने हविदूधर्म को एक पुस्तक 
की रचना करने के संबन्ध में जो अपने विचार 
प्रकट किये हैं उनसे दम सहमत नहीं हैं। हिंदूधम 
के जितने माननीय ग्रन्थ हैं उन सबमें एक ही 
सिद्धान्त का प्रतिपादन किया गया है, किंतु सबसें 
अपने अपने ढंग से । लेखक महोदय ने जिन प्रधान 
ग्रन्थों का उल्लेख किया है उनमें से प्रायः सभी में 
हिंदूधम के सब प्रधान सिद्धान्त पाये जाते हैं । हाँ, 
ब्राद्षणों और उपनिपदों में ज्ञानमार्ग के द्वी सिद्धान्त 
की ओर अधिक जोर दिया गया है। हिंदूधम के 
अनुसार मानवजीवन का चरम छक्ष्य मोक्ष है, और 
उसी की प्राप्ति के लिए अनेक उपाय बताये गये हैं। 
कमे, उपासना और ज्ञान ये तीन मार्ग मोक्षरूपी 
लक्ष्य तक पहुँचाने को शक्ति रखते हैं। अथवा इसी 
बात को दम एक और प्रकार से भी कह सकते हैं 
कि कम, उपासना और ज्ञान ये तीनों नीच से ऊपर 
की ओर ढछगे हुए उस सीढ़ी के उँड़के हैँ जिसपर 
से होकर मनुष्य अपने परम छक्ष्य मोक्ष को प्राप्त 
कर सकता है। तो क्या ऐसी दशा में एक ऐसी 
पुस्तक से कोई विशेष सहायता मिलेगी जिसमें सभी 
प्रधान ग्रन्थों के सिद्धान्तों और वाद विवादों को छेकर 
उन सबकी खिचड़ी तैयार की गई हो ? दम तो 
यही ठीक समझते हैं कि थोड़ा थोड़ा सब तत्तों के 
संग्रह कर देने की अपेक्षा यह अधिक लाभदायक है 
कि एक ही तत्त्व को छेकर अच्छी तरह से उसका 
समथन किया जाय जिससे कि दूसरों पर उस कथन 
का पूरा पूरा प्रभाव पड़े। इस संबन्ध में विद्वानों 
ने कहा है कि अनेक सार्गो' की ओर छपकने की 





महाराष्ट्र के प्रतिद्ध तीश॑स्थान 


अ....ड>कपानन-ह कार, 


अपेक्षा एक को प्रहण कर लेना अधिक हितकर है । 
अतः इस प्रसंग में हमारा कहना यद्द है कि इन 
उपयुक्त अ्रन्थों में से किसी एक के अच्छी तरह से 
पढ़ने और उसमें बतछाये हुए साधनों से काम लेने 
से कोई भी व्यक्ति पूणे हिंदू हो सकता है। इन 
सब श्रन्थों में से हिंदूधमे का पूरा उपदेश देने के 
लिए भगवद्दीता द्वी सबसे श्रेष्ठ है। वेद तो सबे- 
साधारण की पहुँच से बाहर हो गये हें तथा इति- 
हासों और पुराणों के प्रति पढ़े लिखे छोगों में विश्वास 
नहीं रह गया है। कितु भगवद्ठीता के प्रति छागों 
के मन में श्रद्धा भी है तथा वह सर्वसाधारण की 
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पहुँच के बाहर भी नहीं है। गीता में जिस प्रभा- 
बोलादक ढंग से हिंदूधम के सिद्धान्तों का विवरण 
दिया गया है वह भी बहुत उच्च कोटि का है। ऐसी 
स्थिति में यदि भगवद्गीता को द्वी हिंदूधम की एक 
सवेप्रधान पुस्तक मानकर उसका श्रचार जनता में 
किया जाय, तो हिंदूधम की आत्मा का पुनरुद्धार 
निश्चित रूप से हो जाय । उपयुक्त लेख में निष्काम 
भक्ति के प्रचार करने के लिए जोर दिया गया है। 
किंतु क्या हिंदूधर्म में कोई भी ऐसी पुस्तक मिलेगी 
जो गीता से बढ़कर निष्काम भक्ति और विष्काम 
कर्म करने का उपदेश देती हो ? 


महाराष्ट के प्रसिद्ध तीथेस्थान 


( ले०-श्री गणश व्यंक्टेश जोशी , निपाणी , बेलगाँव ) 
१ कोल्हापूर ( दक्तिण काशी )-- अंबाबाई ' का प्रसिद्ध स्थान, मंदिर पंचगंगा नदी । 
२ बाई--कष्णानदी, गणपति का स्थान, घाट तथा अन्य कई रमणीय स्थान हैं । 


३ धौम--न्ासिंह का स्थान । 


४ महाबलेश्वर--शंकर जी का स्थान, पाँच नदियों का उह्मस्थान, रमणीय पर्वतीय दृश्य । 

भ नसिहवादी--दत्तात्रेय जी का स्थान, कृष्णा तथा पंचगंगा नदियों का संगम । 

६ नासिक (पंचवटी ) रामजी का पत्रित्र स्थान, तपोबन, सीतागुद्दा, शप गखावव, सोताहरण, 

ग़ोदावरी नदी । । 
७ अपम्बफ्रेश्वर--गोदावरी नदी का उद्मस्थान, कुशती थे, ज्यम्बफरेश २ ( शंकरनी) का स्थान 
८००० फीट उचा। 

८ पूना-- पवेती ” नाम से प्रसिद्ध एक ब्रिल्कुल छोटा पहाड़ पर देवी का स्थान । 

£ पंहरपूर--विहलजी का मंदिर, चंद्रभगा नदी । आषाढ़ी और कार्तिको एकादशी को 
यहाँ बहुत भीड़ होती है 

१० बंबई--यह कोई तीथेस्थान नहीं माना जाता, किंतु महाराष्ट्रवाले सहुद्ृश्वान करने 
यहीं आते हैं । 





पाश्लधर्ण आर उसके उंच्दपएय 


'(( हे०--श्री पद्मनारायण आचाये एम० ए० ) 


धर्म जहाँ रहता है वहाँ मत और संप्रदाय रहते ही हैं । 
सुविधा कौ दृष्टि से हम भारतधर्म अथवा हिंदूधम के मतों 
तथा संप्रदायों की स्थूल समीक्षा करें, तो केवल पाँच ही मत 
और पाँच संग्रदाय" मिलेंगे --. 

१. शैव, 

२. शाक्त, 

३. वैष्णव. 

४. सौरि. 

७, गाणपत्य. 

इन पाँचों में से भो अन्त के दो अथात्‌ सौरि और 
गाणपत्य अब संप्रदाय के रूप में नही मिकते । अतः हम 
प्रथम तीन संप्रदायों के भेदों तथा उपभेदों की यहाँ कुछ चचो 
करेंगे। हम वैेष्णवों से प्रारम्भ करेंगे । 

१, भागवत वेष्णव -- लोकमान्य तिलक ने भागवत- 
धर्म का बढ़ा अच्छा विवेचन अपने गीतारदस्य में किया 
है। पर अब इस भागवतधर्म अथवा गीताधर्म का अनु- 
मान रामानुजसंप्रदाय से कुछ कुछ किया ना सकता है । 





अनिफन+-त--34+-+ नमन “मनन कं... अनननागननग-+-म-3०-कम >>». 


' है, इन पाँचों संप्रदायों के तलों को माननेवाला और ( रिव, 
शक्ति, विष्णु, सूये और गणपति ) पाँचों देवों को पूजा करनेवाला 
श्माते कहलाता दै। स्मातं वेद और तन्त्र दोनों को प्रमाणग्रन्थ 
मानते हैं। पर जो कट्टर वेष्णव अथवा कट्टर शैव हैं ने अपने 
आगमों को ही प्रमाण मानते हैं; और ये कट्टर लोग वीर वेष्णव 
जंबवा वीर रौव कहलाते हैं। कभी कभी ऐसे कट्टर लोग अपने 
को 'श्रौत” कहा करते हैं। कुछ भी हो, आजकल भांरत में स्माते 
ही अधिक हैं, क्योंकि स्मृति और परंपरा को भाननां सहज होता 
है - सं० 


२. माध्व (११९९-१२७८ )---का जन्म दक्षिण कनारा 
के उदीपि गाँव में हुआ था। ऐतरेय उ०, महाभा०, भागवत 
ओर वेदान्तसूत्र॒ पर उन्होंने भाष्य लिखे थे। ये ही 
इस संग्रदाय के प्रमाणग्रन्थ हैं । माध्व का द्वंतमत प्रसिद्ध 
ही दै। यह एक ऐसा मत है जो शांकर मत के समान ही 
स्माते कहा जा सकता है, क्योंकि इस मत में पश्चायतन कौ 
उपासना द्वोती है। पर प्रधान देवता क्ृष्ण हें ओर प्रधान 
प्रन्य भागवत । इस संप्रदाय में राधा की पूजा नहीं है । 

३. विष्णु स्वामी --भी दक्षिण में ही जनमे थे। वे 
भी द्वेतवादी थे और सभी बातों में माध्व जेसे थे, पर उनके 
संप्रदाय में राधा की उपासना बहुत प्रधान है। गोपाल- 
तापनीय 3० और गोपालसहस्तननाम इनके प्रिय प्रन्थ हैं । 
ओर साधारणतः तो गीता, भागवत और वेदान्तसूत्र का 
आधार माना ही जाता है। कहा जाता है स्वय॑ श्री विष्णु- 
स्वामीजी ने इन तीनों ग्रन्थों पर भाष्य लिखे थे । 

आज यह संप्रदाय बहुत छोटा रह गया है, पर कंक- 
रोली ( उदयपूर ) का मठ बड़ा प्रसिद्ध स्थान है । 

४. निम्थाके --आचार्य निम्बा्क भी दक्षिण में तेलगू 
देश से आकर इन्दावन में रहने लगे थे। आपने भेदा- 
भेदवाद पर बड़ा सुन्दर प्रतिपादन किया और एक नपीन 
संप्रदाय चला दिया जिसमें राधापूजा की बड़ी मद्दिमा दे | 
आप भी आचार्य रामानुज के समान ध्यान पर अधिक जोर 
देते ये। ध्यान में भी गोलोक में नित्य रहनेबाले कृष्ण 
और राधा की ही उपासना होनी चाहिए। इस संप्रदाय 
में अनन्यत्ा अधिक ( और स्मृतिसुलभ उदारता कम ) पाई 
ज्ञांती दे । 


राधा कृष्ण 
( अृद्भार मे अध्यात्म ) 


गातायम प्रस, साक्षाविनायक , काश! । 





भांरतधम और उसके संप्रदाय 


आचायवर ने वेदान्तसूत्रों पर वेदान्तपारिजातसोरभ 
नाम की शृत्ति छिखी है। उन्हीं कौ बनाई दशश/्लोकी में 
निम्बाकंमत का निचोड़ दिया हुआ दे, पर संप्रदाय का 
प्रामाणिक भाष्य माना जाता दे श्री श्रीनिवास का वेदान्त- 
कौस्तुभ । इसी प्रकार ब्रह्मवेवर्तपुराण, पाण्डिल्य भक्तिसूत्र 
और गौतमीयसूत्र संप्रदाय के मान्य ग्रन्थ हें । 

५. श्री वैष्णव -- संप्रदाय के चार आचाय क्रम से 
हुए---१. नाथमुनि २. पुण्डरीकाक्ष ३. राममिश्र ४. यामुना- 
चाये । इनमें आचाय॑ यामुन के विशिष्टाद्वतप्रतिपादक 
सिद्धित्रय, आगमप्रामाण्य और गीताथसंग्रह पसिद्ध हैं। 
इनके बाद आचार्य रामानुज गदो पर बठे ओर उन्होंने 
विशिष्वद्देततत का सर्वोत्तम प्रतिपादन किया । इनके 
बेदार्थसंग्रह, श्रीभाष्य और गीताभाव्य संप्रदाय के स्वेस्व 
माने जाते हैं। इन्होंने उसी ज्ञानकर्मसमुच्चय का प्रति- 
पादन किया जिसे प्रायः सभी वैष्गव आचार्य किसी न किसी 
रूप में आदर्श मानते हैं। समुचय का अथ यह है कि 
इनके मतवाले कर्म और ज्ञान दोनों को मानने है, वे कर्म- 
मीमांसा ( पूव॑० ) और ब्रह्ममीमांसा ( वेदान्त ) दोनों का 
अध्ययन करते हैं। वे कमंत्यागो नहीं हैं। इसी का 
फल है कि भ्रीवैष्णव संन्यासी दशनामी संन्यासियों से सबेथा 
भिन्न होते हैं। दशनामी संन्यास सब कुछ त्याग देते हैं, 
पर श्रीवैष्णव संन्‍्यासी यज्ोपवीत पहिनते हैं ओर भप्रिंदण्ड 
धारण करते हैं । त्रिदण्डियों के बारे में आचाये रामानुज 
के गुरु यादवप्रकाशजी ने यतिधमंसमुच्चयय नामक ग्रन्थ 
लिखा दै। श्रीवैष्णवों में अब्राह्मण संन्‍्यासी नहीं हो 
सकते, और जो ब्राह्मणतर साधु होते हें वे एकाज्न कहे 
जाते दैं। और प्रत्येक श्रीवैष्णद या तो आचाये कहलाता 
है अथवा आएफर । 

पहले दक्षिण के वेष्णवाँ में दो प्रकार के ग्रन्थ चला 
करते ये-- १ पाथरात्रस॑हिता और २ वेखानस (संहिता ) । 
आचाये रामानुज के बाद से पांचरात्रसंहिता का दौ प्राधान्य 
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रह गया है। और उपास्य देव हैं नारायण-विष्णु । इस 
संप्रदाय में बड़ी कष्टता और अनन्यता है, पर अपनी 
सरस भक्ति के कारण एक समय इस संप्रदाय ने सभो 
वर्णा' को मुग्ध कर लिया था । 

8. मनभाउसंप्रदाय --- मनभाउ नाम है मराठा देश 
के एक वेष्णवसंप्रदाय का। ये छाग दत्तात्रेय का 
अपना आदि प्रवतंक मानते हैं । इससे इस संप्रदाय को लोग 
दत्तात्रेयसंप्रदाय अथवा अश्रीदत्तसंप्रदायः भी कहते हें; 
मुनिमा्ग अथवा महानुभावपंथ ( मनभाउ ) नाम तो 
चलते ही है। इनके शिष्य संन्‍्यासी और गृहस्थ दोनों द्वोति 
हैं। इनके उपास्य श्री कृष्ण हैं | ये वेष्णव बहुत कुछ वीर 
शवों से मिलते जुलते है । एक आश्चर्य की बात है कि कई 
लोग मनभाउ वेष्णबों और वीर शो के हिंद मानने में भी 
संकोच करते है, पर भक्त लोग तो पूजा करते ही ह । इन 
भक्तो का य्माणग्रन्थ ह॑भगवद्गीता, पर साथ दी इस संप्र- 
दाय में एक बड़ा मराठी रांतसाहित्य भी है । 

७, नरसिंहसंप्रराय--विजयनगर के राजा के यहाँ 
नरसिंहसंप्रदाय का विशेष मान था । वहाँ एक मन्दिर भी 
हैं। इस मत का विशेष प्रचार अब नहीं है । 

८. रामसंप्रदाय-- दक्षण का एक प्राचीन संप्रदाय 
केवल राम क। उपासना के। मुक्त का साधन मानता था, पर 
अब उस संप्रदाय के बिर७ साथु तामिल देश में मिलते है । 
अब उत्तर भारत के वेष्णवों में उस रामसंप्रदाय का दूसरा 
और नया रूप अवदय पाया जाता है। इसी दूसरे राम- 
संप्रदाय के उपासको में तुलसी का नाम प्रसिद्ध दे । 

९. चेतन्यसंप्रदाय --सोलहवीं शताब्दी में इस 
संप्रदाय का उद्धव बंगाल के नदिया प्राम में हुआ था । 
अवतंक श्री चैतन्यवेव ने राधाकृष्ण के संकीतेन पर अधिक 
जोर देकर उस समय के लोगों को एक बार हरा भरा कर 
दिया था। आज भी बंगाल में बढ़े सुन्दर नगरकीत॑न 
होते दें । वे इसी संप्रदाय के फल हैं । 
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प्रवतेक श्री चैतन्यदेव के पीछे श्री नित्यानन्दजी, रूप 
गोस्वामी तथा श्री सनातन गोल्वामी ने इस संप्रदाय का 
संगठन और प्रचार करके उसे सुदढ बना दिया है । 

१०, वल्लभसंप्रदाय -- श्री विष्णुस्वामी के प्राचीन 
संप्रदाय में जन्म लेने पर भी आचाये वल्लभ ने अपने मत 
का इस प्रकार प्रतिपाइन किया है कि उनके संप्रदाय की एक 
अलग उपसंप्रदाय ही माना जाता है। उनके मत को 
पुश्मिग भी कहते हैं । 

११. राधावल्भी -- सोलहवीं शताब्दी में हित हरि- 
वंशजी ने इस संप्रदाय का बन्दावन में प्रवतैन किया था। 
इस संप्रदाय को माननेवाले राधा की कृपा से कृष्ण को प्रसन्न 
करते है । इस संप्रदाय की रानी राधा हैं । वहो सर्वस्व हैं। 


१२, हरिदासी --- स््रामी दरिदास ने सोलद्दवीं सदी में 
जो मत चलाया वह बहुत कुछ चंतन्यमत से मिलता है । 
इस हरिदासीसँप्रदाय का एक सुन्दर भन्दिर आज भी 
वन्दावन में हे । 

१३. स्वामिनारायणी -- ये लोग कृष्ण ओर राधा 
की उपासना करते हैं । इनका मत विशिशद्वेत मत है " | 
इनका प्रधान मठ अहमदाबाद के पास जेतलपूर में है । 


१४. रामानन्दी -- स्वयं श्रीवेष्णव होते हुए भी 
आचाये रामानन्द ने उत्तर भारत में अपने मत का एक 
स्वतन्त्र ढंग से प्रचार किया ओर उसी का फल दूँ कि वर्तमान 
शामानन्दी वेरागियों का एक बड़ा संप्रदाय क्षलग द्वी पाया 
जाता है। इसी संप्रदाय में अवोचीन युग के धर्मसंस्था- 
पक गोस्वामी तुलसीदास भी हुए थे। इस संप्रदाय की 
वतेमान भारत पर बड़ी छाप है । 

१५. वैष्णवसंप्रदायों के अतिरिक्त संत्तों के कुछ 
उल्लेखनीय संप्रदाय -- 


१, इस विषय पर अलग एक पूरा लेख है, श्सी से हमने यहाँ 
से विस्तृत वर्णन निकाल दिया हैं। --- सं० 





गीताधर्म 


कजन«»«»भ..अ»++म_ः ने गे. ०... अनान्‍मम वन >ब मनन मन. न न जडा, 


नाम प्रवतेक समय स्थान 
१. कबीरपंथी कबीर १५०० काशी 
२. सिक्‍्ख नानक न पंजाब 
३. दादूपंथी दादू. १६०० राजपूताना 
४. लालदासी लालदास अलवर 
७५. सतनामी >< ».. दिल्ली के आस पास 
६. बाबालाली बाबालाल ,, सरहिंद के पास 
देहनपूर 
७, साध बीरभान  ,, दिल्‍ली के पास 
८, चरनदासी चरनदास १७३० दिल्ली 
९, शिवनारायणी शिवनारायण ,,  चन्द्रवार (गाजीपूर) 
१०. गरीबदासी गरोबदास १७४० चुदनी (रोहतक) 
११. रामसनेही रामचरन १७७० शाहपूर (राजपूताना) 


ये सबके सब मध्य काल के निगुंणपंथी संतों के संग्र- 
दाय हैं । यद्यपि आज भी सबके नमूने मिलते हें, पर सिक्ख- 
संप्रदाय की संख्या अधिक दे। ये सभी संप्रदाय हिंदू: 
धर्म की संस्थापना करने के प्रयल्ल कह्दे जा सकते हे । कहर 
लोग इन्हें सुधारक कहते दें । इस ढंग के सुधारक शोर 
प्रचारक हर युग में ही हुआ करते हू । 


१६. नये संप्रदाय -- हमारे युग में भी ऐसे दी सुधा- 
रकसंप्रदाय दईँ--बराह्यसममाज, प्राथनासमाज, आयसमाज 
आदि । आयसमाज का विस्तृत वणेन अलग इसी भ्रद्ढ के 
लेखों में आया दे । और प्रवर्तक राजा राममोहन राय के 
कारण ब्राह्मसमाज को प्रत्येक विद्यार्था जानता दे । 


इन सभी संप्रंदायों का वर्णन करने,के लिए तो एक 
पूरा प्रन्थ ही चाहिए । अतः यहाँ तो हमने जिज्ञासुओं की 
जिज्ञासा जगाने के लिए नामादेशमात्र कर दिया है। इस संक्षिप्त 
नाममाला से भी एक झलक अपने हिंदूधम के विराद रूप 
की तो मिल द्वी जाती है । इमें चाहिए--हमारो यददी 
संबसे प्राथना है कि हम सब एक बार अपने धमम के विश्व- 


मारतधर्म और उसके संप्रदाय 


रूप को देख सके और “स्थित? तथा “गतसंदेह” दोकर 
जीवन बिता सकें | 


१७, शोेंव “आजकल के शैवों और स्माततों में तो काई 
भेद नहीं होता, पर प्राचीन काल में भेद मिलता है। अतः 
यहाँ थोड़ी चचा कर लेना अच्छा होगा । 


१. प्राचीन काल में पाशुपतसंप्रदाय बड़ा प्रधान था । 
उसके ही अनेक भेद थे-- छकुलीश, कापालिक, अधोर, 
रसेश्वर, गोरखप॑थी आदि । इनमें से अघोरी और गोरख- 
पंथी ( नाथसंग्रदायवाले ) आज भी विद्यमान हैं । 

इन सबके सिद्धान्तों का सार है-- हम सब संसार के पत्चु 
हैं। दुःख के “ पाश ” से मुक्त होने के लिए हमें पशुपति की 
आराधना करनी पड़ती दे, पर विधि में भेद होने से इतने 
भिन्न भिन्न संप्रदाय हो गये हैं । 

२, आगम शैवों के भी कई भेद थे -- तामिल देशीय, 
काइमीरी, वीर शैव ( लिड्रायत अथवा जह्ञमसंप्र- 
दायी ) आदि | कुछ अवशेष इनके आज भी मिलते हैं । 
जज्ञमों अथवा लिज़ायतों के पाँच स्थान तो आज भी प्रसिद्ध 
हैं केदारनाथ, श्री गैल, बलेहल्ली ( मैसर ), उज्जन 
ओर बनारस । # 

१८. शाक्तसंप्रदाय--में भी दो भेद हँ---१ दक्षिणमार्गी 
ओर वाममार्गी । दक्षिणाचारी मांस आदि से दूर रहकर पूर्ण 
वैदिक जैसे रहते हैँ ? पर वामाचारी तन्त्रानुसार मांसबलि 
चढ़ाते हैं । दोनों ही संप्रदाय भारत में विद्यमान हूँ । दक्षिणा- 
चारियों में एक उपसंप्रदाय है जो देवीभागवत को प्रधान- 
ग्रन्थ मानता है अथात्‌ उस संग्रदाय में वैष्णभक्ति की 
बातों का पूरा अचार है । 

उपसंद्दार में -- हम फिर यही कहेंगे कि शैवसंग्रदाय 
के नाते तो हम साधुओं की गिनती गिना सकते हैं । उनमें 


# इनका संश्िप्त परिचय 7धुपा)9/' की रि०॥90प5 
[.६2०४(परा& 07 ता में से पढा जा सकता है । 
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दशनामी संन्‍्यासी, उनके सात अखाड़े ( निंवाणी, निरंजनी, 
जूना, अगन, आह्वान, '''''*''**** ) आचाय शंकर के 
चार पीठ, गोस्वामियों के मठ, गोरखपंथी, कनफटा आदि 
साधु आ जाते हैं, पर शदस्थ हौवों में तो सभी प्रायः स्माते 
पाये जाते हैं । शौवों की प्रधान नगरी काशौ में भी स्माते- 
भावना ओर उदारता ही चारों ओर देख पड़ती दहै। हौंव 
ओर वेष्णव का यहाँ कोई भेद नहीं किया जाता । हम भी 
यही मनाते है कि भगवान्‌ करे कि हम सबसमें परस्पर प्रेम 
ओर सद्भाव रादा बना रहे और बढ़ता रहे । 

भारतधमं-- भगवान्‌ की दृष्टि में और भजन के 
विचार से भारतधर्म एक है, पर हमारे आचार की दृष्टि से 
भारतधर्म में अनेक मत और संप्रदाय हैं । इन सब धर्मो' के 
भीतर जो भारतीय संस्कृति है उसे हम भारतघर्म कहते हैं । 
प्रत्येक व्यक्ति अपने को भारतधर्मी कह सकता है और कहता है- 
जो इन धर्मों के तत्त्वों में विश्वास करता है । एसा भारतधर्मा 
चाहे जिस जाति का हो, चाहे जो मत मानता ही ओर चाहे 
जिस संप्रदाय में रहता हो --ऐसे भारतधर्मा को ही शाश्रीय 
भाषा में स्मात और ऐतिहासिक भाषा में हिंदू कहते 
हैं। कबीर रसाखान आदि यवन भारतधर्मा थे, वेष्णव 
थे, हिंदू थे। आज भी क्षृष्णप्रेम बेरागी जैसे यूरोपिअन 
भारतधर्मी हिंदू हैं और संप्रराय उनका “ बेरागीसंप्रदाय * 
है। भारतधर्मा किसी को शुद्ध करके अपने में नहीं लेता, 
पर यदि विश्व भर भी उसके कुट ब में आ जावे, तो उसका 
द्वार खुला रहता है। वद् तो अपने धर्म को विश्वधर्म 
मानता दी है। वह कद्दता किसी से नहीं, पर स्वागत 
सबका करता है । जो चाहे आवे, चाहे जसे रहे, पर बन्धुत्व 
और समदर्शिता लेकर आवे । इसी भारतधर्म की आवाज 
रामकृष्ण मिशन ने उठाई है, उसे अपने ढंग से 
सुनना प्रत्येक भारतप्रेमी और पधर्मंग्रेमी का कर्तव्य 
होना चाहिए --- यही हमारी कामना है । 

3“ तत्सत्‌ | 


वानपूर्थुएतेशनाओ 


( सं० 
कनफ्यूसियनधम उस धर्म का नाम है जो 
चीन देश में प्राचीन काल में प्रचलित था । 
'कनफ्यूसियन' नाम पाश्चात्य लोगों का रखा हुआ है, 
इस नाम की रचना उन्होने इस धम के प्रवर्तक 
कनफ्यूसियन नामक एक महापुरुष के नाम के 
आधार पर की है। चीनी भाषा में कनफ्यूसियन 
का नाम कुंग किओ' है तथा उनके द्वारा प्रवर्तित 
धर्म का नाम 'जू किआओ' है। चीनी भाषा के 
“ज किआओ!' का अर्थ है विद्वानों का धम ! । 
कुंग किओ अथवा कनफ्यूसियन का जन्म ईसा 
से छगभग ५५० व पूव हुआ था। वे बड़े विद्वान्‌ 
तथा कवि भी थे। उनके समय में चीन देश में 
अति प्राचीन समय से चला आता हुआ एक प्रकार 
का राज्यधर्म प्रचलित था। इस धरम के बाह्य रूप 
में बड़े बड़े बलिदानकम तथा मृत पुरुषों की पूजा 
आदि ही रह गई थी। आचरण के सुधार की ओर 
जनता में पूरी उदासीनता दिगाई देती थी। शुद्ध 
सिद्धान्तों के अभाव के कारण जनता का मानसिक 
और आध्यात्मिक पतन तो हो द्वी रहा था, साथ द्वी 


साथ राजसत्ता की रृढ स्थिति में भी संदेह होने लगा 


था। चीन देश के उपर पतन और विनाश के बादल 
मंडरा रहे थे । 

कनफ्यूसियन जैसे मनस्वी और विद्वान्‌ के लिए 
अपने देश की ऐसी दशा को चुपचाप देखना असह्य 
था। उनके मन में इस दशा को सुधारने के लिए 
आग जछ उठी और वे अनेक प्रकार से उसके सुधा- 
रने में छग गये! यहाँ पर हमें उनके जीवन की 


बि० ) 


घटनाओं को लिखने का स्थान नहीं है और न वह 
अभीष्टठ ही है। हमारा उद्देश्य उनके द्वारा प्रवर्तित 
धर्म का परिचय प्राप्त करना है। अतः हमें यह 
देखना चाहिए कि उनके द्वारा जिन सिद्धान्तों का 
प्रचार किया गया वे क्या हैं । 

कनफ्यूसियनधम के संबन्ध में जो मूठ और 
प्रधान ग्रन्थ माने जाते हैं वे 'किग” और “शूट! हैं। 
पाँच “किंग? हैं तथा 'शु! अनेक हैं। ये सब 
कनफ्यूसियन के ही ढिखे हुए माने जाते हैं, किंतु 
यह मानना ठीक नहीं है। उनको देखने से विदित 
होता है कि उनमें से कुछ तो पुराने हैं तथा कुछ बाद 
के लिखे हुए हैं। अनेक विद्वानों ने उनकी छान 
बीन करके यह मत निश्चित किया है कि उन ग्रन्थों 
में से कुछ तो कनफ्यूसियन के द्वी लिखे हुए हैं. और 
कुछ उनके न रहने के बाद भिन्न भिन्न समयों में भिन्न 
भिन्न आचार्यों' के द्वारा लिखे गये हैं। 

कनफ्यूसियनधर्म के मुख्य सिद्धान्त और मत 
ये हैं-मनुष्य को अपनी शक्ति पर निभर होना 
चाहिए । देवता हमारी उन्नति कर देंगे, केवछ इतना 
ही मान लेना ठीक नहीं है। जिस विशेष काये को 
एक मनुष्य के द्वारा परमात्मा करवाना चाहता है उस 
कार्य के संबन्ध में तो वह उसमें देवी शक्ति देता है 
और उस काये के संपादन करने में उस मनुष्य पर 
जो आपत्तियाँ अथवा संकट आते हैं. उनसे वह उस 
मनुष्य की रक्षा भी करता है, किंतु अन्य सब्र 
फार्यो' के संबन्ध में मनुष्य स्वतन्त्र है। स्वभावतः 
और जन्मतः सभी मनुष्य अच्छे द्ोते हैं । यदि वे 


कनफ्यूसियनधर्म 


चाहें, तो अच्छे बन रह सकते हैं और न चाहें, तो 
बिगड़ भी सकते हैं। इस धर्म में परमात्मा करीब 
करीब प्रकृति के ही रूप में माना जाता है । संसार 
का जो रूप हमें दिखाई देता है वही ईश्वर है । इस 
संसार से परे किसी अन्य छोक में इश्वर का निवास 
नहीं है। हमें इश्वर न जो शक्ति दी है उसका पूरा 
पूरा उपयोग करके हम अपने को पू्ण और विश्युद्ध 
बना सकते हैं। महान व्यक्ति जो माग हमारे लिए 
बना गये हैं उसी का हमें अनुसरण करना चाहिए । 

इस समय चीन देश में तीन धम प्रधान रूप से 
देखे जाते हें -- ( १) टाओधम, (२) कनफ्यूसियन- 
घम तथा (३) बौद्धधर्म । यदि ऐतिहासिक क्रम 
के अनुसार चीन के धार्मिक विक्रास पर दृष्टि डालें, 
तो हम यह कट्द सकते हैं छि इस समय चीन में 
प्रधान धम बौद्धधर्म ही है, अन्य दोनों धर्म इसके 
पहल चीन में माने जाते थे। वास्तव में बात यह 
जान पड़ती है कि य तीनों घम परस्पर बहुत कुछ 
समान होने के कारण एक दूसरे स मिले जुले हैं और 
इनका चीन देश में स्पष्ट रूप से विभाजन करना 
सरल नहीं है। इनका थोड़ा सा एतिहासिक विचार 
करने से सब बातें साफ हो जायेंगी । 

चीन का सबसे प्राचीन धर्म 'टाओ” धर्म है। 
इस धम में समस्त विश्व के ऐक्य की तथा एक 
मदह्दान्‌ नियामक शक्ति की भावनाएँ पाई जाती हैं । 
इसके अनुसार संसार के सबसे बड़े अच्छे देवता का 
नाम यांग' है तथा दुष्ट प्रकृति के सबसे बड़े देवता 
का नाम यीन' है। इसी प्रकार संसार में अच्छी 
और खराब दो प्रकार की शक्तियाँ भी पाई जाती हैं। 
अच्छी शक्ति अथवा अच्छी प्रकृति का नाम 'शेन! 
है तथा खराब शक्ति अथवा दुए्ट प्रकृति का नाम 
'क्वेई! है। 'शेन” का विशेष संबन्ध “यांग?” से है 
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तथा वे! का यीन! से है। 'क्वई” एक विश्व- 
व्यापी तत्त्व हे जो मनुष्य को बुरे कामों की ओर 
लगाया करता है। किंतु सबसे बलवान्‌ देवता 
*यांग! ही हैं। 'क्वेइ! और 'यीन' के ऊपर भी उनका 
पूरा पूर अधिकार है। उनकी इच्छा के विरुद्ध 
ये दोनों कुछ नहीं कर सकते। वरन “यांग” जब 
किसी को उसके बुरे कर्मों के छिए दण्ड देना चाहते 
हैं तब 'क्वई! के द्वारा उसे कष्ट दिलवाते हैं। इस 
प्रकार के सिद्धान्तों और मतों से हम देख सकते है' 
कि 'टाओ' धर्म एक प्रकार का प्रकृतिवाद ही है ; 
तथा 'शेन! और “क्वेइ” प्रकृति के ही दो भलाई 
और घुराई करनेवाले अछ्ग हैं । 'टाओ' शब्द का 
अथ है “विश्व का क्रम'। और विश्व का क्रम 
प्रकृति के अतिरिक्त और क्या हो सकता है ९ 

टाओधम में प्राकृतिक शक्तिओं को प्रसन्न रखने 
के लिए अनेक प्रकार के बलिदानों का विधान पाया 
जाता है, जिनके संबन्ध में आगे छिखा जायगा | 
केवल बलिदानों की ही प्रधानता देखकर तथा 
आत्मसुधार ओर चरित्र की उत्तमता आदि की ओर 
जनता का ध्यान न देखकर कनफ्यूसियन ने इसी 
टाओधम में सुधार किया था। उन्होंने टाओघम्म 
का खण्डन नहीं किया और न यही उद्योग किया था 
कि यह धर्म नष्ट हो जाय | वे तो इसी घर का सुधार 
करना चाहते थे। वे चाहते थे कि इसमें जो कमी 
है वह पूरी हो जाय तथा इसमें जो दोष हैं वे दूर हो 
जाये । इस प्रकार हम देख सकते हैं कि कनफ्यू- 
सियनधम और टाओधम से अलग कोई धम नहीं है, 
प्र्युत उसी का एक परिष्क्रत रूप है । 

उपयुक्त इन धर्मों में हम प्रकृतिवाद की भावना 
पाते हैं। हम यह भी देखते हैं कि इनमें आत्म- 
सुधार का भाव भी विद्यमान है। ऐसी दशा में 


१४४ 


११४६ 


>क३>-न-_-«->क-नक»मआन- निज अं ओ ओ७ओओओओ२७2ओ9७9झओं ओंओओ 


जब बौद्धधर्म के प्रचारक चीन देश में गये थे तब 
वहाँ के छोगो' ने बौद्धधरम का अवश्य स्वागत किया 
होगा, क्‍योंकि उनके धर्म से बौद्धधर्म के सिद्धान्त 
मिलते जुछते थे। घोरे धीरे बौद्धधम ने चीन देश 
मे' अपनी जड़ जमा छो और इस समय वह तमाम 
देश का धरम बना हुआ है। उसने कनफ्यूसियनघर्म 
के बलिदानादिक को भी अपने में मिला लिया और 
इस प्रकार वह उस देश के अनुकूल बन गया। 

इस समय चीन देश में तीन प्रकार की पूजाओं 
का स्पष्ट रूप से प्रचार देखने में आता है-- 

(१ ) देवताओं के लिए बलिदान, 

(२ ) मृत पूवपुरुषों की पूजा, 

(३ ) अनेक प्रकार की मूर्तियां और मन्दिरों 
की पूजा । 

चीन में चार प्रकार के बढिदानों का अब भी 
प्रचार है-- 

(१ ) राजा के द्वारा दिया जानेवाछा महान 
वार्षिक बलिदान । 

(२ ) सूये, चन्द्रमा, आकाश, कनफ्यूसियन 
आदि के लिए दिये जानेवाले बलिदान | 

(३ ) बादछ, दृवा, मेघगजन आदि के लिए 
सामूहिक रूप से दिये जानेवाले बलिदान । 

(४) पुरखों की सृतात्माओं की तृप्ति और 
शान्ति के लिए दिये जानेवाले बलिदान । 


गीताधम 


कनफ्यूसियस ने सर्वेसाधारण को सुधारने की 
अपेक्षा शासकवर्ग को सुधारने की ओर अधिक 
ध्यान दिया था। चीन में बहुत प्राचीन काछ से ही 
यह धारणा चली आती है कि राजा में देवी शक्ति है । 
धार्मिक विषयों में भी राजाओं का सदा से हाथ रहा 
है। भिन्न भिन्न समयों में वहाँ के राजाओं ने घमम 
संबन्धी अनेक नियम बनाये हैं और वद्दी सब मिल- 
कर इस समय चीन देश में धर्म के अन्ग माने जाते हैं । 
कनफ्यूसियन स्वयं शासकवर्ग में से था । अतः 
शासकवगग को ही सुधारन की ओर उसके ध्यान का 
जाना स्वाभाविक और उचित ही था । 

कनफ्यूसियनधर्म के संबन्ध में एक रोचक 
बात यह भी है कि इसमें कविता, संगीत तथा वाण- 
विद्या को भी प्रधान स्थान दिया जाता है । इन 
कलाओं से घमे का घनिष्ठ संत्रन्ध माना गया है, 
क्योंकि कविता से सत्कर्मो' में प्रवृत्ति होती है, संगीत 
से मन उस भूमिका पर जा पहुँचता है जिसमें कि 
वह पवित्र हो जाता है तथा वाणविद्या मन को 
सुव्यवस्थित करने में सहायता पहुँचाती है । 

कनफ्यूसियनघम अब एक पुराना धम रद गया 
है। इसके स्थान में इसकी सहायता से अब बोद्ध- 
घमे ने अपना आधिपत्य जमा छिया है। अतः 
इसके भविष्य के संत्रन्ध में कुछ कहने सुनने का 
प्रश्न ही नहीं उपस्थित होता है । 


धर्मसाधन 


शरीरमाद्य॑ खलु धमेसाधनम्‌ 


-- कालिदास 


हम कभी कभी भ्रम से शरीर छी उपेक्षा कर देते है'। इससे धम की बड़ी द्वानि दोती है। शरीर ही 
तो धमे का पदछा साधन है। ज्ञानी कभी दारीर की उपेक्षा नहीं करले । 





१. गीता का उपदेश धर्भ का ही उपदेश तो है । उस 
गीता अथवा धर्मोपदेश का संक्षिप्त इतहास चौथे अध्याय में 
दिया गया है। यदि इस अध्याय पर विचार और मनन 
किया जाय, तो अध्यात्मशास्र का एक अच्छा इतिद्दास 
इसी से हम चौथे अध्याय का अनु- 
लेखक श्री परमेश्वरीसहायजी ने 
जिन्हें इस 


सामने आ जाता है । 
वाद यहाँ दे देते हैं । 
अनुवाद करन में बड़ा परिश्रम किया हैँ । 
अनुवाद में काईं आपत्ति या शद्धा हा, वे मुझे अथवा स्वयं 
लेखक को लिखने का अनुग्नरह करें । इस भ्रकार के वाद से 
ही तत्त्ववोध होता है । “वादे वादे जायते तत्त्ववोधः ।? 
हमारी इच्छा है, आगे अन्य छोगों के भी यथासमय हम 
अनुवाद निकाला करेंगे । 

२. धर्मोपदेश का इतिहास तीन प्रकार से लिखा जा 
सकता है-- 

( क ) जितने जीवित ओर मत धर्मो' को हम जानते 
हैं उनका परिचय देकर सबके उद्गबम स्थान की ओर 
जाना । 

( ख ) किसी एक धर्म का सविस्तर इतिहास देना। 
हमारी हृच्छा थी कि हम अपने धमंशाञ्रों का इतिहास 
श्री पी० वी० काने ने अंग्रेजी में “हिस्ट्रो आफ 
धमंशात्र ”” नामक भ्रन्थ लिखा भी है। यह भी एक प्रकार 
से धर्मपदेशों का ऐतिहासिक परिचय हो जाता, क्योंकि 
भिन्न भिन्न युगों के भिन्न भिन्न शास्तरें ओर विचारों की हमें 
एक रूप रेखा मालूम हो जाती । पर यह काम भी पहले 
काय के समान दी बहुत बड़ा और समयसाध्य है । 

(ग ) तीसरो विधि है धर्मापदेश का आध्यात्मिक इति- 
दास लिखना । यह काम भगवान्‌ कृष्ण ने पहले से ही कर रखा 
है, इससे हम उन्हीं की बातों का अनुवाद आपके सामने रख देते 


लिखें । 


धर्मोपदेश का इतिहास 


छोड 


हूँ। आप विचार करेंगे, तो देखेंगे कि इसी प्रकार विवस्वान्‌ 
( हमारे सूर्य देवता ) सदा हमें योग का उपदेश करते है । 
वे कमैयोग, ज्ञानयोग और भक्तियोग सभी के प्रवतक और 
उपदेशक हैं । वे इस संसाररूपी कमंचक्र को चलानेवाले 
हैं। उनके घम से ही यह सब कुछ चलता है। वे 
ही हमारे जीवन के दाता और विश्व के पिता ह । वे सदा 
सबकी सिखाते हैं और स्वयं करके दिखाते भी हैं। और 
सदा उनके उपदेश को सुननेवाले एक मननशौल थयुगप्रव- 
त॑क नेता के रूप में मनु भगवान आते है। और वे मनु 
महाराज फिर उस धर्म और योग को आगे बढ़ाते हैं । इस 
प्रकार धर्मोपदेश की आध्यात्मिक व्याख्या समझने से मनुष्य 
को गीता के सच्चे धमं और कर्मयोग का अर्थ छग जाता 
है। हम सबको चाहिए कि नित्य के देवता सूय, मनु 
आदि को पहचाने और उनके बताये उपदेश पर भी अम्ल 
करना सीखें । 

ऋग्वेद में पिता सबिता उपदेश देते हैं । गौता में 
विवस्वान्‌ योग का उपदेश देते हैं; ओर आजकल के शिक्षा- 
ग्रन्थों तथा काव्यों में भी सूर्य शिक्षा देते पाये जाते है । 
इससे हमे कुछ मनन करके तब इस अध्याय का अर्थ लगाना 
चाहिए । 

इस अध्याय के दूसरे अर्थ भी किये गये है । हम 
उन्हें गलत नहीं कह रहे हे । हमने केवल अपनी व्याख्या 
सामने रख दी हे। जिन पाठकों का रुचे वे उसे माने । 
कम से कम एक बार पढ़ने से मनोरजञ्ञन तो सभी का होगा । 

आगे के लेख में पूरे चौथे अध्याय का अनुवाद दिया 
हुआ है । जिन पाठकों की इच्छा हो, वे हमसे इस अध्याय 
की आध्यात्मिक व्याख्या के बारे में अधिक जिज्ञासा कर 
सकते हैं -- सं० । 


गीता>नचतुर्य अध्याय 
( छे०- श्री परमेश्वरीसद्दाय ) 


आर भमगवानुवाच 
इम॑ विवस्वते योग भ्रोक्ततानहमव्ययम्‌ | 
विवस्वान्मनवे प्राह मलुरिक्ष्वा कवे>त्रवीत्‌ | १॥ 
एवं परंपराप्राप्तमिम॑ राजपेयो विदु । 
स॒कालेनेह महता योगो नष्टः परंतप ॥२॥ 
स एवायं मया तेउ्य योगः प्रोक्तः पुरातनः । 
भक्तो5सि मे सखा चेति रहस्य होतदुत्तमम्‌।।२।। 


अथ--श्री भगवान्‌ बोले कि इस नष्ट न होनेवाले 
योग का मैंने विवस्वान्‌ को उपदेश दिया था। विव- 
स्वान्‌ ने मनु को बतछाया और मनु ने इध्ष्वाकु को 
॥ १ ॥ इस प्रकार परंपरा से प्राप्त हुए इस योग को 
राजर्षियों ने जाना । हे परंतप ! वह योग दीघ काल 
( अधिक समय ) के बीत जाने से नष्ट हो गया ॥ २ ॥ 
वद्दी यह पुरातन योग आज मेंने तुमको बतलाया 
है, क्योंकि तुम मेरे भक्त और सखा हो और यह 
निस्संदेह बड़ा उत्तम रहस्य है। 

नोट--दूसरे अध्याय में भगवान्‌ ने जिस ज्ञान का 
उपदेश दिया उसका तात्पये ईश्वरीय ज्ञान से है। तीसरे 
अध्याय में उन्होंने यह प्रतिपादन किया है कि इस ज्ञान की 
प्राप्ति ईश्वर की आराधना द्वारा ही हो सकती है और वह 
भी केवल निष्काम कमे से । इसके साथ साथ अब भगवान्‌ ने 
यह बतलाना आरम्भ किया दे कि ईश्वराराधन के साधन, 
जिनका मैं अब तक प्रतिपादन करता आ रहा हूँ, ये कोई 
नये नहीं हैं; अनादि काल से चले आनेवाले हैं। केवल 
बात यह है कि बहुत समय व्यतीत द्वोने पर मनुष्य इनको 
भूल जाते हैं। अतः में जब कभी संसार में आता हूँ, तो 


इनको फिर दोहरा देता हूँ कि ये फिर प्रचलित हो जाये। 
बस, इतना ही अन्तर है। इस वर्णन से पाठक स्वय॑ 
समझ सकते हैं कि यह गीतोपदेश नित्य और अबाधित है | 
कारण यह है कि आध्यात्मिक और आधिदेबिक पक्ष, जिनका 
इसमें वर्णन किया गया है, अटल और अपरिवतंनशील हैं । 
ये कोई मनुष्यक्ृत नियम थोड़े ही हैं कि जब चाहा उसमें 
परिवतेन कर दिया ) इस पर अजुन को जो शाद्डा उत्पन्न 
हुई है उसका अगले इलोक में वर्णन है, और वह ठीक भी 
है, क्योंकि इसका संबन्ध आवागमन से है । 

यदि उसको ही न माना जाय, तो यह कभी सिद्ध नहीं 
हैं| सकता कि जो पुरुष इस समय उपदेश कर रहा है वह 
पहले कैसे उपदेश कर सकता है । 


अजुन उवाच 
अपरं भवतो जन्म परं जन्म विवस्वत । 


कथमेतद्विजानीयां त्वमादों प्रोक्ततानिति ॥४॥ 
अथ--अजुन बोले कि आपका जन्म तो अभी 
हुआ है और विवस्वान्‌ का बहुत पहले हो चुका है। 
इसलिए यह में केसे जानूँ कि आपने पहले भी इसका 
उपदेश किया है । 
अभी भगवानुवाच 
बहूनि मे व्यतोतानि जन्मानि तब चाजुन । 
तान्यहं वेद स्वांणि न त्व॑ं वेत्थ परंतप ॥५॥ 
अर्थ--श्री भगवान्‌ बोले, हे अजुन! मेरे और 
तुम्दारे बहुत से जन्म बीत चुके हैं। उन सबको में 
जानता हूँ, परंतु हे परंतप ! तुम नहीं जानते। 
नोट--अजुन की शह्जा को निरत्त करते हुए भगवान्‌ 
ने स्पष्ट कह दिया कि इसका कारण आवागमन दे जो सदेव 


गीता--चतुर्थ अध्याय 
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से चला आ रहा है । इसको में ही जानता हूँ, तुम नहीं। 
प्रश्न यह उठ सकता है कि एक को तो अपने जन्मों का 
पता है और दूसरे को अपने जन्मों का पता नहीं है, इसका 
कारण क्‍या है १ तो मैं बतलाऊँगा कि जो उपदेश कृष्ण 
भगवान्‌ दे रद्दे थे वह उन परमात्मा का था जो श्री कृष्ण के 
हृदय में स्थित थे । और अजुन, जो उपदेश को सुन रहा था, 
उसकी स्थिति एक आत्मा की थी, न कि परमात्मा कौ । 
इसलिए पाठकों को समझना चाहिए कि जितने जन्म हमारे 
बदले जाते हैं उन सबका पता परमात्मा को रहता है, 
क्योंकि वह हर एक आत्मा में स्थित है, परंतु आत्मा को 
साधारणतया इसका ज्ञान नदीं होता । केवल योगीरवर 
ही उसकी कृपा से जान जाते हैं। बस, उपयुक्त वर्णन का 
यही कारण समझना चाहिए । कृष्ण भगवान्‌ आत्मज्ञानी 
थे। इसलिए उनके प्रेरक्त स्वयं परमात्मा थे। और 
अजुन के प्रेरक परमात्मा नहीं थे, इसलिए उनकी संझज्ञा 
जीवात्मा की थी। यदि ऐसा न होता, तो परमात्मा 


का परमात्मा को उपदेश करना, यह निरर्थक था । और यदि 
कृष्ण के प्रेरक परमात्मा न होते, तो कभी भी उनका उपदेश 
परमात्मा का उपदेश नहीं माना जाता । मनुष्य जो 
उनको परमेश्वर का अवतार मानते हैं, इसमें संदेह ही क्या 
है १ स्वयं त्रह्म तो हमको उपदेश देने आयेंगे नहीं | इनमें 
और उनमें कोई अन्तर नहीं है। भेद केवल इतना ही है 
कि परमेश्वर सूक्ष्म रूप से सबके हृदय में स्थित हैं और 
ब्रह्म आकाशवत्‌ हैं, सबसे परे है। यह ब्रह्माण्ड अहुष्ट- 
मात्र पुरुषों से भरा पड़ा है ओर सभी आत्माएँ इस संसार- 
चक्र में भ्रमण कर रही हैं । इस भ्रमण से वे दी छुटकारा 
पाते हैं जो गीता के उपदेश के अनुसार भगवान्‌ का 
आराधन करते रहते हैं एवं जिन्होंने इस शरीर में रहते हुए 
ही अपनी आत्मा में स्थित परमेश्वर के दर्शन प्राप्त कर लिये 
हैं। जब मनुष्य आत्मज्ञानी हो जाता है, तो परमेश्वर 
और श्रकृति से घनिष्ठ संबन्ध हो जाता है। यदि भगवान 
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किसी आत्मा के प्रेरक बन गये, तो वह उनकी प्रेरणा से 
ब्रह्म कहलाने का अधिकारी हो जाता है अन्यथा जनसाधा- 
रण की तरह अपनी आयु व्यतोत कर देता हैं। इतना मैं 
स्पष्ट बतलाना चाहता हूँ कि ब्रह्माण्ड में तीन ही आत्म- 
ज्ञानियों के वे प्रेरक हँं---एक ब्रह्मा, दूसरे विष्णु आर तीसरे 
शिव के । इनके अतिरिक्त भौर आत्मज्ञानियों को क्रेवल 
उनके दर्शन का अधिकार है। इस मेरे कथन की पुष्टि 
अगले शछोकों से पाठकों को हो जायगी । ब्रह्मा तप से 
ग्यष्ट की उत्पत्ति का, विंप्णु पालन का और शिव संहार 
का काये करते हैं । भेद केवल अधिकार में है। वस्तुतः 
ये तीनों एक हैं । यह केसे हं। सकता है कि एक ही राज्य 
के शासन करनेवालों में भिन्नता हों। यही कारण है कि 
हमारे धर्मग्रन्थों में यह वर्णन पाया जाता है कि विष्णु अपने 
को शिव का भक्त कहते है ओर शिव अपने को विष्णु का। 
अब रही बात यह कि हमारे यहाँ के शात्रों में इनके अति- 
रिक्त और किसी को वरदान देने का अधिकार नहीं है। 


ब्रह्माण्ड में जितने प्राणी है और जा ईश्वराराधन द्वारा किसी 
विशेष वर की अभिलाषा करते है उन्हें इन्हीं में से काइ न 
काई वर दे सकता है, यह ईश्वरीय नियम है। जो लोग 
इस रहस्य का नहीं जानते उनको मुक्ति ते क्या, भोग्य 
पदाथ भी प्राप्त नहीं हो सकते | क्‍या ऋषि, क्या मुनि, 
क्या देवता, सभी इन्हीं की प्रार्थना करते हैं । जो 
निगुण परमात्मा के अतिरिक्त ओर किसी को नहीं मानते 
वे एक तरह से उसी के कर्मचारियों से विरोध करते हैं, 
क्योंकि ब्रह्म स्वयं असंग ओर बिना स्नेह का है, जसा कि 
बृहदारण्यक उपनिषद्‌ में बतछाया हैं। वह स्वयं जीवो 
से काई तात्पय नहीं रखता । वह केवल तेंतीस देवताओं 
पर दृष्टि रखता है । हाँ, जो लोग कुछ आकाइूक्षा नहीं 
रखते और ईश्वर के आराधन में तत्पर दं उनको ब्रद्या विष्णु 
से कोई मतलब नहीं है, परंतु उनको भी ब्रह्माण्ड के रहस्य 
तो मालूम होने ही चाहिए । विष्णु भगवान्‌ स्वतन्त्रता से 
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इस लोक मे आते है और धर्म कौ स्थापना करते द्वे। यह 
वही एक आत्मा है जिसने अजुन और विवस्वान्‌ इत्यादि को 
पहले कई बार उपदेश किया है। इसी आत्मा का यह 
काये है कि अपने राज्य में देस रेख रखे । थदि ऐसा 
न हो तो ईश्वर के शासन को प्रत्यक्ष कोन माने ओर मयादा 
कैसे स्थित रहे ? इसके अतिरिक्त यदि कोई यद्द दावा करे 
कि में आत्मज्ञान प्राप्त करके यह कार्य कर सकता हैँ, तो 
यह उसकी भूल हे । इसी आशय को भगवान्‌ ने अगले 
“छोको में पूणेतया प्रकट किया है। जब घोर अत्याचार 
पूथिवी पर द्वोने लगते हैं, ता साधु, महात्मा, ऋषि, मुनि, 
तैतीस देवता इन्ही की वाट जोहते है और जब यहद्द दुष्ट का 
मदन करने रूगते हैं तब यह कथन कि “हम इनको नहीं 
मानते ? व्यर्थ हो जाता है और धर्मद्रोहियो का यह अवकाश 
नही |मेलता कि वे बिचारे साधु पुरुषो को अपने नीच भावों 
से तंग करते रहें । सुधारकों का यह नहीं समझना चाहिए 
कि इस सृष्टि का कोई माई बाप नही है । 


अजो5पिसब्नव्ययात्मा भ्रूतानामीश्वरो5पि सन । 
प्रकृति स्वामधिष्ठाय संभवाम्यात्ममायया ॥६॥ 
यदा यदा हि धमस्य ग्लानिभवति भारत। 
अभ्युत्यानमथमेस्य तदात्मानं खजाम्यहम्‌ ॥७॥ 
परित्राणाय साधूनां विनाशाय च॒ दुष्कृताम्‌ । 
धमंसंस्थापनाथोय संभवामि युगे युगे ॥०८॥ 
जन्म कमे च मे दिव्यमेव॑ यो वेत्ति तत्त्ततः३ । 
त्यक्त्वा देहँ पुनजेन्म नेति मामेति सो5जुन ॥६॥ 

अ4थ--अजन्मा और विकाररद्दित आत्मा होकर 
भी -- भूतों अथवा प्राणीमात्र का इेश्वर होकर भी-- 


में अपनी प्रकृति मे अधिष्ठित होऋर, अपनी माया से 
जन्म लेता हूँ | ६॥ दे भारत ! जब जब घम की 


गीताधम 


ग्छानि और अधर्म की वृद्धि होती है तब तब में जन्म 
घारण करता हूँ ॥ ७॥ साधुओं की रक्षा, दुष्टों के 
नाश और धममम की संस्थापना के लिए हर एक युग में 
में जन्म लेता हूँ ॥ ८ ॥ हे अज़ुन ! जो मेरे इस दिव्य 
जन्म और कर्म फो तत्त्व से जानता है वह देह त्यागने 
के पदचात्‌ फिर जन्म नदी छेता और मुझको प्राप्त 
कर छता है । 


नोट -- इन शछोकों का रहस्य मैने पहले ही खोल 
दिया है, यहाँ अधिक लिखने की कोई आवश्यकता नहीं है । 
अब मै केवल इतना द्वी बतलाना चाहता हैं कि मनुष्यमात्र 
को इस विषय का ज्ञान होना चाहिए। इसके जानने से भी 
मनुष्य स्वेच्छाचारी नहीं हें। सकते । 


वीतरागभयक्रोधा मन्मया मामपाश्रिताः । 
बहवो ज्ञानतपसा पूता मद्भावमागताः ॥१०॥| 


अर्थ -- राग, भय और क्रोध से छूटे हुए और 
मेरे आश्रय में रहनेवाले बहुत से पुरुष ज्ञान और तप 
से शुद्ध होऋर मेरे भाव को पहुँच गये हैं । 


नोट-- कोरे भक्त, वेदान्ती और कोरे संन्‍्यास्रियों को 
इससे प्रतीत होगा कि परमेश्वर की प्राप्ति का मार्ग कितना 
कठिन है । जो कि राग, भय और क्रोध से रहित नहीं हे, 
कितु उसी मे मन लगाये हुए है, जिनका भगवान्‌ पर भरोसा 
नही है, जो ज्ञान नही रखते है, जिसका कि अब तक भग- 
वान्‌ वणन करते भाये हैं, और जिन्होंने उस ज्ञानप्राप्ति के 
लिए तप भी नहीं किये है, परमेश्वर उनको दशेन दे, यह 
कदापि संभव नही है । मेरा उद्देश्य किसी पर आक्रमण 
करने का नही है । में तो केवल यह बतलाना चाहता हू 
कि ये सभी अज्ञान के कारण वेदविरुद्ध मागे पर तत्पर 
हो गये हे और अन्धश्रद्धा को साथी बना करके अपने अपने 
मत का प्रतिपादन कर रहे हैं । 


गीता--चतुथ अ्रध्याय 
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ये यथा मां प्रपद्चन्ते तांस्तथेत्र भजाम्यहम््‌ । 


मम वत्मांनुवतेन्ते मन्रुष्याः पाथे सवेशः ॥११॥ 


अथ--जो जिस प्रकार मेरी शरण में आते हैं 
उन्हें में उसी प्रकार भजता हूँ अथोत्‌ उनके भावा- 
९ कप 

नुसार फल देता हूँ | हे पाथ ! मनुष्य सब प्रकार से 


मेरे ही मार्ग पर चलते हैं । 


नोट -- जिज्ञास की यह याद रखना चाहिए कि मनुष्य 
जिस भाव से उसकी शरण में जाता है और जिसके लिए ईश्वर 
के आराधन में तत्पर होता है उसकी उसी के अनुसार पर- 
मेश्वर फल देते हैं । कोरी शरण जाने से किसी फल की आशा 
नहीं, न भगवान्‌ का अनुग्नह ही हो सकता है; यह अटल 
सिद्धान्त है । मनुप्य जितना उद्योग करेगा उतना ही 
फल प्राप्त होगा । 


यह कदापि नहीं हो सकता कि एक कोरे भक्त को ईश्वर 
वही वस्तु प्रदान कर दें जिसका कि एक कर्मकाण्डी अधिकारी 
है। यह याद रखना चाहिए कि बिना कमे के सब नष्ट हें--- 
चाहे वह भक्त है, चाददे वह संन्यासो है, चाहे अद्वेतवेदान्ती है। 
यह दूसरी बात है कि एक को एक प्रकार के कर्म रुचें अथवा 
दूसरे को दूसरी अकार के। परंतु इस मित्रता से ईश्वर- 
प्राप्ति और काम्य कर्मो के फलों में काई बाधा नहीं, इसी का 
भगवान्‌ ने इस ःछोक में प्रतिपादन किया है ओर बतलाया 
है कि मनुष्यमात्र ( जो शास्रोक्त किसी प्रकार,के कर्म कर 
रहे हैं ) किसी न किसी प्रकार से ईश्वर आराधन कर रहे हैं 
और यही यज्ञचक्र है। निर्धन और धनवान, स्री ओर 
युवक जो ईश्वराज्ञा का पालन कर रहे हैं वह ईश्वर की आरा- 
धना दी है। ज्ञानप्राप्ति के साधनों की छोड़ते हुए उपरोक्त 
वाता सभी के लिए छागरू है। यदि मनुष्य इसका अनु- 
करण करने लगें, तो सश्क्रिम में न्यूनता कैसे आ सकती 
है १ इसी की तो कमी हो गई है । ज्ञानी पुरुष तो थोड़े ही 
होते हैं और उनकी गणना मनुष्यों में करना व्यथे सा ही है । 
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काइस्नन्तः कमेणां सिद्धि यजन्त इह देवताः | 
क्षिपं हि मान्ुपे लोके सिद्धि भेवति कमेजा ॥१२॥ 


अर्थ--कर्मों की सिद्धि को चाहते हुए इस छोक 
में दवताओं का यज्ञन करते हैं, क्योंकि इस मनुष्य- 
लोक में कमे से जल्दी ही सिद्धि मिल जाती है । 


नोट--यह्द काई असत्य बात नहीं है कि जिसको भग- 
वान्‌ ने झूँठ मगृठ ही कह दिया हो। वेदों की उत्पत्ति 
इन्हीं तैंतीस देवताओं के यजन करने के लिए हुई है । जो 
बेदों में प्रतिपादित यज्ञों को किसी इच्छा से करते हैं उनको 
तुरंत सिद्धि मिल जाती है। यदि पुरुष इन्द्र देवता के 
लिए यज्ञ करें ओर यह इच्छा रखें कि बृष्टि हो, तो में विश्वास 
दिलाता हूँ कि ऐसा करने से अवश्यमेव शशष्टि होगो । परंतु 
यह (ब्ृष्टि ) होगी तभी, जब ग्राम ग्राम और घर घर में इस 
उद्देश्य से ऐसे यज्ञ हों। इसी प्रकार अन्न की उत्पत्ति वायु 
ओर प्रथिवी देवता के निमित्त यज्ञ करने से हो सकती है । 
कहाँ तक बतलाया जाय, यज्ञ करने से संसार के जितने 
भोग्य पदाथ हैं सब प्राप्त हो सकते हैं । शात्रों के देखने 
से इस विषय का रहस्य अच्छी तरह समझ में आ सकता 
है। अधिक बतलाने की आवश्यकता नहीं । 


जहाँ ऐसे मूखे उत्पन्न हो गये हों जा यज्ञ और हवन 
से वायु शुद्ध करने का तात्पय लेते हों, उस देश के मनुष्यों 
में इन रहस्यों का बतलाया जाना बड़ा ही आवश्यक है कि 
कृपया धर्म पर अधिक कुठाराघात न करो, क्‍योंकि यह 
कुठार भगवान्‌ पर ही चलाया जा रहा है। ऐसा करने से 
इसी श्रकार यदि यह तुम्हारे ऊपर चल पड़े, तो कोई आश्वय्ये 
न समझना। इस विषय में इतना बतलछाना और आवश्यक 
है कि जिस देवता के अधिकार में जो वस्तु है उसको प्राप्त 
करने के लिए उसी देवता के निमित्त यज्ञ करना चाहिए । 
पृथक्‌ प्ृथक्‌ देवता के लिए वेद में प्ृथक्‌ पृथक ऋण ' 
उपस्थित हैं, उन्हीं से यजन करना चाहिए । 
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चातुवेए्य॑ गया रष्ठं गुणकमंविभागशः । 


तस्य कतोरमपि मां विद्धाधकतोरमव्ययम्‌ ॥ १ ३॥ 


अथे--चारों वर्णों को मैंने उत्पन्न किया है और 
उनके गुण तथा कमे का विभाग करनेवाला भी 
मुझको जानो, और यह भी जानो कि में अव्यय 


और अकतो हूँ । 


नोट -पहली बात भगवान्‌ ने यह वतलाई कि ब्राद्मण, 
क्षत्रिय, वैरय ओर शाद्ध इन चारो वर्णा की उत्पत्ति मैने की 
है। दूसरी बात फिर यह बतलाई कि क्रिस वर्ण का क्या 
कर्म ओर क्या गुण होना चाहिए। यह विभाग भी मैने 
ही किया है । इसका तात्पये यह है कि वेद पढ़ना और 
पढ़ाना, दान देना ओर लेना, यज्ञ करना और कराना, ये 
जो छः कम ब्राह्मण के हैं ये परमेश्वर के नियत किये हुए 
है। वेद पढ़ना, यज्ञ करना, दान देना और रक्षा करना 
क्षत्रिय का धरम भी उन्ही का बनाया हुआ है। कृषी, 
गारक्षा, वाणिज्य, वेद पढ़ना, दान देना और यज्ञ करना, 
ये वैश्यो के कमे भी उन्हीं के बनाये हुए है। शाद्ठो का 
सेवाधम भी उन्हीं का बनाया हुआ है। इसके अतिरिक्त 
गुणों का विभाग भी उन्होंने ही किया है । जमे सतोगुण- 
प्रधान ब्राह्मण और रजोग्रुणप्रधान क्षत्रिय वेश्य एवं तमोग्रण- 
प्रधान शद्र इत्यादि । 


इससे मनुष्य भछी प्रकार समझ सकते है कि यह वण- 
व्यवस्था मिटाये नही मिट सकती । इसके विषय में मरा लेय 
“वर्णात्पत्ति? देखना चाहिए । तभी इसका रहस्य पूणतया 
समझ मे आ सकता है। इसके साथ साथ परमेश्वर ने 
अपने की जो अविनाशी और अकतो बतलाया है उससे 
तात्पय यद्द है कि यद्द विभाग अक्ृति के अन्तगगंत है; स्वयं 
परमेश्वर इससे परे और अलिप्त है। इसलिए वह 
अकत ही है । 


गीता व्म 


न मां कर्माणि लिम्पन्ति न मे कमेफले स्पृह्ठा । 
इति मां योडभिजानाति कमेमिने स बध्यते ॥१४॥ 


अर्थ--न मुझको कर्म बाँधते हैं और न मेरी 
कमफल में इच्छा है। इस प्रकार जो मुझको जानता 
है वह कर्मों से बाँधा नहीं जाता । 


नोट -- करे का बन्धन अज्ञान से है, परंतु भगवान्‌ 
स्वयं ज्ञानी है। और जो काये वह प्रकृति से कराते हे 
वह नियमानुसार होता है। इसलिए बुर त्रद्माण्ट का 
शासन उनके हाथ में ह।ते हुए भी उनको अपने कर्मा का 
कोई बन्धन नहीं है । दूसरी बात यह है कि वह स्वयं 
आनन्दस्वरूप हे । उनको प्रकृति से उत्पन्न होनेवाले तुन्छ 
भोगों से क्या ? ये तो मनुष्यों के लिए ही उत्पन्न हुए है 
जिनके पीछे वे बावले कुत्ते को तरह फिरा करते है । जब 
मनुग्य का आत्मज्ञान हो जाता है तब उसको स्थिति पर- 
मेश्वर जसी हा जाती है। प्रकृति के भोगां में उसकी 
इन्छा स्वतः नही रहती, और जे ऊुछ वह कमे करता है 
वह निष्फाम वुद्धि से करता है। इसलिए क्मो' का बन्धन 
उसको उछ नहीं जाता। इसी का वर्णन भगवान्‌ ने इस 
“गेक में किया है। ब्रह्मा, विप्णु ओर शिव, तीनों अनेकों 
प्रकार के कर्म करते रहते हैं। इनऊी शाप भी देना पड़ता 
है, वर भी देते है ओर राक्षसों को भी मारते है, परंतु ये 
कमबन्धन में नहीं पड़ते, इसका कारण केवल आत्मज्ञान है । 
एवं ज्ञात्वा कृत कमे पूर्वैरपि मुम्नुक्षुभिः । 
कुरु कमव तस्मात्त॑ पूर्वें! पूवतरं कृतम ॥१५॥ 


अथ -- इस प्रकार जानकर पहले भी मुमुक्षुजनों 
ने कम किया है। इसलिए तुम भी कम करो, जिस 
प्रकार पहले समय में बड़े बूढ़ों ने किया है । 


नोट -- कम के माने ईश्वराश़ा का पालन करना दै। 
मनुष्य इन आज्ञा्रों से बेंधा हुआ हे । इन्ही का पालन करने 


गीवा--चत्ुर्थ अध्याय 


से कल्याण की संभावना है और यही इस 'छोक का उपदेश 
है। फिर यदि कोई कर्म छोड़ने का उपदेश करे, ।तो उसे 
ईश्वरविरोधी समझना चाहिए । यदि भगवान्‌ का कमत्याग 
से तात्पयं था, तो इतनी व्याख्या करने! की क्या आव- 
इयकता थी १ अजजुन को यही उपदेश काफी था कि ठुम 
जंगल में चले जाओ ओर संन्यास ले छे । पर॑तु भगवान्‌ 
का उद्देश्य यद्द कदापि नहीं था और इस भ्रम को दूर करने 
के लिए दी उनको कर्म की पुणे व्याख्या करनी पड़ी और 
गीता में यह बतलाना पड़ा कि मनुप्य किसको कमे समझे 
जिससे उसको इस प्रकार की श्रान्ति न हो । आगे इसी अध्याय 
मे और अगले अध्यायो मे भी इसी की विवेचना की है 
जिसके बिना समझे और अनुकरण किये न कोई सांख्ययोगी है 
और न कमैयोगी । अद्वत वेदान्तो और कोरे भक्त इत्यादि 
तो निम्नश्रेणी के पुरुष है । इनकी गणना योगीरवरो में 
कदापि नहीं हो सकती । 
कि कमें किमकर्मेति कवयोः्प्यत्न मोहिताः । 
तत्ते कमे प्रवक्ष्यामि यज्ज्ञात्वा मोक्ष्यसेज्शुभात्‌१ ६ 
कमेणो हापि बोद्धव्यं वोद्धव्यं च विकमेणः । 
अकमंणश्र बोद्धव्यं गहना कमेणो गति$ ॥१७॥ 
कमेए्यकमे यः पर्येदकमेणि च कमे यः । 
स बुद्धिभान्मलुष्येषु स युक्तः छृत्स्नकमेक्रृत १८ 
अथ--कवि अथौत्‌ पण्डित भी इस विषय में 
मोद्दित हो जाते हैं कि कम क्या है और अकम क्‍या 
है, इसलिए में तुम्हें वबद कम बतलाऊँगा जिसको 
जानकर तुम अशुभ से छूट जाओगे॥ १६ ॥ कम का 
भी रहस्य जानना चाहिए और विकम का भी रहस्य 
जानना चाहिए। इसके अतिरिक्त अकमे का भी 
रहस्य जानना चाहिए। कमे की गति गददन अर्थात्‌ 
गूढ है | १७॥ जो कर्मों में अंक देखता है और जो 
अकमे में कमे देखता है वह मनुष्यों में बुद्धिमान है, 


१४५ 
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वह योगयुक्त है और वह विश्व भर के कार्यों को 
करनेवाला है ॥| १८ ॥ 

नोट--भगवान्‌ ने इन तीनों इलोको में स्पष्ट रूप से 
बतलाया है कि कम का अनुकरण करने के पहले यद्द समझ 
लेना आवश्यक है कि जो कुछ वे करने को प्रस्तुत है उनकी 
गणना क्या कर्म के अन्तगत है अथवा विकर्म के; या 
इन दानों से भिन्न अकमे के / ब्रह्माण्ड मे जितने भी मनुप्य 
कमे करते हैं उनका समावेश इन तीन ही अकार के कर्मों 
में है। जब तक मनुष्य को यही ज्ञान नहीं कि बह किस 
प्रकार के कर्म कर रहा हैं तब तक चाहे वह अपने का 
कमयोगी समझता हो, चाहे सांख्ययोगी, चाहे वेदान्तो वा 
भक्त, वह ईश्वर के नियमानुसार कुछ नहीं हैं। और कर्म 
की दाशनिकता का वर्णन करने से पहछे भगवान्‌ ने इसका 
जो वर्णन किया है इसका तात्पय यह है कि मनुष्य का 
इसपर पृ्णे विचार कर लेना चाहिए ओर तब उसके 
अनुसार चलना चाहिए, क्योकि कर्मा की गति इतनी गहन 
है कि याद इसमे चूक पढ़ गई, तो पत्थर से मारे जाने 
के अतिरिक्त और कुछ लाभ नहीं। कारण यह हे 
कि बहुत से मनुप्य अपनी वुद्धि के अनुसार कम तो 
करते है, परंतु यदि वह ईश्वरीय नियम के अनुकूल 
विकर्म अथवा अकर्म हुआ तो उस आत्मा का अनिष्ट हुए 
बिना! रह नहीं सकता । क्या कोई पुरुष बतला सफता है 
कि जो ईश्वरीय नियमों से अनभिज्ञ हे वे उससे दण्डनीय 
नहीं होगे ? इसे प्रत्यक्ष में देखते हे कि मुजरिंम की अज्ञानता 
के कारण पाप करने से अदालत में कोई सुनाई नहीं होती । 
इसी प्रकार जो अनग्रेल पाप करते है वे यदि यह समझें कि 
अज्ञानता के कारण वे क्षमा कर दिये जायेंगे, तो यह उनकी 
आ्रान्ति है । मनुस्मति यदि उठाकर देखी जाय, तो मालूम 
होगा कि चाहे ज्ञानी हो अथवा अज्ञानी, दोनों की गति वेद 
है। क्या राजा बड़े से बढ़े कर्मचारी को क्षमा कर सकता 
है, यदि वह नीति के विरुद्ध आचरण करे ? इसी प्रकार 


११४४ 


भगवान्‌ से यह कैसे आशा की जा सकती है कि वह उनको 
क्षमा कर दे जो वेदविरुद्ध मार्ग पर आरुढ हो गये है । इस 
विषय को यहाँ समाप्त करते हुए अब मै अपने पाठकों को 
बतलाना चाहता हूँ कि कमे, विकम॑ और अकमे का क्‍या 
रहस्य है । कम के अन्तर्गत वे सब कमे हे जो 
शाल्रोक्त हे । और विकम से तात्पये उन कर्मा' से है जो 
वेदविरुद्ध हों, और अकर्म वे कमे है जो न शाल्नोक्त हों 
और न वेदविरुद्ध। इसको अधिक स्पष्ट करने के लिए कुछ 
प्रमाणों की आवश्यकला है; और वह यद्द है कि कम के 
अन्तगत केवल देश्वरप्जा ही नहीं है, बल्कि इसके अंदर 
आहार व्यवहार, रहन सहन, दान यज्ञ इत्यादि सभी संमि- 
लित है । यदि किसी पुरुष के ये सभी कमे शास्रोक्त विधि 
के है, ता उसी को पूरा कमयोगो समझना चाहिए । इसी से 
आगे चलकर आत्मज्ञान की सौढ़ी पर पहुँच जाते हैं । 
ऐसे कर्म करते हुए जं। यह समझता है कि में और कुछ 
नही कर रहा हैँ, केवल इश्वराज्ा का पालन कर रहा हूँ, वही 
सच्चा योगी है। अब लीजए बिकर्म | इसके अन्तर्गत 
सभी ऐसे कम संभलित है -- जैसे अपराध, दुष्ट्ता, असंगत 
भाषण, वेदानन्दा, ब्राह्मणों की निन्‍्शा, क्रूरता, विषयभ ग, 
मदिरापान, मांसभक्षण; इत्यादि। अब रहा अकमे, से 
इसका तात्पय यह है कि जो मनुष्य न तो शास्रोक्त कर्म 
करता हैं और न शाम्नरविरुद्ध ( जिनकी व्याख्या उपरोक्त 
है ), परंतु केवल घर पर पड़े हुए अपने दिन आलस्य, 
निद्रा, तन्द्रा इत्यादि में व्यतीत करता है ओर जो अपना 
समय खेल कूद, गाने बजाने, श्शज्ञार, चौपड़, ताश इत्यादि 
में व्यतीत करता रहता है उसकी गणना अकम में समझनी 
चाहिए । यह केवल अपने समय को व्यर्थ खोना है जिस 
पर पुनजैन्म का निणेय करने में भगवान्‌ को अवश्यमेव 
दृष्टि डालनी पढ़ेगी । यह समझ लेना चाहिए कि विकमे 
से अकमे का दजों अच्छा है, और सबसे अच्छा कम का 
दजा है । यदि सद्गति की आशा रखना चाहते दो, तो 


गीता मे 


कर्म में रत रहना चाहिए। और यदि नक॑ में जाने का 
विचार है, तो इसके लिए विक्रम ही श्रेष्ठ है। हाँ, यदि इन 
दोनों में से झेसी गति करी आशा नहीं है, तो अकम से शद्द- 
योनि को अवश्यमेव प्राप्त हं। जाओगे । 


यस्य सर्वे समारम्भा!ः कामसंकल्पवर्जिताः | 
ज्ञानाभिदग्धकर्मां तमाहुः परिटतं बुधाः ॥१६॥ 
त्यक्तवा कमेफलासंगं नित्यतृप्तो निराश्रयः | 
कमेण्यभिप्रहत्तोषपि नेव किंचित्करोति सः ॥२०॥ 
निराशीयेतचित्ात्मा त्यक्तसवेपरिग्रहः | 
शारीरं केवल कमे कुवेन्नाभोति किल्विषम्‌ ॥२१॥ 
यदच्छालाभसंतुष्टी इन्द्ातातोी विमत्सरः । 
सम; सिद्धावसिद्धों च क्ृत्वापि न निबध्यते ॥२२॥। 
गतसंगस्य मुक्तस्य ज्ञानावस्थितचेतसः । 


यज्ञायाचरतः कमे समग्र॑ प्रविलीयते ॥२३॥ 
अथ--जिसके सब समारम्भ अथोत्‌ उद्योग फल 
के संकल्प से रहित हैं और जिसके कम ज्ञानाप्मि से 
दग्ध हो गये हैँ उसी को ज्ञानी पुरुष पण्डित कहते 
हैं ॥ १९ ॥ कमेफल की आसक्ति छोड़कर जो सदैव 
तृप्त रहता हो और कमेफल के आश्रित नहीं रहता 
वह कर्मो' में प्रवृत्त रहने पर भी कुछ नहीं करता 
॥ २० ॥ फल की इच्छा से रहित सन को वश में 
रखनेवाछा, सब मनुष्यों के संग स रहित पुरुष केवल 
शरीर से कम करता हुआ पाप का भागी नहीं द्दोता।२१। 
यहच्छा अर्थात्‌ इश्वर की इच्छा से जो प्राप्त दो जाय 
उसमें संतुष्ट, इन्द्वों ( हष, शोक आदि ) से परे, डाह 
से रहित और कमे की सिद्धि असिद्धि में जो सम 
रहनेवाला है वह कमे करता हुआ भी कमेबन्धन से 
रहित रहता है ॥ २२ ॥ आसंगरदहित का, मुक्त अथोत 
आत्मज्ञानी का और उस झ्ञान की अवस्था में ठहरे 


गीता-चतुर्थ अध्याय 


हुए चित्तवाले का जो कमे यज्ञ के लिए होता दे बह 
समस्त छीन द्वो जाता है । 

नोट--मैने अपने पहछे नोट में तीनो प्ररशार को 
व्याख्या करते हुए यह बतलाया था के याद मनुप4 शांत 
कम करता रहे, ता उसका कमबन्धन नहीं छगेगा । रॉ, या ६ 
वह इस भाव स कम ।कये जाय + में धर्म का पाठन 
कर रहा हैं । इस रह अन्त में उसे आत्मज्ञान भो थप्त 
हो जायगा । इस व्याख्या फरा यह तान्पय हैं ।+ मनुष्य को 
एस। दशा में [छस। अकार का कर्म का दण्ड प्राप्त नहीं हांगा, 
परंतु इस व्याख्या से यह न समझना चाहिए कि उसका 
पुनर्जन्‍्म नहीं हागा। पुनजन्म तो तब तक अवश्यमेव 
हते रहेंगे जब तक आत्मन्नान की प्राप्ति नही होंगी । परंतु 
इन जन्मों से श्रागे चलकर आत्मज्ञान को आर शद्घ होती 
रहगी ओर एक समय वह आप्रेगा के आत्मज्ञान प्राप्त 
हा जायगा । क्या यह थोडी बात है / 

उपरोक्त पॉँचों श्ठोकी मे भगवान्‌ ने इस विषय को 
अधिक स्पष्ट किया है और उनके अनुसार यदि गाज्रोक्त 
कम करनेवाला चलेगा, तभी उसको बन्धन प्राप्त नही हांगा, 
वरना एल कसा का अन्छा फल ता अवश्य प्राप्त ह जायगा, 
परतु वह आत्मज्ञान वी आर आकर्षित नहा है। सका, 
क्योंकि इसका प्राप्त हाना #वऊ नपने भावा पर ननभंर है । 
जा इनकी आर “यान नहों देते, तो भगवान को क्या आव- 
इयकता पड़ी ६ के ये उनऊे पाठछे प्राप्त कराने के _लए पड़े । 
द्सलए कर्म करते समय जिजासु का ननम्नाल/खत बातो 
पर भथान देना चाहेए जो हि इन पॉच 'ठझोकों मे वर्णित 
विपय को स्पष्ट करनेवाली हं-- 

पहली बात जो ध्यान में रखने योग्य है वह यह है 
कि कभी किसी कमे के फल की भगवान्‌ से इच्छा न करे। 

दूसरी बात यह दै कि जिस कर्म को करे उसका क्‍या 
रहस्य है, यह अच्छी तरह समझ ले। बिना इसके जाने 
कर्म में न्‍्यूनता आ जाती है। बिना इसके जाने कर्मयोगी 
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नहीं कहा जा सकते । मान लछाजए।क शातत्र में तपण 
करने की आज्ञा द। इसकः करते हुए मनुष्य का मालम 
हाना चाहेए [+े इसन तेतीस देवताओं को तृप्त हाती ई॑, 
ओर साथ साथ हमा ( पू्वजा की मां। बस, याद मनुष्य 
इस रहस्य को जानकर सेव यह कर्म करता रहे, त। उस 
कम से बन्धन कस प्रकार हा सकता हू / 

अब ली।जए यज्ञ । या4 मनुष्य का यह मसाक्ृन हा 
कि यज्ञ से इवताओं का तृप्ति होत! है, ती ।फर उसका इस 
कमे से कदाचित्‌ बन्वन॑ नहीं हों सकता । इसी प्रकार 
दान, दया, स्वान्याय, गोरक्षा, ब्राह्मणपूजन इत्यादि का याद 
काई शास्त्रोक्त रहस्य जानता हैं और फिर उन कमा का 
करता है, ता समझ लेना चा।हर कि इन कमा से कदापि 
बन्वन नही हागा, क्योकि ये सत्र कमे यज्ञ के निमित्त ही 
समय जायेगे ओर जो यज्ञ करता हैं उसकी कमेबन्धन 2 
तक नही जाता । इतना करते हुए भा मनुष्य था संतुष्ट 
रहना चाहिए । अपने मन का! वश में रसना चाहए । 
कभी अहंकार नही करना चाहिए । जो रडवर की इन्छा 
से प्राप्त हह जाय उसमे दांपदष्टि नहा रसनी चाहिए । 
विसी से बैर नही रयना चाहेए । मनुयों में आसाक्त नहा 
रखनो चाहिए | एकान्त मे रहना चाहए। ऐसे कम 
करते हुए भी यदि काई आपात्त आ जाय, तो उसका सहन 
करना चाहिए । यदि पुरुष इन मार्गों का अनुकरण करेगा, 
तो वह अवश्य कर्मयोगी है । यही भगवान के >ोको का 
आशय हूँ । अब आगे चझछरर इसां को गर आब व्याख्या 
भगवान ने की है कि यज्ञकर्म । +नडे कहते है । पाठका का इस 
ओर भ्यान चाहिए । जब तक यह विषय क्रमश नहीं समझे 
जायँगे, यह समझना कि कम कसे कहते हैं. असंभव है । 


ब्रह्मापेणं ब्रह्महविन्रेज्मात्रो ब्रह्मणा हुतम्‌ | 
ब्रहोेव तेन गन्तव्यं ब्रह्मकमेसमाधिना ॥२४॥ 


अथ--स्थिर बुद्धि से, इस भाव से जो ब्रह्मक्म 
किया जाता है कि यह त्रज्म के निमित्त है. जो दृवि 
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इसलि< दी जाती है कि यह ब्रह्मरूप है, एवं जिस 
अग्नि में यह हषि दी जाती है वह भी ब्रह्मरूप है 
और ब्रह्म से हो यह द्ववि अग्नि में होम की गई है, 
इस प्रकार का कर्म त्रद्ष को ही प्राप्त द्वोता है । 
नोट -- यज्ञ के निमित्त जो कम किये जाते हैं उन्हीं से 
कर्म बन्धन नहीं लगता, यह पहले बतलाया गया हैं। इस 
'छोक में यह बतलाया गया है रवि यज्ञ से तात्पय॑ उन कर्मों" 
से है जो ईश्वर के निमित्त उसकी शान्ति और तृप्ति के लिए 
किये जाते हैं। उन कर्मो' को करने से भगवान्‌ ने यह 
बतलाया है कि यह तो सत्य हैं कि तुम यज्ञ के लिए कमे 
करते हो, परंतु उसको करने से पहले यह भाव मनुष्य का 
होना चाहिए कि यज्ञ के निमित्त जो कुछ भी कमे मैं कर 
रहा हूँ वह वास्तव में ब्रह्म के लिए है और जिस अम्रि में 
हवि को आहुति दे रहा हूँ यद्द सब ब्रह्मरूप है, तभी भगवान्‌ 
उसको ग्रहण करेंगे । यदि कोई पुरुष इन रहस्यों को न 
जानते हुए यज्ञ करता है, तो वह भगवान्‌ के निमित्त 
कदापि नहीं हो सकता । इसका प्रमाण प्रत्यक्ष है --- आये- 
समाज में जो हवन अथवा यज्ञ इस तात्पये से करते हैं 
कि “इससे वायु शुद्ध होगी? वह कदापि यज्ञकर्म नहीं है 
ओर न उभसे भगवान्‌ का कोई तात्पय ही है। वह तो 
केवल निरथेक कम है और वैदिक सिद्धान्त के विरुद्ध है। 
स्वामी दयानन्द ने अपने सत्याथग्रकाश में यह बतलाया 
है कि वेदमन्त्रों का उच्चारण ऐसे समय में जो किया जाता 
है उसमे यह तात्पय है कि ऋचाएँ याद रहें । इस बात से 
यह प्रतीत होता दे कि उनको यह ज्ञान नथा कि ऋचाओं का 
वास्तविक रहस्य क्या है । जहाँ ऐसे गुरु हों वहाँ उनके चेले 
तो उनसे अधिक ही होंगे । और यही कारण है कि उन्होंने 
ईश्वरपूजा पर पुणे हाथ साफ किया है। इतना बतलाकर 
अब आगे भगवान्‌ यह बतलाते हैं कि यज्ञकमे कितने प्रकार 
के होते हें । बिना इन सबको समझे जिज्ञासु को यह्द पता 
नहीं चल सकता कि देश्वरप्राप्ति के निर्मित्त वह किन कर्मों' 
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का अनुकरण करे, ओर वह दूसरों के सिद्धान्तों के अनुकूल 
कम शब्द से चिढ़ने छगता है तथा यह भाव उत्पन्न 
हो जाता है कि कमे किया, और बन्धन का भूत सवार 
हुआ । फिर क्या है १ मरने और मारने कं प्रस्तुत हो जाता 
है और अपने पक्ष की पुष्टि करने के लिए गीता के आधार 
पर ही शब्दों की व्याख्या करने लगता है। है भी सच्ची 
बात । इनको ब्रह्म से क्‍या तात्पये ? जीत होनी चाहिए, जिससे 
मनुष्यों में तो कुछ प्रतिष्ठा बनी रहे । चुल्हे में जायेँ कमे 
ओर देवता । इनका तो सिर मुड़वाने, घर छोड़ने और 
कमण्डल धारण करने में ही त्याग हुआ है? इस विषय 
में इतना और समझना चाहिए क्रि जिस हाथ से हृवि दी 
जाती दे वह भी ईश्वररूप ही है । 


देवमेवापरे यज्ञ योगिनः पर्युपासते । 
ब्रह्माम्रावपरे यज्ञ यज्ञेनेवोपजुद्दति ॥२५॥ 


अथ--दैतव के लिए ही कोई योगी यज्ञ करते हैं 
और कोई बद्धारूपी अग्नि में यज्ञ द्वारा यज्ञ करते हैं । 

नोट--इसका तात्पय यह है कि जितने यज्ञ वेद में 
वणित है बहुत से योगीजन इस भाव से करते हैं कि 
इनसे 'देवताओं की ( अथात्‌ तेंतीस देवताओं की ) तृप्ति 
होगी, ओर कुछ का यह भाव रद्दता है कि जिसमें हम यज्ञ 
द्वारा आहतियाँ दे रहै हैं अथवा यज्ञ कर रदे हैं, यह अभि 
भी बह्मरूप ही है और यह ब्ह्मरूपी 'अप्ि सवेन्न विमान 
है इसलिए त्रह्म से भिन्न नहीं है। बात यह है कि अभि 
दी देवताओं का मुख है ओर वह पाँच प्रकार से विभक्त दे; 
एवं जिसके नाम की आहुति दी जाती दे वही अमि तृप्त हो 
जाती है और उसके अन्तग्त सब आत्मा तृप्त द्वो जाती है। 
इसलिए उससे मिन्न देवताभों को तृप्ति नहीं मानी जाती । 
ज्ञानी के लिए ये दोनों भाव सत्य हैं। इससे एक तात्पये 
यह भी हो सकता है कि जो यशचक्र देवताओं से चलाया 
जा रद्दा है उस यज्ञ को दम ब्रह्मामि में दोम द्वारा पूज रहे 
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हैं। इस छोक में भगवान्‌ ने यह दर्शाया है कि योगियों 
का भाव यज्ञ करने में किस प्रकार का होता है। परंतु इन 
भावों से यज्ञ में कोई त्रुटि नहीं आती, क्योंकि यश देवताओं 
की तृप्ति के लिए हें और वह तृप्ति अमि में दोम करने से ही 
हो सकती दे तथा उसका तात्पयय यज्ञचक्र को स्थिर करने के 
लिए है । ये तीनों भाव सत्य हैं । 


श्रोत्रादीनीन्द्रियाण्यन्ये संयमाभिषु जुहति । 
शब्दादीन्विषयानन्य इन्द्रियाभिषु जुद्दति ॥२६॥ 

अथ--को ई कोई श्रोत्र आदि इन्द्रियों को संयम- 
रूपी अभ्रियों में होम करते हैं और कुछ छोग 
इन्द्रियरूपी अभ्रियों में शब्द आदि विषयों का होम 
करते हैं । 


नोट--पहले श्छोक में अप्नि द्वारा यजन करने का वर्णन 
है। अब इस >छोक में शारीरिक यज्ञ का वणेन है। इस 
यज्ञ का यह तात्पये है कि इन्द्रियाँ ग्राणरूप हैं, जब आत्मा 
इनका संयम करती है अथात्‌ नियम में रखती दे, तो इनके 
विषय छूट जाते हैं और ये ऐसी शुद्ध हो जातो हें जसे कि 
स्वतः आण । बस, यह अपने असली रूप को प्राप्त हो 
जाती हैं और ऐसी अवस्था में इनके विषय इन्द्रियरूपी 
अ्रियों में विलीन हो जाते हैं । वास्तविक बात भी यही 
है, जसा कि तीसरे अध्याय में बतलाया है कि काम कोघ 
इत्यादि की उत्पत्ति अप्रियों से दी है । इससे तात्पय आत्म- 
शक्तियों से है जो इन अप्रियों में रहती है । बस, ज्यों ही 
इनका संयम होना आरम्भ हुआ कि उनके विषय स्वयं उनके 
द्वारा कम द्वोते जाते हैं। इसलिए यह भी एक यज्ञ दै 
जिसके द्वारा शारीरिक और आत्मिक शक्तियोँ शुद्ध दो जाती 
हैं। इस यज्ञ का द्वोना बिना शाज््र के ज्ञान के बढ़ा कठिन 
है और आत्मशान का आधार भी इसी पर है; चाहे कमे- 
योगी दो अथवा सांख्ययोगी । 
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सवाणीन्द्रियकर्माणि प्राणकर्मांणि चापरे । 
आत्मसंयमयोगाम्ी जुद्दति ज्ञानदीपिते ॥२७॥ 

अथ--कोई सब्र इन्द्रियों के कर्मों को और कोई 
प्राण के कर्मों को आत्मसंयमरूपी योग की अगिनि में 
( जो ज्ञान से प्रज्वलित की गई है ) द्वोम क्रिया 
करते हैं । 

नोट--छब्बीसवें 'छोक में जो भाव भगवान्‌ ने 
बतलाया दे उसमें और इसमें इतना ही अन्तर है कि 
पहली क्रिया से उठते, बैठते और समस्त संसार के कार्य 
करते हुए भी मनुष्य इन्द्रियों को नियम में रख सकता है, 
यदि ज्ञान से काम ले; परंतु इस क्रिया में ध्यानावस्थित 
होने की आवश्यकता है। और तभी धीरे धीरे सत्र 
इन्द्रियों के कमे ओर प्राण भी शरीर में लीन हं। जाते है । 
इससे आत्मसंयम होने लगता है, परंतु यह योग की क्रिया 
है जिसके विषय में योगीश्वर ही अधिक बतला सकते है, 
क्योंकि ध्यान के लिए यह आवश्यकता होगी कि किस प्रकार 
का ध्यान किया जाय । बहुत से विराट्‌ रूप का ध्यान 
करते हैं और कोई काई अन्य प्रकार के ईइवर संबन्ध। 
विचार लेकर करते हैं। जब तक ऐसे विचारों का रहस्य 
ध्यानावस्थित को माल्म न हो, इसमें सफलता होना असंभव 
है। इसी लिए यह क्रिया छ्लिष्ट हैं। परंतु सांख्ययोगी 
इसी का अधिक अनुकरण करते हैं । और जब कि उनका 
यह काये ही 5हरा, तो होना भी ऐसा ही चाहिए | छब्बीसवें 
'छोक में जो भाव दशाया गया है उसके अनुकरण करने- 
वाले कर्मयोगी राजा जनक और कृष्ण इत्यादि हुए हैं । 
और इस इलोक के अनुसार सांख्ययोगी भी द्वोंगे, परंतु 
उनके लिखने की कोई आवश्यकता नहीं माद्म द्ोती । 
यद्द ध्यान रहे कि छब्बीसवें शछोक में जो क्रिया बतलाई 
गई है उसका अनुकरण भी सांख्ययोगियों को अवश्यमेव 
करना होगा । 


११५८: 


द्रव्ययज्ञास्तपोयज्ञा योगयद्ञास्तथापरे | 
स्वाध्यायज्ञानयज्ञाथ यतयः संशितव्रता। ॥ २८ ॥ 


अथ्थ--जो तीक्ष्ण श्रत का आचरण करनेवाले 
योगी हैं उनमे कोई द्रव्ययज्ञ, कोई तपोयश्ञ, कोई 
स्वाध्याययज्ञ और कोई ज्ञानरूप यज्ञ करते हैं । 

नोट-- पाठक, भ्यान दे कि इस इलाक मे द्रव्ययज्ञ से 
तात्पय॑ उस यज्ञ से है जो अप मे द्रव्य डालकर होम किया 
जाता हैं। तपोयज्ञ से तात्पय॑ मानसिक, वाचिक और 
कायिक तप से है जिसका आगे चलकर १७ वे अभ्याय 
मे वर्णन है। योगयज्ञ २६ ओर २७ शछोक में पहले 
हां बतला दिया है। स्वाभ्याययज्ञ से तात्पये यह है कि 
वेद का अथवा किसी और शास्त्र का ईश्वर के निमित्त पठन 
करना । यह स्वरसहित द्वोंना चाहिए। जानयज्ञ से 
तात्पयं यह है--धरमसंस्थापना के लिए जा पुरुष शात्नो 
का रहस्य जनता का बतलाये और उसपर उनको आरूढ 
करें, तो वह उनका ज्ञानयज्ञ है। ओर यह भी ज्ञानयज्न 
है कि जो कम किया जाय उसका रहस्य मालूम हो । जो 
तीक्ष्ण त्रत करते है वे सभी इन यज्ञों का यथाशक्ति पालन 
करते है । ये सब यज्ञ दोनों का लागू हं--चाहे साख्य- 
योगी हो अथवा करमयोगी । यह दूसरी बात है कि किससे 
किसका अधिक पालन हो जाय | परंतु जा इसमे से किसी 
पर दोपदृष्टि रखकर दूसरे का पालन करता हैं वह मूखे 
अधागति को प्राप्त होगा । 


अपाने जुद्डति प्रार्ण प्राणेष्पान तथापरे | 


प्राणापानगती रुद्ध्वा प्राणायामपरायणाः ॥२६। 


अथे--कोई अपान में प्राण का और प्राण में 
अपान का होम करते हैं। प्राण और अपान की गति 
को रोककर प्राणायाम में तत्पर रहते हैं । 

नोट--उपरोक्त यज्ञों के अतिरिक्त अब भगवान ने 
इसमें यद्द बतलाया दे कि केवल उपरोक्त यज्ञ ही नहीं हैं ! 


गीताधम 


मनुष्य और यज्ञों का भी पालन करते है, ओर उनमे से एक 
यह प्राणायाम भी यज्ञ है। इसके तीन विभाग है- एक 
पूरक, दूसरा रचक, तीसरा कुम्मक | मै इस विषय मे 
केवल इतना बतलाना चाहता हैं क जे पुरुष इसका रहस्य 
नहीं समझते शोर केबल वायु को रोक थाम ।कया करते है 
उनका प्राणायाम ।नरथंक है ओर इंश्वराय यज्ञ मे संमिलत 
नहीं है । इसप रोगों के उत्पन्न होने का भी भय है । 
इसका रहस्य यह है ।क आत्मशाक्त ( जो प्राण ओर अपान 
के अन्तर्गत है ) के दो विभाग है- एक शक्ति सख््रीरूप 
हैं और दूसरी पुरुषरूप । जब तक ये अपना काये कर 
रददी है तब तक यह वभाग है; परतु जब इन शक्तियों को 
प्राणायाम द्वारा रक दिया जात। है, तो ये अपने असली रूप 
का प्राप्त द्वा जाता है । आर जब पुरुष इस अभ्यास मे 
बढ़ने लगता है, तो झन्द्रयी। के विकार लीन हें।ने रूगते हैं 
आर वहीं दशा प्राप्त होने लगती 6 जो ध्यान स प्राप्त होने- 
वाली है, क्योकि इन्द्रियों ग्राणो का ही रूप हं। इसके 
लिए यागीश्वरो को शरण में जाना चाहिए । में आणायामी 
नही हैं, इसलिए अधिक नहीं बतला सकता | 
अपरे नियताहारा$ प्राणान्ञ्राणेषु जुह्ृति । 
सर्वेडप्येते यज्ञविदों यज्ञक्षपितकल्मषाः ॥३०॥ 
यज्ञशिष्टाम तश्षुजो यान्ति ब्रह्म सनातनम्‌ । 
नाय॑ लोकोस्‍स्त्ययश्वस्य कुतोअन्यः कुरुसत्तम |३१॥ 
अथे--कोई आहार को नियमित कर प्राणों में 
प्राणों का ही द्योम किया करते हैं। ये सभी छोग 
( जो इन यज्ञों का रहस्य जानते हैं और जिनके पाप 
यज्ञ से क्षीण हो गये हैं ) यश्न से बचे हुए अमृत को 
खानेवाले सनातन श्रक्ष को जाते हैं। यज्ञ न करने- 
वाले को इस लोक की प्राप्ति भी नहीं होती है । हे 
कुरुसत्तम ! दूसरे छोक की प्राप्ति की तो बात ही क्या 
है॥ ३० ॥ ३१! 


े 
गीता-चतुथ अध्याय 


नोट --- अब तक जितने यज्ञों का वणेन किया गया है, 
इन सबका पालन करने से मनुष्य निष्पाप होकर ब्रह्मडोक 
को चला जाता है, परंतु जो इन यज्ञों का अनुष्ठान नहीं करते 
वे चाहे अपने को कमयोगी कहें अथवा सांख्ययोगी, उन्हें 
ब्रह्मलोक की आप्ति कदापि नहीं हो सकती । नियमित आहार 
से श्राणों में प्राणों का द्वोम करने का तात्पय कठिन त्रतों से 
है। मनुस्मृति में भी इसका वर्णन पाया जाता है। इन 
तीक्ष्ण ब्रतों के करने से भी मनुष्यों की इन्द्रियोँ शुद्ध हो 
जाती हैं। अब इस विषय में मेरा इतना ही कहना है कि 
व्रत का रहस्य बढ़ा ही गूढ हैं । ओर वह यह है कि जिस 
देवता के निमित्त त्रत किया जाता है, त्रत खालने पर आ्राण में 
जब होम दिया जाता है, तो वह देवता और उसके साथ 
सब ब्रह्माण्ड इस यज्ञ से तृप्त हो जाता है और उसके भाव 
जुद्ध होने लगते है, क्योंकि देवताओं का रूप ही इन्द्रियाँ 
हैं। जो महाशय इसलिए त्रत रखते हों कि पेट की बद- 
हजमी जाती रहे, ऐसे लछांगों को धर्म का शत्रु समझना 
चाहिए । इनके त्रत आधिदैविक और आध्यात्मिक उन्नति 
करनेवाले कदापि नहीं हैं । मैं ता कहूँगा कि यदि ये चूणे खा 
लिया करे, तो इससे अधिक लाभ होगा; क्‍योंकि इससे व्रत 
दाब्द का अपमान तो न होगा जो केवल ईश्वरतृप्ति के लिए 
किये जाते हैं ? 


एवं बहुविधा यज्ञा वितता ब्रह्मणों मुखे । 
कमेजान्विद्धि तान्सवोनेवं ज्ञात्वा विमोक्ष्यसे ।३२। 


अथ-- इस प्रकार बहुत भौति के यज्ञ ब्रक्ष के 
मुख में फेले हुए हैं। उन सबों की उत्पत्ति कम से 
हुई है, ऐसा जानकर तुम मुक्त दो जाओगे। 


नोट --- काई मनुष्य यह भूल न करे कि भगवान्‌ ने 
इस अध्याय में यज्ञों का जो व्णेन किया है वह पूर्ण है। 
यहाँ केवल मुझ्य मुख्य यज्ञ बतलाये गये हैं जिनसे आत्म- 
शान प्राप्त द्वोता है । परंतु ब्रह्माण्ड के अन्तगंत अनेकों 


११५३६ 


प्रकार के मनुष्य रहते हैं, और मनुष्य भगवान के निमित्त 
जो कुछ भी करता है वह एक प्रकार का यज्ञ ही है तथा 
उसी से अच्छी गति भी ग्राप्त हो जाती है । लेकिन ये यज्ञ 
स्वयं नहीं हो सकते है, इनके लिए उद्याग की आवश्यकता 
है | जो उद्योग करता है वह भवसागर से पार हा जाता है । 
श्रेयान्द्रव्यमयाद्रब्ञाज्ञानयज्ञ:. परंतप । 
सर्व कमांखिलं पाथे ज्ञाने परिसमाप्यते |।३३॥ 

अथे--हे परंतप, द्रव्यमय यज्ञ से ज्ञानथज्ञ अधिक 
उत्तम है, ( क्योंकि ) दे पाथ, सब कम विश्व के श्लान 
में परिसमाप्त द्ोते हैं ॥ ३३॥ 

नोट--अठाइसवें शोक में द्रव्ययज्ञ की पहले वर्णित किय। 
है ओर ज्ञानयज्ञ का भन्त में | 
चाहिए कि यज्ञ सभी श्रेष्ठ हे । हाँ, यदि यह न माछूम हो 


अतः मनुष्य का समझना 


कि इनका क्‍या रहस्य है, तो वह यज्ञ अधूरा समझना 
चाहिए । इसी आशय को लेकर भगवान ने यह वर्णन किया 
है। 
तो उसका कमे ज्ञान में समाप्त हों जाता ४ और उस कमे का 
कोई फल नहीं रह जाता जिससे बन्धन हूं। । 


तद्विद्धि प्रणिपातेन परिप्रइनेन सेवया | 
उपदेक्ष्यन्ति ते ज्ञान ज्ञानिनस्तर्नदशिन३ ॥३५॥ 

अथ--झुककर, पूछकर और सेवा करके उस 
ज्ञान को तू जान। तत्त्ववेत्ता ज्ञानी पुरुष तुझे उस 
ज्ञान का उपदेश करेंगे । 

नोट--इस शोक से यह स्पष्ट है कि बिना किसी यज्ञ 
के रहस्य को जाने, उसका अनुकरण नहीं करना चाहिए । 
बिना गुरु के उपदेश के सफलता नहीं हो सकती | तेंतीसवें 
छोक का आशय इस श्छोक से स्पष्ट है कि भगवान्‌ का यह 
तात्पर्य नहीं है कि कर्म से ज्ञान श्रेष्ठ है, क्योंकि जितने यश् 
हैं वे सब एक प्रकार के कमे अथवा उद्योग हैं और आत्म- 
ज्ञान उन सबका फल दहै। इसलिए यद्द कहना कि कमे 


जब मनुष्य रहस्य समझते हुए को: कर्म करता है, 


११६० 


की अपेक्षा ज्ञान श्रेष्ठ है, निरथेक है । यहों केवल यज्ञकर्म 
के रहस्य समझाने के लिए ही भगवान्‌ ने यह बतलाया है 
कि कोरा यज्ञ दी मत करते रहो, बल्कि उनके रहस्य को 
समझो, और तब यज्ञ करो । इसी से तुम्हारे यज्ञकम की 
पूर्ति होगी और यह तभी हों सकता है जब किसी को अपना 
गुरु बनाओ, उसकी सेवा करो, उससे प्रश्न करो। हाँ, प्रश्न 
समझने के लिए करो, न कि वितण्डावाद अथवा अपना पक्ष 
रिद्ध करने के लिए । ये गुरु कैसे हों ? जिनमें आत्मज्ञान 
हो; क्योंकि ऐसे ही गुरु जिज्ञास को इस विषय में उपदेश 
कर सकते हैं । तत्त्वदर्शा से तात्पय ब्रह्मवेत्ताओं से है, 
न कि पण्डितों से ( जो कि शब्दों के ज्ञाता तो अवश्य हैं, 
परंतु मम किसी शाञ्न का नहीं जानते और न जिन्हें ईश्वर 
का अनुभव ही रहता है ) । 

यज्जात्वा न॒पुनर्मोहमेव॑ यास्यसि पाणडव । 
येन भूतान्यशेपेण द्रक्ष्यस्थात्मन्यथोी मयि ॥॥३४५॥। 


अथ -- है पाण्डव, जिस (ज्ञान ) को जानकर 
फिर तुम इस मोह को प्राप्त नहीं होगे, और जिस ज्ञान 
से समस्त मनुष्य तुमको अपनी आत्मा में और मुझ 
में दिखलाई दंगे । 

नोट --- जब आत्मानुभव हो जाता है, तो मालूम होता 
हैं कि जितने मनुष्य संसार में दिखलाई दे रहे हैं ये सबके 
सब अचुष्टमात्र आत्मिक पुरुष हैं ओर सबके हृदय में पर- 
मेश्वर बेठे हुएहैं। इस ज्ञान से उस आत्मा को वास्तविक 
सत्य माढूम हो जाता है जिसके विषय में अज्ञानतावश 
भ्रम हो रहा है और कोई कुछ निश्चय नहीं कर रहा है। 
इस ज्ञानप्राप्ति का यही साधन है कि पहले |गुरु बनाओ, 
उनके उपदेशानुकूल यज्ञ करो; तब स्वतः तुमको यह ज्ञान 
प्राप्त हो जायगा । केवल उपदेश से ज्ञान नहीं। प्राप्त 
होता । इस विषय में भूमिका * में दिये हुए प्रमाण देखने 


* यह्द भूमिका सत्संग में प्रकाशित हो चुकी दे । 


गीताधम 


चाहिए । गुरु स्वतः किसी को ज्ञान नहीं प्राप्त करा सकता । 
अजुन का मोह यह था कि मैं लड़ाई अपने बन्धुओं से लड़ 
रहा हूँ और वे नष्ट हो जायेंगे । उसी के विषय में अब अजुन 
को भगवान्‌ ने बतलाया है कि ये सब अद्जुष्टमात्र के पुरुष 
हैं और एक ही स्वरूपवाले हैं । ये वास्तव में मरते मराते 
नहीं । यदि यह ज्ञान तुमको होता, तो कदापि यह मोह 
नहीं होता । 
अपि चेदसि पापेभ्यः सर्वेभ्यः पापक्ृत्तमः । 
स्व ब्ञानप्लवेनेव हजिन संतरिष्यसि ॥३६॥ 

अर्थ--यदि सब पापियों से अधिक तुम्हीं पाप 
करनेवाले हो, तो भी ज्ञाननौका से सत्र पापों से तर 
जाओगे | ह 

नोट --- इस विषय में वृहदारण्यक उपनिषद्‌ देखना 
चाहिए जिससे पाठकों को पता चलेगा कि जब आत्मज्ञान 
प्राप्त हो जाता है, तो हत्यारा हत्यारा नहीं रहता, चोर चोर 
नहीं रहता, चाण्डाल चाण्डाल नहीं रहता, बल्कि ये सबके 
सब भलाई बुराई से ऊपर हो जाते हैं | अध्याय ४, ब्राह्मण 
३, खण्ड २१ से २७ तक में इस विपय को विस्तारसहित 
बतलाया है । 


यथैधांसि समिद्धोउप्रिभेस्मसात्कुरुतेब्जुन । 
त्ानाप्रिः सवेकमोणि भस्मसात्कुरुते तथा ॥।३७। 

अर्थ--ह अजुन ! जिस प्रकार श्रज्वलित अप्नि 
समिधा अथात्‌ छकड़ियों को भस्म कर डालती है 
उसी प्रकार ज्ञानरूपी अभि सब कर्मों को भस्म कर 
डालती है। 

नोट---कर्मबन्धन किस प्रकार छूटे १ इस प्रइन का 
उत्तर यह है कि ज्ञानश्राप्ति के लिए यज्ञकम किये जाये, 
ओर जब इनके द्वारा ज्ञान प्राप्त हो जाय, तो बन्धन फिर 
दो नहीं सकता। बस, यही इस >छोक का भाव है । 
जो इस भाव से सश्ञकमे नहीं करना चाइता कि उनके करने 


गीता-चतुर्थ अध्याय 


से कर्मबन्धन काट खायगा, तो उसको जन्म जन्समान्तर 
तक कर्मबन्धन की हवा खाने दो । जिन्हें आत्मज्ञान नहीं है 
उनको हन बातों का रहस्य द्वी क्‍या प्रतीत हो सकता है, 
क्योंकि ये तो उस दर्ज की बाते दें जिस तक पहुँचना ही 
मुलेभ है। कृपया वेदान्ती अपने को ज्ञानी न समझ लें। 
इस दर्ज के विरले ही पुरुष होते हें । 


न हि ज़्ानेन सदर्श पवित्रमिह विद्यते। 
तत्स्वयं योगसंसिद्ध! कालेनात्मनि विन्दति |३८। 


अथ--इस छोक में ज्ञान के तुल्य पवित्र और 
कुछ भी नहीं है। जब योग सिद्ध हो जाता है तब 
समय पाकर उस ज्ञान को स्वयं अपनी आत्मा में 
प्राप्त कर लेता है । 


नोट--भगवान्‌ ने इस ःछोक में आत्मज्ञान की तुलना 
किसी ओर वस्तु से नहीं की, क्योंकि इससे अधिक श्रेष्ठ 
कुछ है ही नहीं। और साथ साथ यद्दट भी बतला दिया 
है कि यह सांख्य अथवा कर्मयोग की सिद्धि पर निर्भर है 
ओर स्वयं आत्मा को प्राप्त होता है । 


श्रद्धावॉल्लभते ज्ञान॑ तत्परः संयतेन्द्रिय; | 
ज्ञान लब्ध्वा परां शान्तिमचिरेणाधिगच्छति | ३६। 


अर्थ--अरद्धाबान्‌ पुरुष पहले ज्ञान अथौत्‌ आ्ानो- 
पदेश प्राप्त करता है और उस ज्ञानप्राप्ति में छगा 
रहकर इन्द्रियों का संयम करनेवाछा वास्तविक 
झान प्राप्त करके तुरंत परम शान्ति को प्राप्त हो 
जाता है। 


नोट-- इससे पाठक स्वयं समझ सकते हैं कि कोरी 
वेदान्त की पुस्तकें पढ़ने और विंतण्डावाद से यह ज्ञान प्राप्त 


नहीं ही सकता । इसके लिए उपरोक्त साधनों की आवश्य- 
क्ता है । 


११३६१ 


>स तन लीन न नननननऊन-+अन+-न-मकननक,..3 जनन--....3.अ >क -जमणम ध् जा *«व बन्‍चम 


अब्श्वाश्रर्धानथ संशयात्मा पिनश्यति | 
नाय॑ लोको5स्ति न परो न सुर्ख संशयात्मन; ।४। 


अथ--अज्ष अथोत्‌ अज्ञानी, श्रद्धाहीन और 
संशयग्रस्त मनुष्य का नाश दो जाता है। संदेह 
से घिरी आत्मावाले के लिए न यह छोक है, न पर- 
छोक है और न सुख ही है। 

नोट--जो पुरुष भगवान्‌ के इस कथन को ( जो अब 
तक उन्होने कद्दी है ) न तो जानते द्वी हैं और न उसमें 
भ्रद्धा ही रखते हैं, बल्कि इसके विपरीत इन वाक्यों में भ्रम 
करते हैं, उन मूर्खो' को नष्ट हुआ समझना चाहिए । न ऐसे 
पुरुषों का उत्तम कुल में जन्म मिल सकता है, न परलोक में 
कोई गति ही प्राप्त हो सकती है । 
योगसंन्यस्तकरमांणं ज्ञानसंछिज्नसंशयम्‌ । 
आत्मवन्तं न कमोणि निबध्नन्ति धन॑जय ॥४१॥ 

अथ--हे घनंजय, आत्मज्ञान से जिनके संशय 
नष्ट हो गये हैं और काम्य कर्मों का त्याग करके जो 
निष्काम सांख्य अथवा कमेयोगी हैं ऐसे आत्मश्ञानी 
पुरुष के लिए कर्मों का बन्धन नहीं है । 

नोट --- इस श्छोक से स्पष्ट है कि आत्मज्ञानी इन यज्ञों 
का त्याग नहीं करते । आत्मज्ञानी में यद्दी तो एक विशेषता 
है। इसके बिना तो आत्मज्ञानी की कोई व्याख्या ही नहीं 
रहती । ऐसे पुरुषों के ही यज्ञ करने से भगवान्‌ की सदेव 
तृप्ति द्वोती दै। येन रहें, तो कौन उनकी वास्तविक 
शान्ति ओर तृप्ति करे 2 इस रदृस्य को उपनिषदों द्वार 
जानना चाहिए, तभी कल्याण होगा । 
तस्मादज्ञानसं भूत ह॒त्स्थ ज्ञानासिनात्मन । 
छिच्चेनं संशयं योगमातिष्ठोत्तिष्ठ भारत ॥४२॥ 

अथ-- इसलिए दे भारत, अपने हृदय में अज्ञान 
से उत्पन्न हुए इस संशय को झ्ञानरूपी खड़ग से काट- 
कर योग का अनुध्लान कर, उठ खड़ा दो ! 


१४६ 


रैर२६२ 


मोठ -« इस अन्तिम शछोक पर पृणे ध्यान देना चाहिए। 
इसमें भगवान्‌ ने अजुन को यद्द उपदेश दिया है कि इस 
ज्ञानोपदेश से अपनी भ्रान्ति मिटाओ, और इसके पश्चात्‌ इस 
उपदेश के अनुसार युद्ध करो। इसमें तुमको कर्मबन्धन नहीं 
होगा । गीता का यह सिद्धान्त कभी भी नहीं है कि मनुष्य 
शाज्रोक्त ज्ञान अथवा आत्मज्ञान प्राप्त करने के पश्चात्‌ अक- 
मेण्य हो जाय । 

इति श्रीमद्भगवद्गीतासूपनिषत्सु यज्ञविभागयोगो- 
नाम चतुर्थोत्ध्यायः ॥ 

घपसंहार--दूसरे अध्याय में भगवान ने ज्ञान का 
उपदेश दिया था, तीसरे अध्याय में यह बतलाया था कि 
इसकी प्राप्ति कम द्वारा ही संभव है और इस अध्याय में यह 
बतलाया गया है कि कर्म की क्या व्याख्या है जिसके सम- 
झाये-बिना तीसरे अध्याय कौ पूर्ति कदापि नहीं द्वो सकती, 


गोताघम 


जल 


क्योंकि जब तक मनुष्य को यही पता नहीं कि श्ञानप्राप्त 
के लिए कैसे कर्मों कौ आवश्यकता है, तब तक वह अनु- 
करण किस का करें? इसके अतिरिक्त यह भी बतलाया 
गया है कि मनुष्य को यश्ञकर्म द्वारा द्वी आत्मशान की प्राप्ति 
हो सकती है ओर इसी लिए इस अध्याय के नामानुसार यश्- 
कर्मों की पूण्णे व्याख्या की गई है। अब यद्द जिज्ञासु के 
अधिकार में है कि वह इनमें से विशेष रूप से किन का 
अनुकरण करे । इसके साथ साथ यह भी बतला दिया 
गया है कि ये|यज्ञ जब शासत्रोक्त विधि अथवा ज्ञान द्वारा किये 
जाते हैं तभी सफलता द्ोती है, और इसके लिए ऐसे गुरु 
की आवश्यकता दे जिसको सस्‍्वय॑ आत्मा का अनुभव हो । 
बस, यद्दी इस अध्याय का सार है। 


ओम तत्सत्‌ , शिवाप॑णमस्तु । 


नसमेदः मेया का ध्यान 


( ले०--पं० जगनूनारायण आचाय ' विशारद ” गाडरवारा ) 


गड्ा के समान ही नमेदा की मनौती और दइष्ट पूजा होती है। ब्रह्माणघाट करेली स्टेशन 
के पास एक प्रसिद्ध तीयेस्थान है। वहाँ नमेदा मेया की एक बड़ी सुन्दर मूर्ति है जिसका भक्त 
छोग ध्यान करते हैं। वह मैया की चत॒भुंजी मूर्ति है। गज्गा ओर यथ्ुना के समान मैया नमंदा 
का वाहन भी एक सोम्य मकर है। ऊपर के दो हाथों में पृष्प है, नीचे के दो हाथ गायत्री और 


सावित्री पर रखे हुए हैं। 


:अंकरप्रमरय८उनएकसाशुफर>भ०-रकप०-कसाजसभा:पकक कर. 


संजन 


भजन, प्रार्थना, स्तुति आदि का आजकल हम पयोय के समान व्यवहार करते हैं । 
( विशेष देखिए भजनाडु में ) ' 


गीताकमे त--? 





कि प्र २०्पहरंगकक, 
हा २० कली. ?मगक 
<++.. ेंडसीकककतकीडनड 
पु इसकॉंगकि १ रीमीयेकेए 


गांताथम प्रेस, साक्षीविनायक, काशा । 


क भ्रीराम # 
विरगाँव ( माँसी ) 
३-१-३७ 
अल 


विश्वधर्माड्डु के लिए क्‍या भेजूँ ? 
गॉठ में कुछ नहीं हे । निम्नलिखित 


चार पड़्क्तियाँ कहीं दे दीजिएगा। 


श + द् के 
१8 8 
क्या भेंट करूं में नाथ / 
बता दो मजे कृपा कर आप ही ? 


यहाँ तो रोग, शोक, संताप ही 


आये बस मेरे हाथ ! 


“--मैथिलीशरण 


पिलुघजन 


( ले०-- श्री रामचन्द्र बमो, सरस्वतीफाटक, काशी ) 


भारत के मित्र भिन्‍न धार्मिक विश्वा्तों पर अनेक 
प्रकार के आच्षेप होते हैं। उनमें से एक इस बात पर भी 
होता है कि वे अपने पितरों का भाड फरते हैं, ओर भकेपक 
इस श्राद को बिलकुल निरथ्थंक बतलाते ओर उसकी हँसी 
उड़ाते हैं। इस झअवप्तर पर में श्राड़ के पद् का मण्ढन तो 
नहीं करना चाहता ओर न उस मणढन के लिए मुरूमें कुछ 
शास्रीय शान है, परंतु फिर भी में एक दृष्टि से इस 
विषय पर प्रकाश ढालना चाहता हूँ जिससे पाठकों को पता 
खत जाय कि पितृपृजन की प्रथा कितनी अ्रधिक पुरानी 
ओर विश्वव्यापिनी है। में बतलाना चाहता हूँ कि संसार 
की भिन्न भिन्न प्राचीन जातियों में पितरों की भ्रद्मा, भक्ति 
झोर पूजा किन किन रूपों में प्रचलित थी ओर उसका 
वास्तविक दद्देश्य क्या था । 

संतार की सभी ऐसी प्राचीन जातियों में, जो सम्यता 
और संस्कृति के शिखर पर पहुँची थीं, पितृपूृजन किसी न 
किसी रुप में प्रचलित थां। भांत्मां के भस्तित्व पर सभी 
लोगों का विश्वास थां। सम्भता ओर संस्कृति की नितान्त 
ज्रारम्मिक अवंत्था में जब लोग यह मानने लगे थे कि शरीर 
मैं एक भात्मा का भी निवास रहता है, तब वे लोग साथ 
ही यह भी समभते थे कि रृत्यू के उपरान्त वह श्रात्मा 
झपने झत शरीर के आसपास अथवा अपने निवास स्थान 
के आस पास मैंदराती रहती है। ओर यह विश्वास आनतक 
कई देशों में किसी न किसी रुप में प्रचलित है। कुछ 
हैशों में यह भी माना जाता था कि शरीर फे नष्ट हो जाने 
के कारण आत्मा को इसलिए कष्ट होता है कि उसे अपने 
निवास के लिए कोई जगह नहीं मिलती। इसी जिए कु 
देशों में तो 3ग्‌ झुत शरीरों को ही रक्षित रखने का प्रयत्न 


किया जाता था झोर कुछ देशों के लोग मिद्दी या पत्थर 
आदि के कृत्रिम शरीर बनाकर किसी विशिष्ट स्थान पर रख 
दिया करते थे श्रोर यह समझते थे कि रत पुरुष की भात्मा 
इसी में निवास करेगी। मिस्र देश के प्राचीन निवासी तो 
इन दोनों ही उपायों का एक साथ भवत्षम्धन करते थे। थे 
झत शरीर भी रक्षित रखते थे भर साथ ही रत पुरुषों की 
मूर्तियाँ भी बनाकर उसके साथ रख दिया करते थे । 


मत पुरुष की भ्ात्मा के निवास के लिए शरीर की तो 
झावश्यकता सम्रकी ही जाती थी, पर साथ ही उनके लिए 
खाने पीने की तथा पहनने श्रोढ़ने की भी सारी सामग्री की 
आवश्यकता समझी जाती थी। हमारे यहाँ हिंदुओं में 
किसी के मरने के दस या बारह दिन बाद शब्यादान होता 
है और उस शब्या पर झतक के उद्देश्य से पहनने ओढ़ने के 
कपड़े, दाता, जूता, बरतन श्रौर गहने भ्रादि रखे जाते हैं । 
यहाँ तक कि यदि रत पुरुष को पान खाने का शोक होता 
था, तो साथ में एक पानदान भी रस दिया जाता है, ओर 
यदि वह अफीम खानेवाला होता, तो साथ में थोड़ी सी 
अफीम भी रख दी जाती है। प्रायः सभी प्राचीन जातियों 
में यह प्रथा किसी न किसी रुप में अवश्य प्रचलित थी । 
बेविलोन, चीन ओर मित्र शादि सभी देशों में जब रुतक के 
लिए समाधि बनती थी, तो उस समाधि में छत शरीरे के 
साथ साथ खाने पीने की भी कुछ सामग्री रस दी माती थी। 
यह सब सामग्री केवल झुत शरीर को समाधित्थ करने के 
समय ही नहीं रखी जाती थी, षल्कि बाद में भी कुछ 
निशित भन्तरों पर रखो जाती थी। हम लोगों में जिस 
प्रकार प्रतित्रष पितृपत्ष होता हे उसी प्रकार अन्यान्य भनेक 
ऐशों में भी वर्ष में कुछ विशिष्ट तिधियाँ निश्चित होती थीं 
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ओर उन तिथियों पर लोग मृतकों के उद्देश्य से कुछ 
डत्सव करते थे ओर उनके लिए निश्चित स्थान पर खाद्य 
पदार्थ आदि रखते थे। जो जातियाँ किसी एक निश्चित 
स्थान पर जमकर नहीं रहती थों, बल्कि सानाबदोश होती थीं 
ओर बराबर इधर ठधर घूमती रहती थीं, वे उन स्थानों पर 
तो सहसा पहुँच ही नहीं सकती थीं, जिन स्थानों पर उनके 
पितरों की कब्रें होती थीं, इसलिए वे जहाँ रहती थीं वहों 
अपने पितरों का श्राद्ध करती थों। लोग केवल भअ्रपने 
पितरों का दी श्राद्ध नहों करते थे, बल्कि ऐसे लोगों का भी 


श्राड करते थे जिनके वंश में कोई श्राद्ड करनेवाला नहीं 
रह जाता था । 


इस प्रकार झतकों के लिए खाद्य पदार्थों की व्यवस्था तो 
सभी लोग करते थे, परंतु कुछ देशों के निवासी इससे 
भी ओर एक कदम आगे बड़ जाते थे। वे अपने पूवेनों 
की क्रओों पर बहुत बड़ी बड़ी श्रोर मजबूत इमारतें बनवाते 
थे और इस प्रकार स्थायी रूप से उनके निधास की व्यवस्था 
करके उन इमारतों में चाँदी श्रोर सोने के बर्तन, पलंग, 
गहने, जवाहिरात ओर बहुमूल्य वस्त्र आदि भी रख देते थे। 
चीन ओर मिल्र में तो यहाँ तक प्रथा थी किवे अपने गत 
पूषज़ों के व्यवहार के लिए मिद्ठी के दास ओर दासियाँ तथा 
घोड़े आदि भी बनाकर रख दिया करते थे, क्योंकि वे 
सम्रझते थे कि इस शरीर को छोड़ने के उपशन्त भी श्रात्मा 
को इन सब बातों तथा पदार्थों की आवश्यकता द्वोती है। 
बड़े बड़े राजा महाराजाओं के खत शरीर के साथ प्रायः 
उसकी रानियों की भी मूर्तियों बनाऋर रख दी जाती थीं । 

पाठक कदाचित यह सममते द्वोंगे कि यहाँ पहुंचकर 
खत पुरुषों की आवश्यकताओं के विचार की हृद हो गई। 
लेकिन नहीं; कुछ लोग इससे भी कई कदम आगे निकल गये 
थे। कई देशों में यह प्रथा थी कि किसी बड़े राजा 
महाराजा यथा रईस के मरने पर उसफे ध्यवहार के घोड़े, नोकर 
चाकरे ओर रानियाँ आदि भी उसकी समाधि पर मार ढाली 
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जाती थीं श्रोर यह समझा जाता था कि रत पुरुष की 
आत्मा इन सबका उपयोग करेगी। मिस्र ओर एविसीनियाँ 
के मध्य का देश प्राचीन काल में न्‍्यूबिया कहलाता था। 
इस प्रदेशमेंग्रमी हाल में कुछ ऐसी प्राचीन समावियाँ 
मिली हैं जिन्हें खोलने से पता चला है कि वहाँ के राजाओं 
के मरने पर केवल उनकी रानियाँ, नोकर चाकर, सिपाही ही 
नहीं , बल्कि उनके सब दरबारी श्रोर साथ ही उन दरबारियों 
के सब लोग भी जीते जी दीवार में चुन दिये जाते थे, ओ्रोर 
यह माना जाता था कि ये सब लोग परलोक में भी अपने 
स्रामी के साथ उसी प्रकार रहेंगे जिस प्रकार इस लोक 
में उनकी जीवित अवस्था में रहते थे। मानों राजा भ्रपने 
गनमहल ओर दरबार को साथ लेकर एक प्रदेश से किसी 
दूसरे प्रदेश मे जा बसा हो! पशिचमी अ्रफ्रिका में फ्रांसी- 
सियों का दहोमी नाम का एक उपनिवेश हे। वहाँ इसी 
से प्रिलती जुलती एक प्रथा बहुत हाल तक प्रचलित थी; 
ओर पिछली शताब्दी में जब वहाँ फ्रांसीसियों का राज्य 
स्थापित हुआ, तब उन लोगों ने उसी प्रकार बलपूवेक इस 
प्रथा का अन्त किया था, जिस प्रकार भारत में श्रंग्रेजों ने 
सती की प्रथा बंद की थी। वहाँ राजा के मर जाने पर 
सेकड़ों लियाँ ओर पुरुष ( श्रोर विशेषतः युद्ध के केदी ) 
इसलिए उसकी कन्र पर मार ढाले जाते थे जिसमें वे पर- 
लोक में उस राजा की सेवा शुश्रपा कर सर्के। परंतु यह 
प्रथा असम्य ओर कम उन्नत देशों में ही पाई जातो थी। 
जब वे देश अधिक सभ्य ही जाते थे तब इसके बदले में 
लोग ज्यों ओर द्वात्तियों की मूर्तियाँ बनाकर समावियों में 
रखते थे, जेसा कि चीन ओर मिल में होता था। इसी 
प्रकार कुछ जातियों में यह भी प्रथा थी कि जब कोई बड़ा 
सरदार या राजा बिना अपने शत्रुओं को परास्त किये मर 
जाता था तब उसके अनुयायी उसके शत्रुओं को पकड़कर 
ले आते थे ओर उस राजा या सरदार की कत्र पर उनकी 
हत्या करते थे। इस प्रकार की बातों को हम मनुष्यों 
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का बलिदान इसलिए नहीं कह सकते कि ये सब बातें 
किसी धार्मिक उद्देश्य से नहीं की जाती थीं, बल्कि केवल 
झत पुरुष को प्रसन्‍न करने के लिए की जाती थीं। ओर 
इसी लिए ये सब बातें पितृूपूनन का एक श्रद्ष होती थीं। 

कुछ विद्वानों का मत है कि संसार में धमो की उत्पत्ति 
इसी प्रकार के पिटपूनन से हुई थी। यह बात यदि सर्वोश 
में नहीं, तो किसी अंश में अवश्य ठीक हे, क्योंकि पिठृ- 
पूजन के अतिरिक्त ओर भी कुछ ऐसी बातें ओर ऐसे 
उद्देश्य थे जिनके कारण धर्म की सृष्टि ओर विकास हुआ 
था। परंतु इस प्रकार के पितृपूनन के संबन्ध में एक 
विशेष बात ध्यान में रखने के योग्य है । कुछ स्थानों में तो 
पितरों के उद्देश्य से उनकी आवश्यकता की सामग्री केवल 
इस विचार से रखी जाती थी कि उन्हें इन सब पदार्थों के 
बिना कष्ट न होने पावे । इसमें कभी कभी एक श्रोर हेतु 
भी होता था। वह यह कि लोग समझते थे कि यदि 
हमारे पितरों को आवश्यक वस्तुओं के अभाव के कारण 
कष्ट होगा, तो वे हमपर कुपित होंगे ओर अनिष्ट करेंगे । 
झोर कुछ स्थानों में लोग केवल अपने हित के विचार से 
पितृपूजन करते थे। मिल में खत पितरों की आवश्यकता 
की जितनी भ्रथिक वस्तुएँ समाधियों में रखी जाती थों, 
उतनी कदाचित संसार के श्रोर किसी भाग में नहों रखी 
जाती थीं, पर उन वस्तुओं को समानियों में रखने के समय 
पितरों से अपने हित या कल्याण के लिए किसी प्रकार को 
प्राथेना आदि नहीं की जाती थी। उसमें उद्देश्य फेवल 
यही होता था कि झतकों को किसी वस्तु के भ्रभाव के 
कारण कष्ट न होने पावे । परंतु इसके विपरीत चीन में 
जब झूतकों की समाधियों में समय समय पर इस प्रकार की 
वसस्‍्तुएँ रखी जाती थीं, तब उनके सामने अपनी भावश्यकताएँ 
भी निवेदित की जाती थीं, अपनी भावी योगनाएँ भी रखी 
काती थीं ओर उनसे प्राथेना को जाती थी कि आप लोग 
हमारी मे इच्छचाखँ ओर योजनाएँ पूरी करें। घथांत 
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पितरों से चीनी लोग यह भी झ्राशा रखते थे कि वे हमारे 
सांसारिक मनोरथ सफल करेंगे और हमें सब प्रकार से 
सुखी ओर संपन्‍न रखेंगे । 

हम लोगों में किसी के मश्ने पर दस बारह दिनों तक 
नित्य उसके उद्देश्य से पिण्डदान किया जाता है; ओर यह 
माना जाता है कि जिस रत पुरुष की ये सब भ्रन्तिम 
क्रियाएँ नहीं होतों ओर जिनके उद्देश्य से पिण्डदान नहीं 
होता, उनकी आत्माएँ प्रेतयोनि में रहती हैं ओर सदुगति 
नहीं प्राप्त कर सकृतीं। टीक यही विश्वास ओर भी 
अनेक प्राचीन जातियों में, ओर बहुत कुछ इसी रुप में 
प्रचलित था। बहुत से देशों के लोग यह समभते थे कि 
यदि शतक की श्रात्मा को हम्त सब प्रकार से. सुखी श्रोर 
संतुष्ट न रखेंगे, तो वे पेतों ओर दुष्ट आत्माओं के वर्ग में जा 
मिलेंगी श्र हमें तथा हमारे समाज को अनेक प्रकार से 
कष्ट पहुँचायेंगी । ऊपर हम कह चुके हैं कि कुछ देशों में 
केवल अपने ही पितरों के उदेद्श्य से खाद्य पदाथेै आदि नहों 
उत्सा किये जाते थे, बल्कि ऐसे लोगों के उद्देश्य से भी 
उनका समपंण द्वोता था जिनऊे परिवार में कोई इस प्रकार 
की वस्तुएँ देनेवाला नहीं रह जाता था । इसमें भी मुख्य हेतु 
यही होता था कि ऐसी श्रात्माएँ हमें ओर हमारे समान को 
किसी प्रकार का कष्ट न पहुँचाये । इसी से आगे चलकर 
कुछ जातियों में प्राचीन वीर पुरुष कुलदेवता, वेशरेवता 
ओर ग्रामदेवता आदि के रूप में माने और पूजे जाते थे । 
परंतु इस देवकोटि में वही क्ोग स्थान पाते थे जो अपने 
जीवनकाल में अपने समाज ओर देश का विशेष उपकार 
करते थे। इसके विपरीत जो लोग जीवनकाल में समाज 
को अपने अत्याचारों ओर दुष्कर्मा से अनेक प्रकार के कष्द 
पहुँचाते ओर पीड़ित करते थे, उनकी गणना दुष्ट भृत प्रेतों 
में होती थी; भोर उनकी हृप्ति केवल इसलिए की जाती थी 
कि जिसमें वे फिर से अपने वही पुराने उपदव न आरम्भ कर दें 
ओर दमें कप्न न पह-ुं चाने लगे । कई परम उजत और सम्य 
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देशों में जो युडदेवता माने जाते थे, वे वस्तुतः प्राचीन काल के 
बहुत बड़े वीर ओर योदा ही होते थे जो बड़े बड़े शत्रुओं 
से झ्पने देश या समाज की रक्षा कर चुके होते थे। श्रोर 
इसी लिए जब उनके वंशज या देशवासी फिर किसी युद्ध के 
लिए निकलते थे, तो उन युदददेवताशों का स्मरण करते थे, 
उन्हें सब प्रकार के खाद्य पदार्थ आदि देकर संतुट करते थे 
ओर उनसे अपनी त्रिजय की प्रार्थना करते थे । केवल यही 
नहीं, बल्कि वे यह भी समभते थे कि वे युददेवता हमारे 
साथ युद्धचषेत्र में चलते हैं, हमारी ओर से लड़ते हैं. श्रोर 
हमें विजयी बनाते है। ओर जब वे लोग युद्ध में विनय 
प्राप्त कर लेते थे, तब फिर उन युददेवताओं के उद्देश्य 
से बड़े चड़े उत्सव करते थे और उनके निवासस्थान भ्रथवा 
समाधि में अनेक प्रकार के खाद्य ओर पेय पदाथ रखते थे । 
प्राचीन यूनान की पोराणिक कथाओं में जिन देवताओ' के 
यर्णन मिलते हैं उनमे से भ्रधिकांश देवता इसी वर्ग के थे । 

इसी प्रकार स््रग ओर नरक की भावनाएँ भी प्रायः सभी 
प्राचीन देशों ओर जातियों में प्रचलित थों ओ्रोर अर भी 
प्रायः किसी न किसी रूप में प्रचलित है ही। इस विषय 
के पाश्ात्य विद्वानों का मत है कि स्वर्ग ओर नरक संत्रन्धी 
भावनाओं का भी मनुष्यज्ञाति में इसी ( पितृपूजनवाली ) 
भावना से आरम्भ ओर विकास हुआ था। लोग समम्धते 
थे कि झत पुरुषों की आत्माएँ किसी एक स्थान पर जाकर 
एकत्र होती हैं ओर वे स्थान इतने विक्रट श्रोर दुगम द्वोते हैं 
कि वहाँ कोई जीवित पुरुष कभी पहुँच द्वी नहीं सकता | 
खत पुरुषों की आत्माओं के इन निवासस्थानों के संबन्ध 
में भिन्न भिन्न देशों ओर जातियों के लोगों ने भिन्न भिन्न 
प्रकार की कल्पनाएँ कर रखी थीं। आगे चलकर जब 


पितृपूजन 
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च्न्न जि स्म् 


जातियाँ और भी अधिक उन्नत तथा सभ्य हुई ओर लौगों 

में नीतिमत्ता का विशेष विकास हुआ, तत्र लोगों में इस 
प्रकार की धारणा उत्पन्र होने लगी कि सत्कर्म करनेत्राले 
ओर सजन पुरुष तो एक विशेष सुखपूर्ण स्थान में जाकर 
रहते हें ( श्र वह्दी स्थान आगे चलकर स्वगे माना जाने 
लगा ); श्रोर दुष्ट तथा दुनन लोग किसी दूसरे ओर कष्ठपूर्ण 
स्थान में जाकर रहते हैं ( जो बाद में नरक माना जाने 
लगा )। परंतु यह विषय बहुत विस्तृत श्र स्वतन्त्र है; ओर 
यदि पाठकों की इस ओर रुचि हुईं, तो इस विषय पर फिर 
कभी कुछ ओर लिखा जायगा । यहाँ केवल यह कहकर 
यह लेख ममाप्त करता हैं कि पिलृपूजनवाली भावना विश्व- 
व्यापिनी हैं; ओर इसी लिए यह भी कह सकते है कि 
उसका मूल बीन स्त्रय॑ मनृप्यजाति की प्रकृति में पहले 
से ही रहित था । और ठीक यही बात देखपूजन 
के संबन्ध में भी है। शोर इसी लिए हम यह 
भी कह सकते हैं कि पिलृपूजन तथा देवपूजन मनुप्य- 
जाति की प्रदत्ति का एक झड़ हे और मनुष्यमात्र के लिए 
वह बिल्कुल स्वाभाविक हे। विकास के जिस स्तर पर 
आजकल का संसार ओर विशेषतः पाश्रात्य संसार पहुँचा 
हुआ है उस स्तर पर एक नवीन प्रकार के प्रकाश के कारण 
लोगां की आँखें चोविया गई है श्रोर इसी लिए वे लोग प्राचीन 
जातियों की पितृूपजन ओर देवपूजनवाली प्रथा का उपहास 
करने लगे हैं। परंतु वे लोग यह बात भूल जाते हें कि वही 
पिठृपूना और वही देवपूना आजकल भी किसी न किसी 
रुप में उन हँसी उड़ानेवालो पाश्रात्य जातियें मे भी प्रचलित 
है। यह बात दूसरी हे कि वे लोग उसे “वीरपूजा” का 
भव्य नाम देकर अपनी लजा के निवाश्ण का प्रयण करें । 


प्रापिस्वीकार और आलोचना 


( नोट--नीचे लिखी पुस्तकों में से कुछ की आलोचना आगामी 
भजनाडु में निकलेगी । ) 


१--श्री रामचन्द्रोदयकाव्य--श्री कालीप्रसादजी, 
सं० संस्क्रमम्‌, अयोध्या | 

२--विनयपत्रिका--श्री वियोगी हरि ( टीका- 
कार ), साहित्यसेवासदन, बुढानाला, काशी | मू० २॥) 


३--अ्मरगीतसार--संपादक--पं० रामचन्द्र शुद्ध 
( प्रो० हिंदू विश्वविद्यालय, काशी ), साहित्यसेवा० । 
मु? १) 

४--दानलीछा--पं० जवाहरलाल चतुवंदी (संपा- 
दुक), साहित्यसेवा० । मू० |) 

"५--भावना--छे० वियोगी हरि, साहित्यसेवा०। 
म्‌० | (&) 

६--भ्रमरगीत --ब्रजर॒त्दास ( संपादक ), 
साहित्यसेवा० | मू० %) 


७--रामराज्य--जयन्तीलाल .मुरारजी मेहता 
( संपादक, “ देशी राज्य ”” ), नडियाद, 


८--थोगप्रदीप--श्री अरविन्द, श्री मदनगोपाल 
गाडोदिया, श्री अरविन्द्प्रन्थमाडा, ४ हेयर रट्रीढ, 
कलकत्ता | मू० ॥) 

९--श्री रामकृष्ण परमहँस--अनु०--श्री चिन्मय 
चैतन्य, स्वामी सत्यानन्द, श्री रामऋृष्णमिशन होम 
आफ सर्विश, (सेवा आश्रम ) छक्सा, बनारस 
सिटी । मू० ॥#] 

0-जयफ्र िशीफ्गा३ रिगएाणाप ( 5 
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११--आत्मनिवेदन ( गुजराती )--शंकरराव 
मद्दी पतराव खोपकर, शियाबाग, बडोद्रा | मू० ॥] 

१२--श्री सत्यनाराणकथा ,, मू० ।) 

१३--धन की उत्पत्ति-दयाशंकर दुबे और भग- 
वानदास केला; रामनारायणछाछ, पब्छिशर और 
बुक्सेलर, इलाद्वाबाद | मू० १) 


]0९॥4५]29095. 


संसार का सबसे बड़ुह घमकुक्ष 
धमे का बीज जब देश काल अनुकूल पाकर बढ़ा होता है, तो उसकी छाया तले लोग 
बैठते हैं, उसके फल फूल खाते हैं ओर उस हक्ष को अपना मानते हैं। ऐसे अनेक दक्ष हुए और 
सूख गये । अनेक अभी हैं और असंख्यों प्राणियों को छुख दे रहे हैं । इन सभी शत तथा जीवित 


हिदूघ्म 


धमेह॒क्षों में सबसे बड़े का नाम है-- 


भारत का धार्मिक साहित्य 


जे. एन. फरबुदर (. 7१. ए24०)४/ ) ने. ३, इखरवाद की ओर प्रगति; ईसा के पूर्व २०० 


“ रिडीजस ढछिटरेचर आफ इंडिया? नाम की एक 
पुस्तक छिखी है। उसमें बड़े संक्षेप में लेखक ने 
भारत के धार्मिक साहित्य का एक परिचय ऐतिहा- 
सिक क्रम से दिया है। उसके विषयों को हम गिना 
देते हैं जिसमें जो उत्सुक और जिज्ञासु पाठक हों वे इस 
प्रनथ से लाभ उठा सकें ओर यह जान सकें कि 
हमारे यहां का धार्मिक साहित्य कितना बड़ा है। सं ०--- 


विषय 


( ००7 ) 
१, प्रारम्भिक वेदिकपम 
अ--ऋक-१ से ९ 
आ--ऋक्‌्-१०; सामन्‌ , आरम्भिक यजुष्‌ 
ह --ज्राक्षण, अथवेन, आरण्यक 
२, पुनज॑ंन्म और मोक्ष; य से २० ०ईसा के पूव॑तक 
अ-- पुनजेन्स और कम 
आ--ट्विज और उनका साहित्य 
इ --मद्दाकाव्य 
ई --मोक्ष की प्रणालियाँ 
क. उपनिषद्‌ 
ख. अनेक मत 
ग. बौद्धमत 
घ. जैनमत 


१ 0४079 एगए७/४५ए 7633, से प्रकाशित । 
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से सन्‌ २० ० रे० तक 
अ -- हिंदूधम 
क, द्विज और उनका साहित्य 
ख. भद्दाकाव्य 
गं. भगवद्दीता 
घ. दशेन 
#, उपदेशात्मक महाकाव्य 
व. उपदेशात्मक महद्दाकाव्य में वैष्णवतत्व 
छ. उपदेशात्मक महद्दाकाव्य में रौवतस्व 
आ--बौद्धध्म 
क्‌. द्वीनयान 
१--स्थविर साहित्य 
२-- सौन्रान्तिक साहित्य 
३ -- सवोस्तिवादिन्‌ साहित्य 
४ -- मट्टासांघिक साहित्य 
५--बौद्धपूजा 
ख. मद्दायान 
१ --पू्णमद्दायान 
२-- स्वर्गीय मद्दायान 
ग. चीन में बौद्धधम 
३. जैनधमे 


४, दशन और पंय; २०० है. से ५५० है, तक 


अ-- हिंदूधम 


क्‌. द्शेन 


२-- उत्तरमीमांसा अथोत्‌ वेदान्त 
३ -- सांख्य 
४--योग 
५ -- वैशेषिक 
६-- न्याय 
ख. पुराण 
ग. आस्तिक द्विज और उनका साहित्य 
घ. वैष्णव साहित्य 
ड. शेव साहित्य 
च-- त्राह्म साहित्य 
छु--- दुगों साहित्य 
ज-- सौर साहित्य 
आ-- बौद्धध्म 
क्‌. होनयान सादित्य 
ख. मद्दायान साहित्य 
१-- साध्यमका: 
२-- विशज्ञानवादिन्‌ 
इ --- जैनधम 
क. श्वेताम्बर साहित्य 
ख. दिगम्बर साहित्य 
४. शाक्त प्रणालियाँ 
अ-- हिंदूधर्म 
क. दशन 
१ -- करमंमीमांसा 
२---वेदान्त 
३ -- सांख्य 
४-- योग 


गीताधम 
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५ --वैशेषिक 
६--नन्‍्याय 
ख. पुराण 
ग-- स्माते और उनका साहित्य 
घ-- वैष्णब साहित्य 
१-- भागवत साहित्य 
२--पाश्वरात्न साहित्य 
( १ ) तामिल वेष्णव 
( २ ) नरसिंहपंथ 
( ३ ) रामपंथ 
३---शैव साहित्य 
१--पाशुपत शैब 
( १ )>-लकुलीशाः 
( २ )---कापालिका: 
( ३ )-नाथाः 
२-- आगमिक शेव 
( १ ) तामिल शैव 
(२ ) कार्मीर रैव 
च. शाक्त साहित्य 
१-- तन्त्र 
२-- मन्त्र, यन्त्र, मुद्रा 
३--संप्रदाय 
छ. सौर साहित्य 
ज. गाणपत्य साहित्य 
आ-- बौद्धध्े 
क -- हीनयान 
ख -- मद्दायान 
१--माध्यमिक 
२-- विश्लानवादिन्‌ 


भांरत का धामिक साहित्य ११७१ 


ग-- शाक्तप्रगति 

इ ---जैनधम्म 

क. श्वेताम्बर साहित्य 
ख. दिगम्बर साहित्य 


६, भक्ति ६०० ई. से १३५० ३. तक 


अण+- हिंदूधर्म 
क--दर्शन 
१-- क्ममोमांसा 
२--वेदान्त 
३-- सांख्य 
४-- योग 
४ -- वैशेषिक 
५--न्याय 
ख --- पुराण 


ग--स्मात साहित्य 
घ--वेष्णव साहित्य 
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(१ ) कबीर ओर उनका प्रभाव 
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'थ. शैब साहित्य 
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३ -- आगमिक शैव 
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२--दंक्षिणमार्गी मत 

३-०» भक्तिमत 
आं--- जैनधम्म 

क्‌---श्वेताम्बर साहित्य 
खे-- दिगम्वर साहिश्य 





इंशाइघर्व का संदेश 


( ले०-रेबरेण्ड श्री जैक्सन सा०, रामकटोरा, बनारस ) 


प्रभु ईसा मसीह का धर्मोपदेश समस्त मनुष्य- 
जाति के छिए पाप, दुःख और मृत्यु के ऊपर उल्लास- 
पूण अधिकार का शुभ समाचार है। पाप के संबन्ध 
में उसमें यह कहा गया है कि “पदचात्ताप करो, उसे 
त्याग दो और विश्वास करो तथा परमात्मा से क्षमा 
प्राप्त करे । उसकी दी हुई पवित्र आत्मा को हृदय 
में निवास करने के छिए प्राप्त करो, जो उसे स्वच्छ 
करके उसे निमल बनाये रहे तथा जो पवित्रतापृरण 
आनन्दमय जोवन बिताने की शक्ति देती रहे ।” 
अपास्दूल जान कद्दते हैँ कि “जिन्होंने भी उसको 
( परमात्मा को ) प्राप्त किया है उनको उसने परमात्मा 
के पुत्र' बनने की शक्ति दी है ।” दु:ख के संबन्ध में 
इसा मसीह का कथन है कि “अपने चित्त को दुखी न 
होने दो । स्वर्ग में निवास करनेवाले तुम्हारे पिता 
परमात्मा तुम्हें प्यार करते हैं। संसार में तुम्हे कष्ट 
मिलेगा, किंतु यह समझकर प्रसन्न रहो कि मेंने 
संसार पर आधिपत्य कर ढिया है। में सदैव तुम्हारे 
साथ हूैँ। किसी भी वस्तु के लिए अधिक उत्कण्ठा 
न फरो, किंतु सभी विषयों में प्राथना और नम्र 
निवेदन के द्वारा अपनी विनतियों को परमात्मा के 
सामने प्रकट कर दिया करो ।” 

भृत्यु के संबन्ध में इसा मसीह हमको बतढाते 
हैं कि पिता ( परमात्मा ) के घर में बहुत सी हबेलियाँ 
हैं। मृत्यु को उन्हों ने स्वयं आत्मबढिदान के द्वारा 
जीत लिया है तथा मृत्यु को तीव्र पीड़ा को दूर कर 
दिया है। वे कहते हैं-मुझपर विश्वास करने- 
बाढा मर जाने पर भी जीवित रहेगा ओर जो 


मुझपर विश्वास करता हुआ जीवित है वह कभी न 
मरेगा ।” अपने ऊपर विश्वास करनेवालढों को 
वे 'सुसंपन्‍न जीवन देते हैं । ऐसे छोग मृत्यु से 
नहीं डरते, क्‍योंकि उसे वे एक ऐसा दूत समझते 
हैं जो उन्हें बुलाकर छिवा जाने के छिए आया हो 
कि जिससे वे परमात्मा के स्वर्ग में उसकी सेवा करने 
के छिए उसके साथ रहें । 

इसा मसीह की शिक्षा विशुद्ध और उच्च है तथा 
छोकरक्षिणी शक्ति स पूण है। यदि इस मान लिया 
जाय और इसके अनुसार काम किया जाय, तो यह 
घृणा, युद्ध, परपीडन, दुःख, पाप तथा व्यक्तिगत, 
राष्ट्रीय और अन्तरोष्ट्रीय छड़ाइयों को पूणतया दूर 
कर दे । संसार के वतेमानक्रालीन कष्टों को दूर करने 
के लिए यही अमोघ उपाय है। यहाँ पर उनके 
केवल थोड़े से ही शब्द दिये जा सकते हैं। उसका 
पूण रूप न्यू देस्टामेंट! (२९८७४ 7 6570॥६ ) में 
पाया जायगा | 

“धन्य हैं दीनात्मा छोग, क्‍योंकि स्वगे का राज्य 
उन्हीं का दे । 

धन्य हें वे जो दुःख मनाते हैं, क्योंकि उनको 
सुख मिलेगा । 

धन्य हैं वे लोग जो नम्र हैं, क्योंकि प्रथिवी को 
वही पायंगे। 

धन्य हैं वे लोग जो धर्म के छिए भूखे और 
प्याखे रहते हैं, क्योंकि वे परिपृण किये जायेंगे । 

धन्य हैं वे जो दयालु हैं, क्योंकि उनके प्रति दया 
की जायगी | 


३११७४ 


बन, 


धन्य हैं वे जिनका हृदय पवित्र है, क्योंकि वे 
परमात्मा का दशन करेंगे | 

धन्य हैं वे लोग जो शान्ति स्थापित करते हैं, 
क्योंकि वे परमात्मा के पुत्र कहे जायेंगे ।” 


जब उनसे यह प्रश्न किया गया कि सबसे प्रधान 
आज्ञा कया दे तब उन्हनि कहा-- तुम पूण हृदय से, 
पूर्ण आत्मा से, पूणे मनोयोग से और अपनी पूर्ण 
शक्ति से अपने स्वामी परमात्मा से प्रेम करो और 
अपने पड़ोसी को अपने ही समान मानकर प्यार 
करो । जो कुछ तुम चाहो कि लोग तुम्दारे साथ 
करें वही उनके साथ भी तुम करो। तुम दूसरों के 
साथ वैसा द्वी व्यवहार करा जेंसा तुम चाहते हो कि 
दूसरे मनुष्य तुम्दारे साथ करे । 


पूथिवी पर व्यतीत होनेवाछा उनका समस्त जीवन 
उनकी शिक्षा के अनुसार ही पवित्र, द्िंसारहित तथा 
निर्दोष था। वे एक बढ़ई के घर में निधनता का 
भोग करने के छिए तथा परिश्रम करने के लिए 
उत्पन्न हुए थे, किंतु उन्होंने परिश्रम और निधनता 
को सदा के लिए मानवसमाज में आदरणीय बना 
दिया। तीस बपष की अवस्था मं सामाजिक काय 
का प्रारम्भ करत सप्य अपने जीवन के कार्यक्रम 
की घोषणा करते हुए उन्होंने कहा था-- 


“इेशबवर की आत्मा का समावेश मुम में है, 
क्योंकि उसने निवनों को शुभ संदेश को शिक्षा देने 
की मुझे दीक्षा दी है। उसने केदियों के लिए 
छुटकारे की घोषणा कर देने के छिए मुझे भेजा है । 
और इसलहिए भी मुझे भेजा है कि में अंधों को फिर 
से दृष्टि प्रदान करूँ, पीड़ितों को छुटकारा दूँ 
तथा सबंमाननीय प्रभु (.070) के संबत्‌ की 
घोषणा करूँ ।” 


गौताधम 


अिनन>बन० 33 अ०>+भ+ धजा+करम्गायकोग्वकिकीन, 
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इस प्रकार उन्होंने जनता की सेवा में लगाये 
हुए अपने पवित्र और पापरद्दित जीवन को बिताया। 

इसाइधम का वास्तविक केन्‍्द्रबिन्दु स्वयं हमारे 
प्रभु इंसा मसीह (,09 [८5०७ (775 ) का 
व्यक्तित्व ही है। प्रभु इसा मसीद दी इसाईधम हैं 
तथा शेष और सब कुछ टीका टिप्पणी है | 

शूली ( 270५5 ) पर उनकी मृत्यु का होना-- 
यद्यपि यह काये दुष्ट व्यक्तियों के द्वारा बहुत अधिक 
अन्याय और निद्यता के साथ किया गया था-- 
उनके छिए स्वयं अपनी ओर से किया हुआ अपने 
शरीर का बढिदान था जिसको उन्होंने समस्त 
मानवजाति के पापों के प्रायश्रित्त के लिए समर्पित 
कर दिया था। यह एक पवित्र और पर्याप्त बढि- 
दान था। स्वयं कष्टों में पड़े रहते हुए उन्होंने अपने 
को कष्ट पहुँचानेत्रालों के लिए सदा यह प्रार्थना की 
कि “हे पिता, उनको क्षमा करो, क्योंकि वे यह नहीं 
जानते कि वे क्या करते हैं |” इसी ढछिए वे विश्व के 
रक्षक कहे जाते हैं। कोई भी व्यक्ति जो उनपर 
विश्वास करेगा, कभी न मरेगा, प्रत्युत वह सदा बने 
रहनवाल जीवन को पायगा । 

अतः ईसाईधम की अति महस्वपूर्ण तथा उसके 
प्रकट करने के छिए अनिवाय रूप से आवश्यक 
बातें ये हैं:-- 

१ इसा मसीह का व्यक्तित्व, प्रथिवी पर उनको 
आश्चर्यजनक ढंग का आगमन भौर जीवन तथा 
उनका उपदेश ओर उदाहरण । 

२, समस्त संसार के पापों के लिए शुद्धीपर चढ़- 
कर प्राणों का त्याग करना । 

३, प्रठदयकालीन पुनरुत्थान के समय कत्र से 
उनका उठना ओर यहद्द विश्वास दिछाना कि जो छोग 
उनपर विश्वास करते हैं उनको बचाने के ढिए वे 
अब भी जीवित हैं । 


विश्वधर्माढक पर अदभुत संवाद 


( तपस्वी गीतानन्दजी, काशी ) 


संपादक -गीताधरम के इस मास के अरद्न का नाम 
“४ विश्वधमोडु ” रखा गया है। इसमें कुछ मित्रों को 
आपत्ति है । 

गीतासन्दू-- विश्व ? शब्द का यदि केवल संख्या- 
वाचक “सर्व ? अर्थ लिया जाय, तो मेरी भो आपत्ति हैं। 
गतवर्षो' के अड्डों के नामकरण के नियमानुसार इस बड़े 
विशेषाइ को “ घमोड्ु ? कहना ही उचित है । 

सं०--तब क्या विश्व का और काई अर्थ है जिसको 
लेने से विश्वधर्म नाम साथथक हैं। सकता है । 

गी०--बिद्व॑ विष्णुवंषटकार: । 

( विष्णुतहस्ननाम ) 

भगवान के सहस्र नामों में प्रथम ही विश्व भाता है । 
अतः विश्वधर्म का अर्थ ब्रद्मयघ्म ( अथात्‌ यावतीय चराचर 
जीवों का धर्म ) है । 

आपने जो शिष्ट सजनों के पास प्रइनपश्धक" भेजा है 
उसमें अन्तिम का लक्ष्य ऐसे ही किसी सावेभीमिक, सावे- 
देशिक, सावकालिक, सावंभौतिक, विश्वजनीन धर्म को ओर 
दी है। 

सं० - ऐसे धर्म का लक्षण क्या है ! 

गी०--समग्र गीता का यही तो प्रतिपाद्य विषय हैं | 

सं०-प्रमाण ? ( गीता के धर्मग्रन्थ होने का प्रमाण ) 

गी०--अध्येष्यते च य इस “धम्य'संवादमावयोः । 

२८।७ ५ 

सं०--मुझे स्मरण है, आपने कई बार कहा है कि 
गीता का विषय योग है ओर इसमें--- 

इस विवस्वते योगं प्रोक्तानहमव्ययम्‌ ४१ और 

व्यासप्रसादाच्छुतवान्‌. - .योगम्‌ ... १८।७५ 

क्रम से भगवान्‌ के ओर संजय के इन वचनों को आप 
प्रमाणस्वरूप देते हैं | 

और भी देखिए-- 

इति ते ज्ञानमाख्यातम्‌'*' १८। ६३ 

१--प्रश्नोत्तर के असंग में देखिए---विश्वपर्माई में पॉच 
प्रश्न दिये हैं ( १ ) आपका प्म कया ऐ ? हत्यादि -- सं५ 


इस प्रमाण से गोता का विषय ज्ञान दे ऐसा भी आप ही 
कहा करते हैं । 

तब ऐसी परिस्थिति में क्या धर्म, योग, ज्ञान ये तीन 
शब्द पयाय है १ 

गी०--आपने ठीक ही समझा है । 


योगे तु इमां ( बुद्धि ) शृणु । २।३६ 

स्वल्पमप्यस्य धमंस्य त्रायते महतो भयात्‌ । 
२।४० 

इस प्रमाण से योग-घर्म । 

ज्ञानं विज्ञानसहित । &६।१ 

अश्रदृधानाः पुरुषाः धर्मस्यास्य । ६३ 

इससे ज्ञान-धमे । 


सं०--अच्छा तो क्या मैं ऐसा रामझूँ कि अजुन ने 
भगवान्‌ से धर्मविषयक प्रइन प्रछा था ! यदि हाँ, तो 
इसका प्रमाण क्या है ? 

गी०--एच्छामि त्वां धर्मसंमूढचेता: । २।७ 

सं०--इस प्रसंग में मुसे १८ ।६६ का स्मरण होता है । 
समस्त गौताव्यापी लंबा चौड़ा धर्म का व्याख्यान करके 
क्या भगवान्‌ ने अजुन को- 


स्वंधमोन परित्यज्य | १८६६ 

अन्त में सब धर्मों को छोड़ने को कहा ? से कहने 
से उसमे “स्वधर्म ” भी आता ही है। महाभारत से 
अजुन ने अपना स्वधर्म-दश्षात्रधम--त्याग दिया ऐसा नहीं 
प्रतीत होता । अथ च अजुन कहते हैं--- 

करिष्ये बचन॑ं तव। १८।७३ 

तब साफ साफ बताइए कि अजुन की बात का और 
आचरण का समन्वय कैसे हो सकता है / 

गी०--त्याग की परिभाषा समझने से सब संदेह दूर हो 
जाता है। त्याग की परिभाषा भगवान्‌ ने स्वयं की है। 

सर्वकम फलत्यागं प्राहुस्यागं विचक्षणा:। १८॥२ 
और कायमित्येव यत्कम नियतं क्रियते5जुन । 


संग त्यक्त्वा फछं चैव स त्याग: सात्त्िको मतः ॥ 
१८।६ 


१२७६ 


सं०-- आपसे योग्यता में बहुत बड़े भाष्यकार व 
टौकाकार इस इलोक का ऐसा अर्थ नही करते । उन सबको'** 


गी०--मै सादर प्रणाम करता हैं। सभी आचार्यो 
का अर्थ बड़ा ही सोहावना है । 

सं० -इस बात को अधिक चचो न करना ही अच्छा 
है; अब मे अपना मुख्य प्रश्न पूछता हैँ । क्या सबको गीता 
एक ही धर्म का उपदेश देती दै ? 

गी०--हाँ। क्योकि सबका साध्य एक दी है--शत्य- 
न्तिक सुख । और उसकी प्रतिष्ठा है अहम्‌ १४॥२७ अथोत्‌ 
आत्मा ६।२० 

अतएव आत्मलाम का साधनभूत जो धर्म है, सो सबके 
लिए एक ही है। 

सं०--आत्मलाभ तो सबको स्थय॑ सिद्ध ही है । तब 
आत्मलाभ के धरम का क्‍या अर है ? 

गी०--आत्मलाभ का अभिप्राय आत्मज्ञान से है। 
सबको आत्मज्ञान तो है, लेकिन वह तामस, राजस, सात्तिक 
इस प्रकार तीन ग्रफार का होता है । यथाथे तत्त्वज्ञान ही 
यथार्थ सुख का साधन है। और यह तो सबको _सहृन में 
मुलभ नही द्वोता । देखिए 

आश्वयवतत्‌ पश्यति करिचिदेन- 

माइचयबद्‌ वदति तथंव चान्यः। 

आइचयवच्नेनमन्य: शणोति 

श्रत्वाप्येन वेद न चेंव कश्वित्‌ ॥ २२६ 

मनुष्याणां सहस्नेपु कश्चिद्‌ यतति सिद्धये । 

यततामपि सिद्धानां कश्रमिन्मां वेत्ति तत्वतः ॥ »३ 

सं०--इसर आत्मज्ञान का साधन क्‍या दे ? 

गी०--योग दी साधन है । 

तत्स्वययं योगसंसिद्ध: कालेनात्मनि विन्दृति । 

रंरेप 

सं०--तब तो फिर से इम लोग “घट्टकुटी प्र भात ! 
न्याय से योग पर आ पहुँचे। और योग तो धर्म का 
पयोय है। इसलिए यदि कोई धर्म “विश्वघर्म ” होने 
लायक है, तो वह योगघम है जो गीता का प्रतिपाय है। 
अब मैं पूछना चाहता हूँ कि हिदूधम, इसाई, ख्िशीय, 
पारसी इत्यादि जो धर्म हैं उन सबमे योग का अनुष्ठान एक 
ही रूप से द्वो सकेगा कि नदी ; 


गीताधम 


गी०--नही । 

ये यथा मां प्रपय्यन्ते तांस्तथैब मजाम्यहम्‌ । 

मम वत्मोनुवतेन्ते मनुष्याः पार्थ सवेशः ॥ 

४।११ 

* ग्रपत्ति ! नानाविध होने से भजन के प्रकार भी 
नाना हू । 

सं०--तब सबमे एकवाक्यता कैसे होगी, जो विश्व- 
धर्म होने के लिए आवश्यक है । 

गी०--सवका भजन यदि विधिपूर्वक दो, तो सबकी 
एकता होगी । लेकिन -- 

येउप्यन्यदेवताभक्ता यजन्ते श्रद्धयान्विताः । 

तेडपि मामेव कौन्तेय यजन्त्यविधिपूर्वकम्‌ ॥। 


8६२३ 
सं०--विधि का स्वरूप क्‍या है ? 
गी०--३# तत्सत्‌ । 
सं०--भर अविधि का : 
गी०-- 
कामेस्तैस्त हतज्ञाना:.प्रपद्मन्तेडन्यदेवताः । 
त॑ त॑ नियममास्थाय प्रक्ृत्या नियताः स्वया ॥ 
७।३० 


धमम के दो अन्ज है -ज्ञान और कमे। प्रथम चोदना- 
त्मक है, दूसरा संग्रद्दात्मक । प्रकृतिजन्य गरुणानुसार सबका 
ज्ञान और कमे त्रिविध तो द्वोता ही है, अधिकंतु गुणों के 
तारतम्यानुसार नानाविध द्वोता है । 

इसलिए विचार के ओर आचार के भेद से भिन्न भिन्न 
धर्म होते है । यह होने पर भी यदि इनका लक्ष्य एक द्ो-- 
अथात्‌ आत्मसुसप्राप्ति--तो इतने दी अंश में उनमें एकता 
कही जा सकती है। अन्यथा विश्वधम के स्थापने की 
आशा स्वप्नवत्‌ है। 
उपसंदार-- 

गीतानन्दजी के इस संवाद में इतनी अधिक बातें कद्दी 
गई दे ७ यदि हम विस्तार करे, तो बहुत बड़ा प्रबन्ध हो 
सकता है । हम इसे विशद और अधिक स्पष्ट करके अद्भुत- 
संवाद नामक ग्रन्थ मे देंगे। इस समय जल्दी में उनके 
छोटे ओर गम्भौर उत्तरो को द्दी आपके सामने रख देते 
हैं। इनपर थोड़ा मनन करिए, बड़ा रस मिलेगा---सं० 


ज़््ँ 


( स्वामी मनीषानन्दजी, काशी । ) 


संस्कृत का धमं, पाली का धम्म ओर हिंदी का धरम 
तीनों शब्द बड़े मद्दत््व के हैं। संस्कृत में धर्म शब्द का 
प्रयोग “पवित्र नियम ओर कतंव्य”, “न्याय? तथा 
“धार्मिक गुण” आदि अनेक श्रर्थां में किया जाता है। 
यह भारतीय साहित्य के बहुत व्यापक अथ रखनेवाले 
श्र बहुत महत्त्वपूर्ण शब्दों मं से एक है। वैदिकों और 
मीमांसकों ने इस शब्द की व्याख्या के प्रसंग में लिखा है 
कि यह एक ऐसे काये का बोध कराता है जिससे जीवात्मा 
के “अ्रपूव ” नामक गुण की उत्पत्ति होती दै। यही 
 अ्रपूर्व ” गुण स्वर्गीय आनन्द और परम मोक्ष का कारण 
होता हे । नित्यप्रति के साधारण प्रयोग में तो इस शब्द 
का इससे कहीं अधिक व्यापक अर्थ समभा जाता है। 
इस प्रकार के श्रयोगों में इस शब्द के द्वारा किसी भी 
जाति अ्रथवा संप्रदाय में प्रचलित रीति रिवाजों ओर 
प्रथाओं का बोध कराया जा सकता है। पड़दशनों में 
से पूर्वमीमांसा नामक दशन तो स्पष्ट रूप से अपने को धर्म 
की शिक्षा दिनेवाला मानता है। पवित्र नियमों और 
कतंव्यों को बतलानेवाले विशेष ग्रन्थ जिनमें से मनुस्मृति 
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बहुत अशठिद्ध है, 'धरशासत्र” ( -धर्म की शिक्षा देनेवाले 
शास्त्र ) अथवा “स्मृति? ( -परंपरागत धर्मों के संग्रह ) 
कहलाते हैं। शरीरघारी धर्म न्याय के देवता और मृत 
पुरुषों के कर्मों के विचारक माने जाते हैं। श्रन्याय के 
देवता श्रधम से उनका विरोध है। किसी भी व्यक्ति के 
धर्म ओर अ्धर्म की परीक्षा एक मिट्टी के बतंन में धर्म 
और श्रधम के दो पुतलों को डालकर की जाती है । इनमें 
से हमें एक पुतला निकालना पड़ता है। धर्म का सूचक 
सफेद पुतला माना जाता है और अधम का काला | 
बौद्धधर्म में धर्म “त्रिरत्ष! (बुद्ध, धर्म तथा संघ ) में से 
एक रक् माना गया है | 

धरम की व्याख्या थोड़े में तीन ढंग से हो सकती है-- 
(१) शब्द का अर्थ करके (२) उसकी दार्शनिक 
व्याख्या करके और (३) उसकी पौराणिक व्याख्या 
करके । तीनों ढंग की व्याख्या विश्वरर्माइ के लेखों में 
की जानी चाहिए, पर इन सबसे अधिक श्रच्छी व्याख्या 
तब होती है जब हम शास्त्रों से धर्मों को सममकर सं ग्रह 
कर लेते हैं और उनका पालन करते हैं । 


नाश के कारण 
छः संपात्ते के नाश के कारण । 
कौन से छ$ भोगों के अपायमुख ( ८ विनाश के कारण ) हैं (--( १ ) शराब नशा आदि 
का सेवन...। (२) विकाल (संध्या ) में चौरस्ते की सेर ( - विसिखाचरिया ) में 
तत्पर होना......। ( ३ ) समज्या ( समाज नाच तमाशा ) का सेवन...। (४) जूआ 
( और दूसरी ) दिमाग बिगाड़ने की चीजें...। ( ४ ) बुरे मित्र ( -पाप मित्र ) की मिताई...। 


( ६ ) आलस्य में फेंसना......। 


( दीघनिकाय ) 


१४८ 


न्र्ह् 


( संकलयिता पं० रामप्रपन्न आचाय, गढ़ौी 


वेदान्तदशन ने ब्रह्मनिरूपण को ही अपना उद्देश्य 
माना है। ब्रह्म को ही मुख्य विषय मानकर अनेक 
प्रकार से वेदान्त में उसके सिद्ध करने का प्रयज्ञ किया 
गया है। ब्राह्मणों के विचार और कल्पनाशक्तियों का 
पूर्ण विकास वेदान्त के [ब्रद्वविचार में ही दिखाई पड़ता 
है। ब्रह्मविचार की प्राचीन परंपरा एक पीढ़ी से दूसरी 
पीढ़ी में होती हुई बराबर चली श्राई है। किंतु वेदान्त 
के द्वारा प्रतिपादित की हुई ब्रह्म की धारणा किसी एक 
समय में अ्रकस्मात्‌ ही प्रस्फुटित नहीं हो गई थी , प्रत्युत्‌ 
यह उस बीज से उत्पन्न होनेवाले वृक्ष का फल है जितका 
आरोपण भारतवर्ष के सबसे पुराने काव्यग्रन्थ ऋगवेद 
ने किया था। भारतवर्ष के धार्मिक तथा दाशनिक 
इतिहात का ज्ञान प्राप्त करने के लिए 'ब्ह्मन्‌” शब्द के 
इतिहास का ज्ञान प्राप्त करना बहुत आवश्यक है, क्योंकि 
जैसा कि पश्चिमी विद्वान रॉथ महोदय ने कद्ा है कि 'इस 
शब्द में भारतवर्ष के तीन हजार वर्षो के धार्मिक विकास 
का इतिहास छिपा हुआ है ।' 

इस शब्द के मूल श्रथ का पता लगाना बहुत कठिन 
बात है, क्‍योंकि ऋगवेद में ही इसका अनेक अर्थों में 
प्रयोग किया गया है। उन श्रथों की धारणा किसी एक 
ही भाव या विचार से हम कर सकने में अ्रसमथ हैं । 
भारततपष के अनेक विद्वानों ने इस शब्द के शअ्रथ को 
स्पष्ट करने के लिए तो प्रयत्ञ किया ही है, पर पश्चिमीय 
विद्वानों ने भी इसमें कम प्रयत्न नहीं किया है। किंतु 
यह नहीं कद्टा जा सकता कि पश्चिमी विद्वान इस शब्द 
का अर्थ करने में सफल हुए हैं। 


ऋगतवेद में “ब्रह्मन्‌! शब्द मिलता है जिससे कि 
ब्राह्मण ” शब्द बना है। “ब्रक्मनन्‌” शब्द नपुंसकलिंग है 
तथा “ब्रह्मन्‌? शब्द पुँल्लिंग भी है। “ब्रह्मन! शब्द एक 
वस्तुविशेष का बोधक है ओर “ब्रह्मन्‌! शब्द उस व्यक्ति 
का बोधक है जिसे ब्रह्मन्‌ नाम की वस्तु प्राप्त हो गई है । 
पश्चिमीय विद्वानों ने श्रपनी खोज ( २८५९७/८) ) के 
आधार पर यह अनुमान किया है कि इस शहद का मूल 
अर्थ नतो (प्राथना” था और न “भक्ति?, अत्युत्‌ इसका 
अथ जादू! था। उनका यह अ्रनुमान है कि इस शब्द 
की उत्पत्ति ऐसे समय में हुईं थी जब लोग असमभ्य और 
अशिक्षित थे। इस शब्द का अर्थ “जादू? मानकर ही 
आसथोफ महोदय ने इसकी समता आयरिश भापा के 
“ब्रिच्त। शब्द से की है। इस “ब्रिच्त” शब्द का अ्रथ 
है "जादू! या “जादू के मन्त्र'। इत्त “ब्रिच्त? के ही 
आधार पर उन्होंने “ब्रह्म! शब्द का मूल श्रथ “मन्त्र 
अथवा “भाव के प्रकट करने का एक निश्चित ढंग” माना 
है। इस अ्रथ की पृष्टि करने के लिए “जादू? का भाव 
रखनेवाले अन्य भाषाओं के ओर भी अनेक शब्दों के 
साथ “ब्रक्ष” शब्द की समता स्थापित करने का प्रयत्ष 
किया गया है । 

ब्रह्म शब्द की निदक्ति के संबन्ध में भी श्रव तक 
कुछ निश्चितरूप से नहीं कहा जा सका है। बहुत ही 
कम प्रयुक्त होनेवाली “ब्रह! (-बोलना ) धातु से 
इसकी रचना को मानने की श्रपेज्ञा “ब्रह! (--उगना ) 
धातु से, जिससे कि “बहस! बना है इसकी उत्पत्ति 
प्राचीन लेखकों ने मानी है। ऐसा मानकर उन्होंने 


हर मजहब यक यक डाली है 


“ ब्रह्मन ! शब्द का संबन्ध ईरानी भाषा के “बरेस्म? शब्द 
के साथ स्थापित किया है, किंतु यह कल्पना श्रागे चल- 
कर ठीक नहीं साबित होती है । 

सायण ने ब्रह्मन्‌ शब्द के निम्नलिखित अर माने हैं :-- 

भोजन की वस्तुएं, भोजन के लिए दिये 

हुए, पदा् । 

(२ ) सामगान करनेवाले की वाणी | 

(३ ) जादू के मन्त्र । 

(४ ) विधिवत्‌ पूरे किये गये हुए धामिक काय । 

(५ ) संमिलित रूप में गाने श्रोर बलिप्रदान की 
वस्तुएं । 

(६ ) “होता! के द्वारा किया हुआ मन्त्रपाठ | 

( ७ ) महान । 

ऋगवेद के समय में भी ब्रह्म नाम की वस्तु स्व- 
साधारण को प्राप्त न थी, प्रत्युत्‌ बह केवल थोड़े से ही 
व्यक्तियों की घार्मिक संपत्ति थी। इसकी उत्पत्ति यज्ञ के 
द्वारा देवताओं और ऋषियों की सहायता से होती थी। 
यह वस्तु ऋत्‌ के स्थान से उठती है। बलिप्रदान के 
समय किये हुए. गान की ध्वनि से यद्द बात प्रकट होती है । 
जब सोमरस निकाला जाता है और मन्त्रों का गान किया 
जाता है तब इसकी स्थिति स्पष्ट रूप में ह्वो जाती है। 
ऐसी अनेक बातों का उल्लेख ऋग्वेद में पाया जाता है। 

“ब्रह्मन्‌? शब्द का संबन्ध अच , इर, तक्षु, जिन्व 
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ग्रादि धातुओ्रों के साथ स्थापित करके उसका शअ्रथ मन्त्र! 
तथा “भन्त्रोच्चारण” भी किया गया है। चाहे यह 
अथ ठीक भी हो, किंतु यह तो मानना ही पढ़ेगा कि 
इसका श्रथ केवल यही नहीं हे। तैत्तिरीयसंहिता में 
यह कहा गया है कि मन्त्र और पाठ तो सीमित हैं, कितु 
ब्रह्मन्‌ की सीमा नहीं दै। अनेक स्थलों में यह भी कहा 
गया है कि “ब्रह्मन्‌” ऊपरी कमकाण्ड के करने से छुट्री पा 
जाता है। ऐसी दशा में तो “ब्रह्मन्‌” शब्द का श्रर्थ 
“मन्त्र! और “यश” शआरादि से प्रथक्‌ द्वी दिखाई पड़ता है । 
वैदिककाल में बृहस्पति अथवा ब्राह्मणस्पति ब्रह्मन्‌ के स्वामी 
माने जाते थे। किंतु ऐसा जान पड़ता है कि ब्राह्मणों में 
प्रधान होने के कारण बृहस्पति ब्रह्मन्‌ के स्वामी कहे गये हैं। 
वैदिककाल में अनेक देवताश्रों की धारणा तो थी 
ही। अतः उन सबकी अनेकता को मिटाकर एक परम- 
शक्ति की खोज यदि उस समय दिखाई पड़ती है, तो यह 
अस्वाभाविक नहीं जान पड़ती। सबसे पहले शतपथ 
ब्राह्मण में हम “ब्रह्मनन? को परमशक्तिशालीरूप में सब 
देवताओं का नियन्त्रण करते हुए पाते हैं। यही एक 
ब्रह्म की धारणा क्रमशः विकास करती गई है, जिसके अ्रनु- 
सार ब्रह्म सव प्रथम तत्त्व, अनादि, श्रनन्त, विशुद्ध, अपरि- 
वर्तनशील, सदा रहनेवाला, सर्वव्यापी तथा सब संसार की 
उत्पत्ति, स्थिति श्रोर लय का कारण माना गया है । 
( संकलित ) 


हर मजहबक यक यक डाली हे 


राम कहो या रहीम कहो, दोनों की गरज अल्लाह से है। 
दीन कहो या धमे कहो, मतलब तो उसी की राह से है ॥ 
इक कहो या प्रेम कहो, मकसद तो उसी की चाह से हे । 
योगी हो या सालिक हो, मंसा तो दिले आगाह से है ॥ 
फिर क्यों छढ़ता मरख वबंदे; यह तेरी खाम ख्याली है। 
है पेड़ की जड़ तो एक वही, हर मजहब यक यक ढाली है॥ 


हिक्धर्स 


( सं० वि० ) 


हिंदूधम उस धर्म का नाम है जो भारतवर्ष में हृ 
समय सबसे अधिक माना जाता है। यह घम बहुत 
व्यापक है। बाहर से आये हुए मुसलमान और ईसाई 
आदि धर्मों को छोड़कर भारतवर्ष के अनेक धर्मो' के 
माननेवाले अपने को हिंदू ही कह्दते हैं। सनातनधम, 
आरयसमा ज, ब्रह्मसमा ज, सिक्ख, जैन श्रादि सब हिंदू ही 
कहे जा सकते हैं। इस दृष्टि से देखने पर हम कह सकते 
हैं कि भारतवर्ष की जनसंख्या में लगभग ७० प्रतिशत 
व्यक्ति हिंदूधम के अनुयायी हैं। इन सभी मतों के 
अनुयायियों की संख्या को मिला देने से हिंदुश्रों की 
संख्या लगभग २४ करोड़ हो जाती है। इस प्रकार हम 
देख सकते हैं कि समस्त संसार में हिंदूधम के माननेवालों 
की संख्या तृतीय श्रेणी पर पहुँचती है। संसार में सबसे 
अधिक व्यक्ति ( लगभग ५३ करोड़ ) ईसाईधर्म को 
माननेवाले हैं तथा दूसरा दर्जा कनफ्यूसनधम्म (जो 
चीन का मुख्यधर्म है ) का है ओर जिसके माननेवालों 
की सख्या लगभग ३० करोड़ है। 

हिंदूधम का जो वर्तमान रूप दिखाई देता है उसके 
मूल का श्रभी तक कोई ठीक पता नहीं लग सका है। 
इस धर्म की उतत्ति के संबन्ध में सबसे पुरानी बात हम 
केवल यही कह सकते हैं कि जबसे आय लोग भारतवष में 
श्राये थे तमी से इसकी नींव इस देश में पड़ गई थी। 
हम निश्चित रूप से यह नहीं कद्द सकते कि संसार में सबसे 
अधिक पुराना धर्म कोन है। श्रनेक पाश्चात्य विद्वानों ने 
यहूदीधर्म ( ][००७४5॥ ) को संसार का सबसे पुराना 
धर्म माना है। किंतु पूर्वीय विद्वानों तथा इतिहासशों के 
मत के श्रनुसार आयधरम ही संसार का सबसे पुराना 


धर्म हे। हिंदुधम आयंधम का एक परिवर्तित रूप है 
तथा जैसा कि हम आगे देखेंगे, ग्रायंधर्म के ग्राधार पर 
ही हिंदूधम की स्थिति है। ऐसी दशा में दम यह कद 
सकते हैं कि हिंदूधम संतार का सबसे प्राचीन धर्म है। 

इस समय जो हिंदूधम प्रचलित है उसमें वैदिककाल 
और आहमणकाल के मिन्न भिन्न तत्त्व प्रथक्‌ प्रथक्‌ दिखाई 
दे हे हैं। बहुत प्राचीन काल से ही आरयों में वरुण, 
इन्द्र, अग्नि और सूर्य आदि की उपासना होती-थी जिसकी 
परंपरा अब तक हिंदूधम में चली आ रही है। बहुत से 
ऐसे देवता वेदों के समय में माने जाते थे जिनकी प्रधा- 
नता अब नष्ट हो चुकी है। उदाहरणाथ हम मित्र, 
उषस , महत्‌, श्रश्वचिन्‌ ओर पूषन्‌ आ्रादि को ले सकते हैं। 
किंतु वर्तमान हिंदूधम पर वैदिककाल की अ्रपेक्षा ब्राह्मण- 
काल का प्रभाव अधिक पड़ा है। ब्राह्मणकाल की छाप 
चार बातों में विशेषरूप से दिखाई पड़ रही है। वे 
निम्नलिखित हैं :-- 

(१) अन्य पाँच दर्शनों के साथ वेदान्तद्शन का 
प्रादुर्भाव तथा वेदान्त की प्रधानता। इस दशन के 
विचार प्रायः छोटे और बड़े सभी हिंदुश्रों के वचनों के 
द्वारा प्रकट होते हुए दिखाई देते रहते हैं। संसार के 
प्रति उदासीनता का भाव और मानवजीवन की क्षण- 
भन्जुरता तथा निस्सारता के विचार वेदान्त के ही परिणाम- 
स्वरूप हैं । 

(२) ब्राह्मणों की प्रधानता तथा पुरोहिती का एक 
खास पेशा बन जाना ! 

४ (३) यशों श्रौर बलिदानों की शक्ति में श्रन्धविश्वास । 

(४ ) पुनजन्म के सिद्धान्त को मानना | 


हिंदूधर्म ११८१ 


जब बाह्यणों का प्रभाव बहुत श्रधिक दो गया तथा 
वह एक असहनीय और घुणास्पद सीमा पर जा पहुँचा 
उस समय जनता में उसके विरुद्ध भावना फेलने लगी | 
निरीहद पशुओं के बलिदानों को देखते देखते लोग घबड़ा 
उठे थे। उसी समय में बौद्ध ओर जैनधर्मो का आदु- 
भाँव हुआ था। इन धर्मों का आदुर्भाव करनेवाले 
ब्राह्मण न थे, वरन्‌ ज्षत्रिय थे। यद्यपि इस समय बोद्ध- 
धम भारतवर्ष में नहीं के बराबर ही रह गया है, कितु 
उसका जो प्रभाव हिंदूधर्म पर पड़ा हे वह थोड़ा नहीं है । 
वेष्णवसंप्रदाय में शुद्धता का इतना अधिक विचार तथा 
समस्त हिंदूधर्म में अहिंसा की अधानता बौद्धधर्म के ही 
फलस्वरूप देखने में आ रही है । 

जिस धर्म का बोध इम “हिंदूधमं? शब्द के द्वारा 
कराते हैं वह वेदों में प्रतिपादित सिद्धान्तों तथा वैदिककाल 
की प्रथाओं पर उतना निर्भर नहीं है जितना कि पुराण, 
घर्मशासत्र, रामायण तथा महाभारत में प्रतिपादित 
पिद्धान्तों पर है। वास्तव में रामायण तथा महाभारत 
की सहायता से ब्राह्मणों की प्राचीन परंपराओं का जो 
क्रमिक विकास हुआ है वही आधुनिककालीन हिंदूधमम है। 

अब हमारे सामने यह प्रश्न उपस्थित होता है कि 
हिदूधम क्‍या है? इस प्रश्न का यथेष्ट उत्तर देना 
ठेढ़ी खीर है। कोई भी ऐसी प्रथा हमें दिखाई 
नहीं देती जिसका उल्लेख करके हम कह 'दे कि इस 
प्रथा को माननेवाले हिंदू कह्टे जाते हैं। यदि यह 
कद्दा जाय कि मुर्दों को जलानेवाले हिंदू हैं, तो 
यह भी ठीक उत्तर न होगा। पंजाब के “बिश्नोई”? 
तथा दक्षिण के “लिज्ञायत ” संप्रदायवाले मुर्दों को सदेव 
जमीन में गाड़ते हैं। अनेक स्थानों में निम्नवर्ग के 
मनुष्यों में मुदों को जलाने ओर गाड़ने की प्रथाएँ समान 
रूप से देखी जाती हैं। यदि यह कहद्दा जाय कि जो 
लोग अपने धामिक कृत्यों का संपादन ब्राझ्षणों की सहा- 


यता से करते हैं वे सब हिंदू हैं, तो यह भी ठीक न होगा। 
क्योंकि देहातों में हिंदू से मुसलमान हो जानेवाले बहुत से 
ऐसे व्यक्ति मिलते हैं जो अ्रपने धार्मिक ऋृत्यों में आह्यण 
पुरोहितों से सहायता लेते हैं । 

हिंदूधम की परिभाषा करने में सबसे बड़ी श्रड्चन 
इस कारण से पड़ती है कि इस धर्म के माननवाले में 
विचारविभिन्नता और प्रथाओ्रों की विभिन्षता बहुत श्रधिक 
मात्रा में पाई जाती है। प्राचीन प्रथाश्रों को मानने 
वाला एक वेदान्तवादी भी हिंदू है, पाश्चात्य सभ्यता के 
रंग में रँगा हुआ नास्तिक भी हिंदू हो सकता है और 
भूत प्रेतों में विश्वास करनेवाला, श्रद्ध सभ्य, सवंभक्षी, 
ब्राह्मणविरोधी .या मूर्तिपूजक भी हिंदू ही माना जा सकता 
है। निम्नलिखित कथन से हिंदूधम के माननेवालो का 
कुछ कुछ बोध कराया जा सकता है :-- 

भारतवर्ष के वे निवासी जो ईसाई, जैन, मसलमान, 
बौद्ध, पारसी, यहूदी आदि अन्य किसी घम के माननेवाले 
नहीं हैं, जो केवल एक ही ईश्वर को नहीं मानते, अत्युत्‌ 
अन्य देवताओो को भी मानते हैं तथा जिनके धम के 
मूलग्रन्थ संस्कृत भाषा में हैं वे हिंदू कहे जा सकते हैं। 

किंतु यह परिभाषा भी अ्पूर्ण ही हे। वास्तव में 
बात यह है कि “हिंदूधम ” एक नवीन शब्द है। “हिंदू” 
शब्द मुसलमानों के आने के बाद से प्रचलित हुआ है। 
यहाँ पर तो केवल “घधमं? शब्द ही था और इसी से 
८ भारतवासियों के धर्म ? का अभिप्राय समझा जाता था। 
घर? का भारतवर्ष के धार्मिक ग्रन्थों में विवेचन किया 
गया है तथा उसकी परिभाषा करने का प्रयत्ञ किया गया 
है। कितु धम के निरूपण में जिन लक्षणों का प्रति 
पादन किया गया है उनसे किसी धर्मविशेष की सीमा 
निश्चित नहीं की जा सकती। मनुजी के बतलाये हुए 
*धृतिः क्षमा? आदि धर्म के दस लक्षण तो ससार के 
सभी धर्मों में पाये जाते हैं। फिर इनके पालन करने 
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वालों में क्या विशेषता होगी जिसे देखकर हम कट्ट सके 
कि अमुक, व्यक्ति दिंदूधम को मानता है । 

अतः हिंदूधम के कुछ न कुछ चिह्नों को तो हमें 
हूँढना ही पड़ेगा जिनके द्वारा हम हिंदूध्म के अनुयायी 
को पहिचान सकें । लायल नामक एक पाश्चात्य विद्वान्‌ 
के निम्नलिखित कथन से हिदूधम का कुछ पता लग 
जाता हैः-- 

हे हिदूधम उन धार्मिक कृत्यो, पूजाओं, विश्वासों, परं- 
पराओ तथा धमम संबन्धी कथाओं का संग्रह है जिनका उद्धव 
पवित्र धार्मिक ग्रन्थों ओर ब्राह्मणों के बनाये हुए नियमों के 
द्वारा हुआ है तथा जिनका प्रचार ब्राह्मणवर्ग के द्वारा दी 
हुए शिक्षाओं से हुआ हे । ओर, एक हिंदू वह व्यक्ति है जो 
आचरण संबन्धी तथा रीतिरिवाज संबन्धी ( विशेष रूप 
से खान पान, शादी ब्याह और देवताओ की पूजा से संबन्ध 
रखनेवाले ) उन नियमों का पालन करें जो उसके लिए 
बनाये गये हैं।” 

इस परिभाषा में भी कुछ कमी दिखाई देती हे 
ज्ञो पंजाबप्रान्न की सन्‌ १६१२ की मनुष्यगणशना 
की रिपोट के निम्नाड्डित अंश से बहुत कुछ पूरी हो 
जाती है :--- 

“ एक हिंदू वह व्यक्ति है जो हिदूधम के माननेवाले 
माता पिता से पैदा हुआ हो, जो अपनी द्वी जाति की कन्या 
या वर से विवाह करे, जो परमात्मा में विश्वास करे, जो 
गाय को आदर की दृष्टि से देखे तथा जो मुद्दों को 
जलाये ।” 

ऊपर हम देख चुके हैं कि वैदिककाल से लेकर 
अब तक हिदूधर्म का क्रमिक विकास होता चला आ रहा 
है। इस विकास में ब्राह्मणों ने बड़ा योग दिया है तथा 
बौद्ध आदि धर्मो ने भी ।हिंदूधर्म पर अ्रपना प्रभाव कुछ न 
कुछ अवश्य डाला है। ब्राह्मणों ओर बौद्धों ने जो तत्त्व 
हिंदूधम को दिये हैं उनका उल्लेख ऊपर किया जा चुका 
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!है। अ्रव हमें यह देखना दे कि मुसलमानधम के 
प्रभाव से हिंदूधम को क्या मिला है। कुछ विद्वानों का 
कहना है कि एकेश्वरभाव की प्रधानता हिंदूधम में मुसल- 
मानधर्म से ही आई है। इस कथन को हम ज्यों का 
त्यों मानने के लिए तैयार नहीं हैं । क्‍योंकि मुसलमानधम 
के भारतवर्ष में आने से पहले ही यहाँ पर अरद्वेतवाद 
आदि के मत के श्रनुसार एक परमात्मा की भावना विद्य- 
मान थी। पर इतना तो कम से कम मानना ही पड़ेगा 
कि कबीर और नानक आदि संतों ने जिन उपदेशों और 
मतों का प्रचार भारतवर्ष में किया है उनपर मुसलमान 
धर्म की छाप साफ साफ दिखाई पड़ती है। कबीर ने 
धोर रूप से जो मूर्तिपूजा का विरोध किया है उसका 
कारण उनकी वेदान्तभावना न थी, प्रत्युत्‌ उसका कारण 
मुसलमानधम के द्वारा की हुई बुतपरस्ती की निन्‍्दा है। 
सिक्‍्खधम का सुसंगठित रूप भी मुसलमानधर्म के संग- 
ठन का ही प्रभाव जान पड़ता है। कुछ लोगों का 
कहना यह भी हे कि हिंदूधम में उत्कट भक्तिभावना 
ईमाईधम के प्रभाव से आई है, करितु हम तो इस कथन 
को भी मानने के लिए तैयार नहीं हैं। परमात्मा के प्रति 
अनन्य भक्ति का भाव हिंदूधम में बहुत पहले से विद्य- 
मान था जिसका पुनरुद्धार रामानन्द और वल्लभाचाय 
आदि महात्माओं ने किया था | 

इस समय हिंदुधम एक नवीन युग में पैर रख रहा 
हैं तथा अनेक प्रकार से वह अपने को वर्तमान समय के 
अनुकूल। बनाने के प्रयत्ञ में व्यस्त है। एक ओर यदि 
अछूतों का पुनरुद्धार हो रहा है, तो दूसरी ओर खान पान 
संबन्धी जटिल नियम तोड़े जा रहे हैं। कहीं पर अंग्रेजी 
पढ़े लिखे तथा पाश्चात्य सभ्यता से प्रभावित लोग धामिक 
बन्धनों को शिथिल करके हिंदूधम को अपने रहइन सहन 
के अनुकूल बना रहे हैं, तो कह्दीं 'जातिपातितोड़कमण्डलों” 
की स्थापना हो रही है । 
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हिंदूधम के पुनरुद्धार के संबन्ध में तिक्‍्खों, आये- 
समाजियों तथा ब्रक्मसमाजियों ने जो काम किया है वह 
सर्वंसाधारण से छिपा नहीं है। क्ितु इस श्रसंग में 
नवीन वेदान्तवादियों तथा थियासफिकल हिंदूधम के प्रचा- 
रकों के परिश्रम का उल्लेख करना भी आवश्यक प्रतीत 
होता है। नवीन वेदान्तवाद की स्थापना स्वामी रामकृष्ण 
परमहंस के समय से हुई है तथा इसके मुख्य प्रचारक 
स्वामी रामतीर्थ और स्वामी विवेकानन्द हुए हैं। थिया- 
सफिकल हिदूधम की विशेष उन्नति भ्रीमती एनीबेसेंट ने 
की है। 

हिंदूधम के अदर माने जानेवाले मत मतान्तरों तथा 
संप्रदायों की संख्या बहुत अधिक है तथा उनकी पूरी 
पूरी सूची तैयार कर देना भी एक कठिन काम है। ऐश 
दशा में यहाँ पर इनका उल्लेख करना और उनके अनु- 
सार माने गये सिद्धान्तों का वर्णन करना तो असंभव ही 
है। ऐसा करने की यहाँ पर आवश्यकता भी नहीं प्रतीत 
होती है, क्योकि इस लेख का उद्देश्य साधारणरूप में 
हिदूधम का परिचय कराना है, न कि उसकी विशद 
व्याख्या करमा। दिदूधम से इन सभी मत मतान्‍्तरों 
तथा संप्रदायों का बोध हो जाता है। इनमे परस्पर 
इतना अधिक भेदभाव भी नहीं है कि एक मतवाले दूसरे 
मतवालो को हिंदू न मानते हों। एक पढ़े लिखे और 
विचारशील हिंदू का भाव यह रहता है किः-- परमात्मा 
को चाहे जिस रूप से मानो, वह सर्वत्र समानरूप से 
विद्यमान है। परमात्मा का वास्तविक ज्ञान प्राप्त कर 
लेना मनुष्य की शक्ति से बाहर की बात है। यदि कभी 
किसी को उसकी कलक मिल जाती है, तो यद्द परमात्मा 
की उस व्यक्ति के ऊपर बड़ी भारी कृपा सममनी चाहिए । 
यह कदह्दना तो केवल ढोंग है कि परमात्मा किसी स्थान- 
विशेष अथवा पदाथविशेष में ही परिमित है, श्रन्य किसी 
भी वस्तु में श्रथत्रा स्थान में नहीं है। अतः सभी मतों 
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के प्रति उदार भाव रखना चाहिए.। यदि पूजा करनेवाला 
व्यक्ति परमात्मा को सबंब्यापी मानता है, तो फिर चाहे 
जिस देवता की पूजा की जाय, किसी में कोई द्वानि नहीं 
है। वह व्यक्ति चाहे शिव की पूजा करे, चाद्दे विष्णु 
की अथवा चाहे दुर्गा की पूजा करे। वह सूर्य को माने 
चाहे वृहस्पति को माने श्रथवा चाहे तो गन्ञाजी को माने | 
जब वह सबमें परमात्मा की एक ही शक्ति को देखता है 
तब दूसरे के प्रति द्वेष का भाव उसके मन में आ ही नहीं 
सकता । किसी एक वस्तु में परमात्मा का आरोप कर 
लेना उसके वास्तविक स्वरूप को समझने का साधनमात्र 
है । जब तक ऊँचे दर्ज के ज्ञान को ग्रहण करन की 
शक्ति किसी व्यक्ति में न आ जाय, तब तक उसके विश्वास 
को विचलित करना बुद्धिमानी का काम नहीं है।” 


अनेक दूसरे धर्मों के माननेवाले लोग हिंदूधर्म की 
मूर्तिपूजा को घृणा की दृष्टि से देखते हैं। कितु यदि 
विचार से देखा जाय, तो इसके मूल में दो उद्देश्य दिखाई 
पड़ेंगे। एक तो यह है कि मूर्ति के देखने से देवीशक्ति 
की भावना हमारे मन में थ्रा जाती है श्र परम शक्ति के 
सामने हम विनीत हो जाते हैं। दूसरा यह है कि मूर्ति 
में ईश्वर की कल्पना करते करते हमारा चित्त एकाग्र द्वो 
जाता है और क्रमशः उसकी स्वव्यापकता का भी आभास 
हमारे मन में होने लगता है। 


हिदूधम का आदश्श बहुत ऊँचे दर्जे का है। 
आचारों और विचारों के बीच इस धर्म में बड़ा घनिष्ठ 
संबन्ध माना जाता है। विचारों की मद्धत्ता तथा 
उनकी पवित्रता के साथ साथ श्राचार का शुद्ध होना भी 
आवश्यक माना गया है। कितु बहुत से हिदूधम के 
माननेवाले स्वयं अपने धर्म के तत्त्वों से परिचित नहीं हें । 
अधिकांश श्रशिक्षित लोग अ्रभी ऐसे ही हैं जो भूतों प्रेतों 
की उपासना, जादू ठोना और अ्रंधपरंपराओं में दी श्रधिक, 


१ (पड 
विश्वास करते हैं। उनके लिए शिव और विष्णु आदि 
देवताओं की श्रपेज्ञा गाँवों में पेड़ो के नीचे रखे हुए. कुछ 
पत्थरों का महत्त्व अधिक है | 

ईसाई और मुसलमानधर्मों के समान हिदूधर्म के 
प्रचार के लिए कोई प्रयक्ष नहीं दिखाई देता है। हिदूधम 
के माननेवालो में स्वयं सगठन का बड़ा श्रभाव है। 
इस धर्म म यह शिथिलता बहुत प्राचीन काल से ही चली 


गीताधम 


आ रही है। अन्य धर्मों के समान समस्त हिंदूधर्म के 
लिए कोई एक ही प्रार्थना भी नहीं पाई जाती है। किंतु 
इस समय हिदूधम के माननेवालो में जो जाग्रति दिखाई 
दे रही है तथा उसमें समय के अनुकूल जो परिवतन- 
शीलता आ रही है उसको देखकर हम कह्व सकते हैं कि 
संभव है कि भविष्य में हिंदूधम का श्रचार अधिक 
हो जाय । 


न्‍सर्यामामणबपल 38+पमव-क "े-+ ० जान. 


ज्ञागो ज्ञागो 


आशया बद्धाचते लोकः 
कर्मणो बहु चिन्तया । 
आयुश्च्छिन्न न जानाति 
तस्माद्‌ जाग्रत जाग्रत ॥१॥ 
संसार (८ संसारी मनुष्य ) आशा से बँधता 
है, और कर्म की चहुँओर की चिन्ता से वह इतना 
बैंध जाता है कि वह जान ही नहीं पाता कि आयु 
बीती जा रही है। इससे भाई जागो जागो, ( बेहोश 
सोते न रहो। ) धम करो। 
कामः क्रोपश्व लोभश्र 
देहे तिष्ठन्ति तस्कराः। 
जञानरत्नापहारेण 
तस्माद्‌ जाग्रत जाग्रत ॥ 
काम , क्रोध और छोभ ये तीनों चोर देह में 
रहते हैं और श्लान रत्न की चोरी करते हैं अतः 
जागो जागो। और धर्म के द्वारा ज्ञान धन 
की रक्षा करो । 


इद जाया इदं माया 
इदं दुःख पुनः पुनः । 
संसार सागरः दुःख 
तस्माद जाग्रत जाग्रत॥ 
यह खस्रो है, यह धन दौलत है, यह दुःख है। 
यही सुख दुःख बार बार आता जाता है। यह 
आने जानेवाला संसार सचमुच दुःख ही है। इससे 
भाई, जागो जागो । धर्म से दुःख दूर करो। 
माता नास्ति पिता नास्ति 
नास्ति बन्धु; सहोदरः । 
अर्थी नास्ति शृहँ नास्ति 
तस्माद्‌ जाग्रत जाग्रत॥ 
माँ नहीं, पिता भी नहीं ओर सहोदर भाई 
भी नहीं। घनः भी नहीं और घर भी नहीं। ऐसी 
हालत में भी तुम्हें खबर नहीं है कि चारों ओर दुःख 
दी दुःख है। भाई, जागो जागो । 


शी धबयाजिजाशय 





( छेखक -- श्रीमद्रशनिकप्थानन, पड्द्शनाचाय, नव्यन्यायाचाय, सांख्य, योग और 
रे ९ 
बेदान्त के तीर्थ पण्डित “श्री कृष्णबल्डभाचाय ! स्वामिनारायण, काशी ) 


भारतवषे में एक ऐसा समय था जब यहाँ राज्य और 
धर्म के कारण लड़ाइयाँ हुआ करती थीं। चारों ओर 
अंधेर मचा हुआ था और भ्रापत्तियाँ ही आपत्तियाँ दिखाई 
देती थीं। ईसवी सन्‌ १७०७ मुगलशासन का संध्याकाल 
था । उसके पश्चात्‌ सन्‌ १८५८ इंसवोी में ईस्टइंडिया कंपनी 
का राज्य इंग्लेंड की सरकार ने स्वहस्तगत किया था । बीच 
के इस डेढ़ सौ वर्ष के समय में दक्षिण भारत में पेशवा, 
निजाम, हैदरटीपू और अंग्रेज आपस में लड़ते भिड़ते 
रहते थे। उत्तरभारत में पेशवा के मातद्तों, राजपूतों 
और दिल्ली के बादशाद्यों का शासन था। बंगाल तथा 
अवध में नवाबी चल रही थी । पंजाब में सिक्‍खों और 
अंग्रेजों का संघ चछ रद्द था। वीरों का शौय प्राचीन 
राज्यों तथा किलों को छिन्न भिन्न करके नवीन राज्यों और 
नवीन किलों की स्थापना कर रहा था। किंतु उनकी भी 
स्थिरता संदेद्दास्पद ही दिखाई देती थी । कृष्णा और गोदा- 
बरी के तटों से चढ़ाई आरम्भ करते हुए मराठों के लश्कर 
गज्ा ओर यमुना के जल को पीने की उमंग से भरे हुए, 
मार्ग के राज्यों को छूटते खसोटते कुरुक्षेत्र तक धावा मार- 
कर लोटते हुए पूना तक आ पहुँचते थे । 

ऐसे अस्थिर समय में भारतवर्ष में आ्रायः सर्वत्र ही 
“मीरखान ? के पिंडारियों, ठगों के भुंडों, डाकुओं के गिरोह्दों 
तथा अनेक श्रकार के अन्य गुप्त अधर्मियों ने अत्याचार का 
साम्राज्य स्थापित कर रखा था । काठियावाड़ में जूनागढ़ की 
नवाबी १७४८ ईसवी में, पोरबंदर का राज्य १७५८ ईसवी में, 
ध्रांगध्रा का १७३० ईसवी में तथा भावनगर का १७२३ इंसवी 
में स्थापित हुआ था। बड़ौदा, इंदौर, ग्वालियर, बंबई, 


मद्रास और कलकत्ता भी इन्हीं डेढ़ सौ वर्षों के भीतर ही 
बढ़े थे । निजाम, गायकवाड़, द्वोत्कर ओर शीौंद की गदियाँ 
भी इसी समय में स्थापित हुई थीं। इस समय में नियमित 
मुहल्ले, समुदित जातियाँ, सशक्त छोटे छोटे राज्य 
ओर धार्मिक संप्रदाय जनता की थोड़ी बहुत रक्षा करते थे । 
किंतु जनता अपनी रक्षा के लिए सदैव परमेश्वर से प्रार्थना 
किया करती थी। स्वेब्यापी परत्रह्म परमात्मा ने उसकी 
प्राथना को स्वीकार भी कर लिया। अपने आविभाव की 
आवश्यकता समझकर इन डैढ़ सो वर्षो के मध्य समय में 
ता० ३ अप्रैल सन्‌ १७८१ ईसवी ( विक्रम संवत्‌ १८३७ 
चैत्र श॒ुक्का ९ ) के दिन अयोध्या के पास छपिया गाँव में 
वे धर्म और भक्ति के अवतार रूप “घर्मदेव” और “भक्ति- 
माता? से प्रकट हुए । धर्मदेव का दूसरा नाम “देवशमो!? 
था और भक्तिमाता का 'प्रेमवती? । 

देवशमों का जन्म ईसवी सन्‌ १७४० ( कार्तिक शुक्ला 
११ ) में सामवेदी सरवरिया ब्राह्मणकुल में हुआ था। 
भक्तिदेवी का जन्म तिवारी ब्राह्मणकुटुम्ब में ईसवी सन. 
१७४२ ( संवत्‌ १७९८ कार्तिक शुक्ला १५) में हुआ था। 
ये दम्पती अनेक उपद्रवों से घबड़ाकर मथुरा चले गये ये । 
वहाँ इनकी आराधना से प्रसन्न होकर श्री कृष्ण परमात्मा ने 
इन्हें वरदान दिया था कि समग्र संसार में प्रवर्तित उपद्रवों 
को नष्ट करके जगद्रक्षण करने के लिए आपके घर में मैं 
प्रकट होऊँगा । इस वचन को यथाथ करने के लिए तथा 
बदरिकाश्रम में ऋषिमुनिमण्डल को दिये हुए वरदान को 
साथक करने के लिए" परमात्मा प्रकट हुए। उस समय 

१, एक बार बद्रिकाश्मम में दुवोंसा ने ऋषिमुनिमए्डल 


१४५९ 


रैरेटछे 


मक्तिमाता ने एक मद्यान्‌ दिन्य तेज का समूद्द देखा जिसमें 
उन्हें मनोहर घनश्याम भगवन्मूर्ति का दर्शन हुआ । भग- 
वान्‌ के प्रकट होने कौ बात जानकर आसुरीजनों के मन में 
संताप होने लगा । भगवान्‌ की जन्मषष्ठी के दिन 
“कालीदत्त ? नामक असुर ने मलीन प्रयोग द्वारा कृत्याएं 
उत्पन्न करके उनसे भगवान्‌ का हरण करवाया । ये कृत्याएं 
बालमूर्ति भगवान्‌ को लेकर आकाश में उड़ गई, किंतु भगवान्‌ 
के नेत्रों से निकले हुए तेज से आकाश में ही वे जलकर मर 
गईं। वहीं पर बालमूर्ति भगवान को हनुमानजी ने अपने 
हाथों में ले लिया और उन्हें घर में पहुँचा दिया । बाल्या- 
वस्था में भगवान्‌ ने ऐसे ऐसे अनेक चमत्कार दिखलाये । 
इन सबों का वर्णन “बालचरित्र? नामक भ्रन्थ में है । 

पिता ने भगवान्‌ का नाम “घनव्याम ? रखा था। जब 
घनश्याम तीन मास ग्यारह दिन के हुए, तब दिव्य मुनि 
मार्कण्डेयजी महाराज ने उनके हरि, कृष्ण, हरिकृष्ण और 
नौलकण्ठ ये चार नाम रखे । तीन वर्ष की अवस्था होने पर 
एक दिन भगवान्‌ के साथ खेलते हुए कई एक बालक उन्हें 
एक आम की बगिया में लिवा ले गये । वहाँ मौका पाकर 
कालीदत्तासुर ने भगवान्‌ को मारने का फिर प्रयत्न किया । 
उसने आसुरी माया से वषा, बादल, वायु, बिजली आदि को 
पैदा किया और खुद आकाश में उड़कर पवेत के समान 
शरीर धारण करके भगवान्‌ के ऊपर आ गिरा। किंतु 
'भगवान्‌ जिस वक्ष के नीचे बैठे थे उसे शेषनारायण ने अपने 
फण्ों से सुरक्षित कर रखा था। अतः कालीदत्त पेड़ के 
ऊपर गिरा । उसकी देह फट गई ओर वह वहीं पर 
मर गया । 
को यह शाप दिया था कि मेरे संमान न करने का फल सब ऋषि, 
मुनि, धर्म, भक्ति आदि मारतखण्ड में जन्म लेकर और आसुरी 
कष्टों को भोगकर प्राप्त करें । किंतु प्रसन्न हो जाने पर फिर यह 
वरदान दिया था कि धम और भक्ति से प्रकट होकर परमात्मा 
असुरों के द्वारा दिये हुए कष्टों से उनको बचायेंगे । 


गौताघम 


थक दाह-री0-# करके +*फरलम मकर: 


तन... बटन... हिसममानमहमयान५यल-+-2:घ साथा-58क०३७००००क जज १.9७७३५ाएक5 हनन १९ा००- ५. नायक, 


इन सब उपद्रवों के कारण धर्मेदेव अयोध्या में जाकर 
बस गये । वहाँ घनश्याम ने अपने पिता से वेदवेदाज़ का 
अध्ययन किया और सतशास््रों का सार खींचकर एक ग़ुटका 
में उसको लिख लिया। भगवान्‌ की जब दस वर्ष की 
अवस्था हुई तब उनकी माता का देहान्त हो गया और इसके 
छः मद्दीना बाद पिता का भी स्वर्गवास हुआ । भगवान्‌ के 
दो भाई भी थे । बड़े भाई का नाम रामप्रताप और छोटे 
का नाम इच्छाराम था । उन्होंने इन दोनों भाइयों को छोड़ 
दिया और संसार के परित्राण के लिए संवत्‌ १८४९ की 
आषाढ़ शुक्का १० (ता० २९-६-१७९२ इसी) को सरयू नदी 
में ज्ञान करने के निमित्त चल पड़े । उन्होंने अपने साथ 
कौपीन, पट, मुज्मेखऊा, दण्ड, मगचम, कमण्डल, जल- 
ठन्ना, भिक्षापात्र, शालग्राम, बालमुकुन्द का बटुआ, जप- 
माला तथा सनशात्र का गुटका ले लिया था। जिस समय 
सरयू के किनारे आकर वे पार उतरने का विचार करने लगे 
उसी समय अकस्मात्‌ असुर ने आकर उन्हें मार डालने के 
लिए जल में ढकेल दिया । जल के प्रवाह में गिरकर भग- 
वान्‌ योगबल के द्वारा बारह कोस की दूरी पर जा निकले। 
बदाँ हनुमानजी उनके साथ दो गये। वे फिर आगे बढ़े 
और उत्तर दिशा की ओर चलते चलते द्विमाछलय के समीप जा 
पहुँचे । बन में बिचरते हुए वहाँ बरगद के पेड़ के नीचे 
रात बिताई । एक पिशाचराज भैरव उन्हें वहाँ भक्षण करने 
के लिए आया, किंतु हनुमानजी ने उसे मार भगाया | वहाँ 
से चलकर वे “पुलहाश्रम” पहुँचे । वहाँ छः मास तक सूये 
पर ध्यान लगाकर उन्होंने घोर तपश्चया की । 

“ पुदलाश्रम ? से आगे बढ़कर वे बुश्लेल नगर द्ोोते हुए 
एकबाह (१ ) बन में पहुँचे जहाँ वे “श्री गोपालयोगी? से 
मिले । उसे योगफल परममोक्ष देकर पूवें की ओर चलते 
हुए वे “आदिवराह? तीथे में गये। बहाँ से वे बंगाल 
के सीरपुर नगर में गये। वहाँ सिद्धवल्लभ नामक राजा 


राज्य करता थ।। उसने अपने यहाँ हज़ारों सिद्ध मद्दात्मा 


श्री स्वामिनारायर संप्रदाय 


रखे थे । भगवान्‌ ने उन सिद्धों को दर्शन देकर कृता्थ 
किया । उस राजा से काले वर्ण के पुरुष तथा द्वाथी का 
दान लेनेवाला एक ब्राक्षण पाप से काले वर्ण का हो गया 
था। भगवान्‌ ने उसे पाप से मुक्त करके उसको गौरवणे 
का कर दिया । वहाँ से वे “"नवलूखा? पवेत पर गये 
ओर उसमें रहनेवाले नौलाख योगियों से एक साथ ही नौ 
लाख रूप धारण करके मिले और उन्हें योगफल मोक्ष दिया । 
फिर वहाँ से वे गन्नासागरसंगम में पधारे ओर फिर आगे 
बढ़ते ओर कपिलाश्रम होते हुए जगन्ञाथपुरी गये। 
वहाँ रहनेवाले दस हजार असुरों में आपस में फूट पेंदा 
करवा दिया और इस प्रकार उन्हें नथ्ट कर दिया । वहाँ 
से आदिंकूम॑ होकर उन्होने महावन का उल्लछून किया। 
फिर मानसपुर, वेड्डटादि, विष्णुकाओी, श्री रक्ेश्ेत्र, सेतुबन्ध- 
रामेइवर और सुन्दरराज द्वंतते हुए वे महावन में प्रविष्ट हुए। 
बहों पाँच दिन चलने पर भी उन्हे खाने को न तो काई 
फल मिला और न पीने को जल ही मिला । छठवें दिन 
उन्हें एक कूप मिला । वहाँ पर वे श्री शालग्राम को ल्ान 
कराने लगे, पर श्री शालग्राम सब जल पीते द्वी चढे जाते 
थे। जब वे सात कमण्डलर जल पां गये तब ननन्‍्दीरवर 
पर बैठे हुए शिवपा्षती आ उपस्थित हुए। शिवपावबंती 
ने उन्हें सतू और नमक दिया। उन्दाने शालप्राम को 
उसका नेवेय अपंण कर असाद लिया | 

फिर और आगे बढ़ते हुए भगवान्‌ भूतपुरी दोकर 
आदिकेशव गये । वहों के दो। हजार अछुरो को परस्पर 
मोह उत्पन्न कराकर नथ्टठ किया। तब मलयाचलर गये 
ओर तीथाटन करते करते दण्डकारण्य को पार करके 
व्यम्बकेश्वर का दशन करते हुए ताप्ती, नमेदा और साबरमती 
नदियों के पार उतरे । वहाँ से भोमनाथ द्वोकर वे काठि- 
यावाड़ में माँगरोल बंद्र पधारे । वहाँ से इसवी सन्‌ १८०० 
( भावंण कृष्ण ६, सं० १८५७ वि० ) में वे लेजपुर गये । 
बहाँ पर उद्धवावतार श्रो रामानन्द स्वॉमी का मठ था। 


११८२७ 


उस समय श्री रामानन्द स्वामी कच्छदेश गये थे । उनके 
वहाँ से लौटने पर संवत्‌ १८५७ की कार्तिक श॒ुक्ता ११ को 
भगवान ने श्री रामानन्द स्वामी से भागवती दीक्षा ग्रहण 
की और उनके शिष्य हुएं। तब उनके “सहजानन्द स्वामी? 
तथा “नारायण मुनि* ये दो नाम हुए। संवत्‌ १८५८ 
कार्तिक शुक्का ११ को उन्होंने जेतपुर में धर्मधुर प्रहण किया । 
श्री रामानन्द स्वामी भी भगवान्‌ को अपने संप्रदाय को 
धर्मधुर अर्पण करके संवत्‌ १८५८ की मार्गशीरष झुक्का १३ 
को देहत्याग करके उद्धवरूप में श्री बदरिकाश्रम को पधारे । 

श्री रामानन्दस्वामी का जन्म ईसवी सन्‌ १७४० 
में अयोध्या में अजय नामक सरवरिया ब्राह्मण के धर में 
हुआ था। उन्होंने वारह वर्ष कौ अवस्था में ही त्यागइधत्ति 
प्रहण कर तीर्था में जाना उचित समझा। तीर्थों में 
घूमते हुए उन्होंने दक्षिण में श्री रामानुजाचाय की जन्म- 
भूमि में दिव्यविग्नद श्री रामानुजाचार्य से वेष्णवी दीक्षा 
प्रहण की थी। इसके पश्चात्‌ वे इन्दावन गये। वहाँ 
दिव्यरूप में श्री कृष्ण परमात्मा ने उन्हें स्मरण करा दिया 
कि 'हे उद्धव | मेरे दिये हुए ज्ञान तथा भक्ति की प्रद॒त्ति 
करो ।? यह वचन सुनकर वे विशिष्ठाद्वेत के सिद्धान्त को 
ओर, छक्ष्य रखते हुए सदुपदेश द्वारा भक्ति का प्रचार फरने 
लगे। उनके लाखों शिष्यमण्डल हो गये । उद्धवावतार 
श्री रामानन्द स्वामी द्वारा प्रवर्तित होने के कारण उनका 
संप्रदाय 'उद्धवीय संप्रदाय” तया “जीवनमुक्ता का प॑थ? 
कदलाने लगा । 

श्री रामानन्द स्वामो के “श्री सहजानन्द स्वामी नारा- 
यण मुनि ? को धर्मधुर सौंपने के बाद उनका संप्रदाय “स्वामि- 
नारायण? के नाम से ख्यात होने लगा। भगवाब्‌ को 
भी 'स्वामिनारायण” नाम से विशेषतः शिक्ष्यमण्डली पह- 
चानने लगी । इसलिए उनका संप्रदाय वतेमान समय में 
“ स्वामिनारायणसंभ्रदाय ? के नाम से प्रसिद्ध हे । 

इश्देद भी स्वामिनारायण परमास्मा हैं। उसके भाम 


श्श्प्ट् 
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हरि, ष्ण, हरिक्ृष्ण, श्री हरि, घनव्याम, सरयूदास, नील- 
कण्ठवर्णी, सहजानन्द स्वामी, श्रीजी महाराज और श्री स्वामि- 
नारायण हैं। स्वामिनारायण भगवान्‌ कच्छ, काठियावाड़ 
और गुजरात ग्रम्नति देशों में संत, ब्रह्मचारी तथा शख्रधारी 
गिरासदारों (४) के झुंड साथ में रखते हुए उपदेश, दिव्यचम- 
त्क रऔर ऐद्वर्यद्वारा धर्मभक्ति की प्रवृत्ति कराते हुए सांसारिक 
आपत्तियों की शान्ति के उद्योग में लग गये । उन्होंने 
कई पापी जीवों के पाप छुड़ाये, डाकुओं के मुंडों को 
चमत्कार दिखाकर भक्त बना दिया तथा पापी राजाओं के 
मुराचरण छुड़वा दिये। सब प्रकार के अत्याचारियों के 
अत्याचार छुड़ाने के लिए वे बार बार देशाटन करने लगे । 
लाखों मनुष्य उनके चमत्कार को देखकर उनके पीछे पीछे 
घूमने लगे । उन्होंने बहुत से लोगों को समाधि के सुख 
का अनुभव करवाया । उनके शरीर में ही अनेक पुरुषों 
ने गोलोकवासी श्री राधाकृष्णःलप का, बेकुण्ठवासी श्री 
रामचन्द्ररूप का, रवेतद्वीपवासी मद्यापुरुषरूप का, अव्याकृत- 
धामवासी भूमापुरुष का, बदरिकाश्रमवासी नरनारायणरूप 
का, क्षीरसागरवासी शेषशायीरूप का, सूर्यमण्डलस्थित 
हिरण्यमय पुरुष का और अभिमण्डलस्थित यज्ञपुरुष का 
दर्शन किया । उन्होंने कितनों को प्रणव के नाद सुनाये 
और कितनों को अल्लाह, ईसा, गणपति, शंकर, विष्णु, 
विराद, देवी, तीर्थंकर, विश्वकमों तथा अन्य अनेक देवताओं 
के रूप में दशन दिया । 

इस प्रकार करोड़ों व्यक्तियों को उन्होंने शिष्य बनाया 
ओर उन्हें भक्ति में प्रशृतत कर दिया। कितने द्ी मत- 
वादियों को उन्हीं के इष्टदेवों के रूपों में दश्शन देकर उनके 
संकल्पों को सिद्ध कर दिया। बड़ोदासरकार श्री सयाजी 
राव भद्दाराज ने श्री स्वामिनारायण परमात्मा को बड़ोदा 
बुलाकर अपने मोक्ष का वरदान माँग लिया । धर्मपुरराज्य 
की रानी कुशलकुँवरी बाई ने अपना सांरा राज्य श्री स्वामि- 
मारायण रो अप॑ण करके अपना मोक्ष माँग लिया । भगवान्‌ 


गीताघम 


ने गुजरात और काठियावाढ़ के कांठिभील भादि छूटमार 
करनेवालों को और पिंडारों को सदाचारी बनाकर उन्हें भक्त 
बना दिया । इस बात को सुनकर उस समय के ईसाईधम्म- 
प्रचारकों और अंग्रेज अमलदारों ने श्री स्वामिनारायण की 
मुक्तकण्ठ से प्रशंसा की है। जस्टिस रानाड़ै ने उनके 
लिए “[,350 ० ४6 ०व लांगतप #रिाग्रश्ा5 ? 
अथोत्‌ प्राचीन हिंदूसुधारकों में ये अन्तिम हैं, लिखा है । 
श्री स्वामिनारायण के दशेन करने के उद्देश्य से ईसवी 
सन्‌ १८३० में बंबई के गवनेर सर जल्होनमालकम ने उनसे 
राजकोट में मुलाकात की थी । 

जैसे यौशु खीश् के बारह एपास्टल ( 390०5: ) थे, 
मद्दावीर प्रभु के ग्यारह गणधर थे, बुद्धभगवान्‌ के पाँच 
आयमभिष्ठ थे, शंकराचाय के चार पह्शिष्य थे, वल्लभा- 
चाय के आठ सखा थे, वैसे ही श्री स्वामिनारायण भगवान्‌ 
के साथ पाँच सो परमहंस धर्मस्तम्भरूप थे । उनके 
आज्ञानुसार वे धर्मभक्ति का प्रचार करते थे। वे श्रेष्ठ 
कुटम्बों के व्यक्ति थे। उनमें से कोई विद्वान थे, कोई 
योगी थे, कोई सिद्ध थे और कोई तपस्वी मुनि ये। 
इनमें मुक्तानन्द , शतानन्द , ब्रह्मानन्द , प्रेमानन्द, गोपाला- 
नन्द , निष्कुलानन्द, मुकुन्दानन्द , भूमानन्द , देवानन्द , 
नित्यानन्द , गुणातीतानन्द , ज्सुदेवानन्द आदि श्रसिद्ध 
व्योक्ते थे । इन्होने संस्कृत में तथा भाषा में श्री स्वामि- 
नारायण की भक्ति और धर्म के संबन्ध में अनेक प्रन्थ 
बनाये हैं। प्राचीन ग्रन्थों में श्री हरिवाक््यसुधासिन्धु, 
समाष्यशिक्षापत्री, सत्संगिजीवन , सत्संगिभूषण, श्री दरि- 
दिग्विजय, लीलाकल्पतरु, ज्ञानविलास, श्री ब्रह्मसृश्नभाष्य, 
उपनिषद्भाष्य , वेदस्तुतिव्यास्या , भागवतभक्तरशनी- 
व्याख्या तथा नवीन भ्रन्थों में विशिश्द्वेतमास्कर, अवि- 
नाशानन्दकाव्य, श्री स्वामिनारायण वेदाम्तसार, श्री सांख्य- 
कारिकाभाष्य, आदि बड़े बढ़े प्रन्थ दहें। इनमें से कुछ 
प्रन्थ ३४०००, कुछ २४०००, फुछ १८००० ओर कुछ 


भी स्वामिनारायणसंप्रदाय 
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८००० इलोकों के हैं। भाषा मे भी बचनामृत, भक्त- 
चिन्तामणि , निष्कुलानन्दविश प्रन्थ, श्री दरिलीलासझत , 
बालचरित्र,चरित्रचिन्तामणि, श्री गुणातीतानन्दवातो,श्री गोपा- 
लानन्दवाता, परचा, जीवनचरित्र भादि बड़े बड़े ग्रन्थ दें । 
इनके अतिरिक्त छोटे छोटे बहुत से ग्रन्थ हैं । इन ग्रन्थों 
के द्वारा संप्रदाय के सिद्धान्तो का प्रचार किया गया हैं । 

श्री स्वामिनारायण भगवान्‌ ने काठियावाड़ ओर-गुजरात 
आदि अनेक प्रान्तों में अन्नसत्र स्थापित किये थे जिनके 
परिणामस्वरूप आज उनकी जगह पर बड़े बड़े मन्दिर 
विद्यमान हैं। उन्होने बड़े बड़े विप्णुयाग किये थे और 
अहमदाबाद के कॉकरिया तालाब पर ब्रह्मभोज करवाकर 
कई लाख मनुष्यों को तृप्त किया था। शिक्षापत्री में 
उन्होंने आज्ञा दी है कि--- 


भगवन्सन्दिर प्राप्तो ह्ान्नार्थी कोडपि मानवः । 
आदरात स तु सम्भाव्यो दानेनाउननस्य शक्तित: ॥१३१॥ 

अपने जीते जी उन्द्दोने बड़े बड़े मन्दिर बनवाये | 
बड़ताल और अहमदाबाद में उन्होंने गद्दियाँ स्थापित कीं 
जिनपर धमंभक्ति से उत्पन्न श्री स्वामिनारायण के बड़े और 
छोटे भाश्यों के वंशन आचाये होते हैं। उन गहियों 
के स्थलों पर आयः एक एक हजार साधुलोग रहते है । 
“गढडानगर ? श्री स्वामिनारायण की बड़ी भारी तीथभूमि 
गिनी जाती है। वहाँ पर बड़ा प्रसिद्ध मन्दिर ह तथा 
जलजिलनी (१) एकादशी के उत्सव पर प्रतिवर्ष कई 
लाख मनुष्यों का मेला लगता है । जूनागढ़, उना, जेतपुर, 
गोंडल, जामनगर, बढवाण, मूली, उभाण, जेतलपुर, बड़ौदा, 
सूरत, भड़ोंच, बंबदे और छपिया आदि स्थानों में समद्धि- 
शाली त्रिशिखरी मन्दिर हैं। उनमें लक्ष्मीनारायण, राधा- 
कृष्ण, हरिकृष्ण, मुरलीमनोदर, मदनमोहन, गोपीनाथजी 
इत्यादि के सप्तथातु के स्वरूप तथा चौबीस अथतारों और 
शंकर, पाबंती, नन्‍्दीश्वर, लि, गणपति, हनुमानजी भआादि 
के स्वरूप प्रतिष्टापित किये गये हैं । 
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श्री स्वामिनारायण परमात्मा ने आचारस्वच्छता, 
विचारस्वच्छता, निधिस्वच्छता, पूजनस्वच्छता, व्यवहार- 
स्वच्छता, आन्तरस्वच्छता, संतों की निर्माहिता तथा देव- 
मन्दिरों में जन्माष्टमी, रामनवमी, शिवरात्रि, एकादशी 
आदि के संबन्ध में उत्सव समेया बनाया है। शिक्षापत्री 
में उन्होंने आज्ञा दी है कि-- 
देवतापितयागार्थमप्यजादेश्च दिंसनम्‌ । 
न कतंव्यमहिंसेव धर्म: प्रोक्तोडस्ति यन्महान्‌॥ १२॥ 
देवतातीर्थविप्राणां साध्वीनां च सतामपि । 
बेदानां च न कतंव्या निन्‍्दा श्राव्या न च क्वचित्‌ ॥२१॥ 
दृष्ठा शिवालयादीनि देवागाराणि वत्मनि। 
प्रण्य तानि तहंवदशन कायमादरान्‌ ॥ २२॥ 
ऐकात्म्यमेब विज्लेये:ं नारायणमहेशयों: । 
उभयोन्रह्मरूपेण  वेदेषपु. प्रतिपादनानू ॥ ४७॥ 
एकादशीनां सवासां कतंव्य ब्रतमादगत्‌। 
कृप्णजन्मदिनानां च गिवरात्रेइच सोत्सवम्‌ ॥७९॥ 
कतव्या द्वारिकामुख्यतीथयात्रा यथाविवि। 
सर्वरपि यथाशक्ति भाव्यं दीनेपु वन्सलें: ॥ ८३ ॥ 
विष्णु: शिवों गणपति: पार्वती च दिवाकर: । 
एता: पूज्यतया मान्या देवता: पहच मामके:॥ ८४ ॥ 
स्‌ श्रीकृष्ण: परप्रह्म भगवान पुरुपात्तम: । 
उपास्य इृष्टदवों नः स्वाविभावकारणम्‌ ॥ १०८ ॥ 
भादशुक्चतुथ्या' च कार्य विध्नशपूजनम्‌ । 
इपुकऋष्णचतुदंश्यां कार्याघचो च हनूमतः ॥ १२७॥ 
कतव्य कारणीयं वा श्रावण मासि सर्वथा | 
बिल्वपत्रादिभिः प्रीत्या श्रीमहादेवपूजनम्‌ ॥ १४९॥ 
स्नान सन्ध्या च गायत्रीजपं श्री विष्णुपू जनम । 
अकृत्वा वैदवदेव॑ च कतंव्यं नेव भोजनम ॥ १८७॥ 
त्रिपुण्ड्रद्राक्षध्रृतियंषां स्थात्‌ स्वकुलागता । 
तैस्तु बिप्रादिभिः कापि न स्याज्या सा मदाश्रितैः ॥ ? ६॥ 
संक्षेप में इन इलोकों का अर्थ यद् दै---भदिसाबत का 
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पालन करना चाहिए। देवता, तीथ, विश्र, साधु, पतित्रता 
और वेदादिकों की निन्‍्दा न करनी चाहिए और न सुननी 
चाहिए। शिवालयादि देवमन्दिरों को नमस्कार करना 
तथा उनमें स्थापित देवताओं का दशन करना चाहिंए। 
नारायण और महेश एक ही हैं। एकादशी, जन्माष्टमी 
ओऔर शिवरात्रि के त्रत करने चाहिएं। द्वारिका, अधुरा, 
अयोध्या, काशी आदि तीर्था' की यात्रा करनी चाहिए । 
विष्णु, शिष, गणपति, पाती और सूर्य इन पश्चदेवताओं 
को मानना चाहिए। भाद्रपद में विध्नेश ( गणपति ) का 
पूजन तथा आधिन में हनुमानजी का पूजन करना चाहिए। 
सावन में बिल्वपत्रादि के द्वारा महंदेवजी को पूजना 
चाहिए । स्नान, संध्या, गायत्रीजप, विष्णुपूजन ओर 
बैशवदेव किये बिना भोजन न करना चाहिए। कुलपरंपरा 
से चले आते हुए त्रिपुण्ड, भस्म और रुद्राक्ष के धारण करने 
की प्रथा को न छोड़ना चाहिए । 

बाइबिल में ईसा ने कहा दै-- 

बत्‌ 6076 ६0 थात, ॥00 00 0650709 ? 
अथातू मैं संसार में महान्‌ कार्यो' को करके उसमें अच्छे 
अच्छे भाव भरने के लिए आया हूँ, उसे नष्ट करने के 
लिए नहीं आया हूँ । पर स्वामिनारायणजी के संबन्ध में 
कहा जा सकता है कि--- “] ०0776 704 (0 6९४(70५, 
9०६ ६० ॥%/॥7072९ ? अथात्‌ मैं अनेक धर्मभाबनाओं 
को नष्ट करने के लिए नहीं आया हूँ, प्रत्युतू उनमें एक 
सुसंबन्ध स्थापित करने के लिए आया हूँ । उन्होंने भ्रो 
नारदपञ्चरात्र भारद्वाजसंहिता के अनुसार अपत्तिरूप 
शरणागति में सभी की अधिकारी कद्दा है । किंतु 
व्रद्मगाराी और साधु बनने की दीक्षा लेने के लिए उन्होंने 
तीन वर्णो' को दी अधिकारी स्वीकृत किया है, श्रिवणेमिन्न 
को नहीं । प्रपत्ति में सबका अधिकार दे --- 
प्राप्युमिच्छम्परां सिद्धि जनः सर्वोदप्यकिआअनः। 
भ्रद्धूया परया युक्तो हरि शरणमाश्रयेत्‌ ॥ १२॥ 
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न जातिभेदं न कुल न लिडं न गुणक्रियाः । 
न देशकालौ नाअत्रस्थां योगो हायमपेक्षते ॥ १४ ॥ 
ब्रद्मक्षत्रविशः: शूद्रा: स्रियश्वान्तरजास्तथा । 
सब एवं प्रपचेरन सवधातारमच्युतम्‌ ॥ १५॥ 
प्रपत्तिरानुकूल्यस्य संकल्पो5प्रतिकूछता । 
विश्वासों वरणं न्यास: कापण्यमिति पड्विधा: ॥ १७॥ 
तापः पुण्ड' तथा नाम मन्‍्त्रो यागश्व पठचमः। 
अमी हि. पचसंरकाराः परमेकान्त्यहेतव: ॥”” 
अथोत्‌ जो भोक्ष चाहता हो वह श्री हरि की शरण में 
जाय | शरणागति में जातिभेद , कुल, चिह्न, ग्रण, कमे, 
देश, काल, अवस्था और योग किसी की भी विशेषरूप से 
आवश्यकता नहा दै। ब्राह्मण, क्षत्रिय, वेश्यं, श॒द्र, स्त्री 
तथा अन्तरजातीय चादे जो कोई भो हो, सभी शरणागति 
के अधिकारी हैं। अनुकूल का संकल्प, अग्रतिकूलता, 
विश्वास, वरण, न्यास ओर दीनता, ये छः श्रकार की भ्रपत्ति 
हैं। ताप, पुण्डू, नाम, मन्त्र और गयाग के ये पाँच 
संस्कार दें। सभी को पालन करने के लिए उन्होंने 
निम्नलिखित ग्यारह नियम बतलाये हैं: -- 
हिंसा न करनी जंतु की, परस्नी संग का त्याग । 
मांस न खावत, मयकूँ पीवत नहीं वडभाँग॥ 
विधवाकूँ. स्पशत नहीं, करत न आतमधात। 
चोरी करी नहीं काहु की, कलंक कोई कुं न छगात ॥ 
निंदत नहीं कोई देवकूँ, बीन खपत्रो नहीं खात। 
विमुख जीव के वदन से, कथा सुनी नहीं जात ॥ 
उन्होंने और भी अनेक नियम अपने संप्रदाय में प्रवर्तित 
किये दे । जप्ते गाँना, तमाखू , अफीम, प्याज, लद्सुन आदि 
को न तो खाना ओर न सुंघना; म्य आदि का न पौना 
इत्यादि । शाज्नीय विशिश्चद्वेतसिद्धान्त भी गुरुपर॑परा से 
अवतरित द्वोते चले आये दें । उसमें जीव, माया, ईश्वर, 
ब्रह्म ओर परत्रह्म ये पाँच तत्त्व स्वीकार किये गये हैं । 
श्री स्वामिनारायणवेदान्तसार नाम$ भ्रन्थ में बिश्तार के 
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साथ प्रकृति, काल, जीव, इश्वर, मुक्त, ब्रह्म, परत्रह्म, दिव्य 
विभूति और ज्ञान, इन नव द्वग्यों का तथा सत्त्व, रज, तम, 
शब्द, स्पश, रूप, रस, गन्ध, संयोग और शक्ति, इन दस 
गुणों का निरूपण किया गया है। यहाँ पर संक्षेप में नो 
द्रन्यों के संबन्ध में कुछ लिखा जाता दे । 

प्रकृति-- प्रकृति गुणसाम्य को कहते है । उसी के 
नाम माया, अविया, तम आदि हैं । माया शब्द का अर्थ 
विस्मय उत्पन्न करनेवाला द्ोता है। प्रकृति अपने वेचित्र्य- 
दर्शन द्वारा विस्मय उत्पन्न करती है । इस भ्रकार इन्द्रजाल 
मायार्रग आदि माया ही हैं। अद्वंतमत के अनुसार जो 
माया का अर्थ सदसदनिवंचनीय है उसकी मायाझ्ग में 
अव्याप्ि होतद । मायाख्ग सत्‌ नहों दै, क्योंकि वह 
ब्रद्मा से मिन्न है। वह असत्‌ भी नहीं दे, क्योंकि वह 
व्यवहार में आता है। वह अनिवेचनीय भी नहीं है, 
क्योंकि वह “म्ृग ? शब्दनिवाच्य है। वह अज्ञानात्मिका 
प्रकृति ज्ञानवत्‌ भावरूप है। कपिलमत के अनुसार वह 
स्वतन्त्र मानी गई है, किंतु वह स्वतन्त्र नहीं दे । वह 
परत्रह्म के अधीन उसकी शक्तिरूपा दै।., कार्योपयोगी 
अप्रथक्सिद्ध विशेषण का नाम शक्ति है। वह अचेतन 
है, विभु है, महत्तत्वादि चौबीस तत्त्वोबाली दे तथा परत्रह्म 
की अचित्‌ शरीररूपा है। चेतन के प्रति सवोत्मभाव से 
आधेयविधेय शेषत्वनियमानुसार अध्रथक्सिद्ध द्र॒व्यविशेष 
को शरीर कद्दते हैं। वह नित्य और अनित्य दो प्रकार 
का है। प्रकृति, काल, जीव, ईश्वर, मुक्त, ब्रह्म तथा नित्य 
विभूति को नित्य शरीर माना गया दे । 

काल -- काल सत्त्व, रज ओर तम से रहित जड़ द्र॒व्य- 
विशेष है । वह निखिल जगत्‌ की उत्पत्ति, स्थिति ओर 
लय की लीला करनेवाले परमात्मा का छीलोपकरण है । 

जीव-- जीव अणु है तथा स्वतःसिद्ध है। वह 
आश्रित, नियम्य, परतन्त्र, हृदयपद्म का निवासो, नित्य, 
अणु, परमाणु, ज्ञानशक्तिमान्‌ तथा इन्द्रियों का अधिश्ञाता है । 


११६२ 


वह निविशेषज्ञानरहूप नहीं है, क्योंकि श्रुति के “सर्त्य 
झानसमनन्तं ब्रह्म! तथा नित्य विज्ञानमानन्द प्रह्म” 
आदि मन्त्रों से, जो कि धरमंवाचक शब्द हैं, धर्मी का भी 
प्रतिपादन होता है । भगवान्‌ व्यास ने आत्मा में ज्ञानगुण 
का सार होने के कारण ही “तद्गुणसारत्वात्तद्नयपदेश:ः 
प्राक्षवत्‌” इस सूत्र की रचना की है। “प्राक्षेन ब्रह्मणा 
विपश्विता ', ' यः सर्वज्ञ: स स्वंबित्‌!, “ यस्य ज्ञानमयं 
तपः ? थादि श्रुतिमन्त्रों से भी सज्ञ के लिए ही “सत्यं 
ज्ञानं! का व्यपदेश किया गया है । इसके अतिरिक्त ज्ञान- 
मात्र ही ब्रद्म नहीं है, क्योंकि 'यः सवज्ञ: स सववित्‌ 
यस्य ज्ञानमयं तप: ” इस श्रुति में ब्रह्म का ज्ञातृत्व प्रति- 
पादित है । अतएव जीवात्मा भी ज्ञानवान्‌ सिद्ध द्वोता है। 
इंश्वर-- जीवमिन्न हिरण्यमयकाशान्तगंत चेतन को 
इंश्वर कद्दते है । अश्वरण में प्रकृति के लय से होनेवाली 
आत्मा, विराजपुरुष, महाविष्णु, भूमापुरुष, प्रधानपुरुष, 
प्रकृतिपुरुष आदि इंश्वर की अगणित कोटियाँ है । 
मुक्त--माया से रहित, ब्रह्म से भिन्न, नियाम्य चेतन 
को मुक्त कहते हैँ । उसके सादि और अनादि दो भेद हैं । 
मुक्ति पानेवाले सादि मुक्त हँ ओर सदा परमाक्षर धाम में 
रहनेवाले अनादि मुक्त हैं। मुक्तात्मा आतरादि के मार्ग के 
द्वारा जब ब्रह्मलोक में जाता है तब वह स्वयं चेतन तत्त्व- 
रूप परमेश्वरेच्छा द्वारा दिव्य साकारस्वरूप में आविभूत 
हं।ता है। यथा--- सम्पद्याउडविभाव: स्वेन शब्दात्‌? | 
इस ब्रद्मसूत्र के मुक्तानन्द भाष्य में लिखा है --. ५८ अस्मात्‌ 
शरीरात्समुत्थाय परं ज्योतिरूपसम्पय स्वेन रूपेणा5- 
भिनिष्पयते, पर ज्योति:ः-- सर्वोत्कृष्ट प्रकाशबहुलायत्त॑ 
नारायणस्वरूप॑ प्राप्तस्य जीवस्योपासितुः स्वरूपा55- 
विभाव उच्यते; तश्च स्वरूपं तस्य तत्काछसम्भूत॑ पू्व- 
सिद्ध वा इति संशयः । न पूवेसिद्यमू। अभिनिष्पत्ति- 
श्रवंणात्‌ देवादिस्वरूपवदागन्तुकमेबेति पूवपक्षे सिद्धा- 
न्‍्तः-- परन्रद्स्त् रूप प्राप्तस्य जीवस्य अनायत्रिय:- 
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रूपमख्तिरोहितं चैतन्य स्वरूप पूवे वतमानमेव मल- 
रूपा55वर णा5पगमात्य काशबहुला55मृत्तमेवा55विभेव- 
ति। “ स्वेन  शब्दात्‌ पर॑ ज्योतिरूपसम्पद्म स्वेन रूपे णा5- 
भिनिष्पद्यत इति “स्वेन रूपेण” विशेषणशब्दात्‌ , 
३०४8 शुद्ध आत्मन्येव परमात्मध्यानबलेन तत्समान- 
गुणतत्परिचया5हां पापदरूपा भागवती तनुः कीटपे- 
शस्कृत्स्वरूपापत्तिन्यायेन प्रादुभवत्ति. . .. - इत्यादि |?” 

तात्पय यह है कि मुक्तात्मा परमात्मश्यानवछ से कीठ- 
श्रमरन्यायानुगार भगवान्‌ को सेवा के लिए स्वयं ही भाग- 
वती तनु धारण कर लेती है। वह संप्र्ण द्व्य साआर- 
विग्रह है, समस्तमुक्तमण्टल है, सवज्ञ है। वह अनेऋ 
ऐश्वर्यों से युक्त, उत्तराधप्वधि, स््लौपुरुपमाव से रहिंत, 
किशोरस्वरूप तथा परमेश्वर समान द्विभुज है। उसकी 
इन्द्रियाँ और क्रियाए स्वात्मक शक्तिविशेष हैं। वह 
“सोउश्नुते सवान्‌ कामान्‌ सह ब्रह्मणा विपश्रिता? 
के अनुसार परत्रद्म के समान भोगवाला दै। “यद्ला न 
निवतन्ते ', “न स पुनरावतेते” इत्यादि में जो मुक्तात्माओं 
का अनबृत्तित्व दिखलाया है वह कमकर्तृत्व के निपेध के 
आधार पर दिखलाया गया है । 

ब्रह्म-- मुक्त आत्माओं के आधारभत, परत्रद्मव्याप्य, 
चेतन के भोग्य भागों के उपकरणों से विशिष्ट परमेश्वर के 
धाम का नाम ब्रह्म या अश्नरधाम है । 

सत्यं ज्ञानमनन्तं हि. पूणे चाउखण्डमक्षरम्‌ ! 

धाम यद्वासुदेवस्य मूर्त चामूउतेमुच्यते ॥ 
“यस्मिन छोका निहिता लछोकिनश्र तदेतदक्षरं अह्म। 
तदाहुरक्षरं त्ह्म सवेकारणकारणम्‌ । 
हरेधोम परं॑ साक्षात्‌ पुरुषस्य मद्दात्मनः ॥ 
योउ्स्याध्यक्ष: परमे व्योमन्‌ ते देव तदु भव्यमा 
इदम्‌ , तदक्षरं परमे व्योमन! ( ऋग्वेद ) । 

अक्षरधाम मुक्तात्माओं का स्थान हैे। वह दो प्रकार 
का है--एक मूर्तिमान्‌ तथा दूसरा अमूत॑ । मूर्तिमान्‌ 


गीताघम 


अक्षरधाम परत्रह्म की सेवा में है और अमूते अक्षरधाम 
सवेत्र व्यापक है । 

परज्रद्व--जो स्वरूप और गुणों से अनवधिक भद्दान 
दों वे परत्रह्म हें। उन्हें पुरुषोत्तम कहते हैं । उन्हीं के 
द्वारा कमे से नियन्त्रित जीवों का नियन्त्रण होता है । वे 
समस्त जीवों को उनके कमे के फल को देनेवाले हैं । उन्हीं 
की उपासना हमारे यहाँ श्री स्वामिनारायण नाम से को जाती 
है। वे चिदचिद्विशिष्रस्वरूप से जगत्‌ के उपादान कारण 
बनते हैं, संकल्पविशिष्स्वरूप से निमित्त कारण बनते हैं 
और कालान्तयामी तथा ज्ञानशक्त्यादि विशिष्टस्वरूप से सह- 
कारी कारण बनते हैं । जगत्‌ के उपादान' कारण होने पर 
भी परत्रह्म में सविकारत्व को आपत्ति नहीं आती, क्योंकि 
जगत्‌ उनके चिदचिद्रूप विशेषण का ही परिणाम है| परत्रद्म 
ही उपादान कारण हैं तथा वे दी उपादेय भी हैं । उनका 
सूक्ष्म चिद्चिद्विशिष्ट वेश उपादान है और स्थूल चिदचिद्वि- 
शिष्ट वेश उपादेय है। इस ग्रकार उनमें उपादेय और 
उपादान दोनों की एकता है। ०नेह् नानाउस्ति किश्वन 
इस श्रुति में नानात्वनिषेध का यही अर्थ है कि विशेष्य में 
कोई भेद नहीं है अथीत्‌ परतह्म से कोई भी विशेष्य प्रथकू 
नहीं है। ओर कोई भी वस्तु अपूव नहीं है, केवल उन्हीं 
की अवस्था अपूर्व होती है। इसी से सत्काय॑वाद माना गया 
दहै। परमात्मा के स्वरूप के पाँच भेद माने गये हँं---पर, 
व्यूह, विभव, अन्तयोमो और अचों। “परः रूप को श्री 
स्वामिनारायण मानते हैं। वासुदेवादि व्यूह हैं। राम 
कृष्णादि अवतारविभव हैं। सर्वत्र स्थित रूप अन्तयौमी 
दे। प्रतिष्ठित मूतिविशेष अचो है । 


दिव्य विभूति-- परमात्मा के धाम में स्थित, सचि- 
दानन्दात्मक , शुद्धसत्त्वमय, मायाप्रतिदन्द्दी, अप्राकृत पदार्थ 
विशेष को दिव्य विभूति कद्दते हैं । वह परनमात्माके घाम 
में स्थित समस्त (देव्य वस्तुओं की उपादानभूत है । 


श्री स्वामिनारायणसं प्रदाय 


जन + जन 


ज्ञान-- स्वयं और अचेतनद्रव्यविषयी 
पदार्थ का नाम ज्ञान है वह नित्य और विभु है -- 
“न विश्ञातुविज्ञातेविंपरिछोपो विद्यते |? नित्यज्ञान का 
स्वरूप सत्‌ होने के कारण वह “यथावस्थितव्यवहारानु- 
गुण” है। इस श्रकार “सत्ख्याति? को स्वीकार क्या 
गया है। सत्ख्याति का अर्थ है “ज्ञान के विषय की 
सत्यता? । “ज्ुक्तिरजतस्थल” में रजत तेजःपदार्थ है । 
तेज के अवयव शुक्त्यादि प्रथ्वी मे संनिहित है । इसलिए 
ज्ञान का विषय होनेवाला रजताश सत्य है। यहाँ विषय 
का बाघ होने के कारण श्रम द्वोता है । इसी प्रकार स्वप्रज्ञान' 
भी सत्य है। “न तत्न रथा न रथयोंगा न पन्थानों 
भवन्त्यथ रथान्‌ रथयोगान्‌ पथः सजते**“*** स 
हि कतो” इस श्रुति के अनुसार यह स्पष्ट है कि पर- 
मात्मा स्वप्न मे जीवों के कममीनुसार उनके अनुभव 
में आने के योग्य जगत्‌ के पदार्था का सुजन करते 


हं। ज्ञान के सत्य होने के कारण समस्त पदार्थों का 


अकाश 
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तत्त्वज्ञान मोक्ष का कारण माना गया है। इस प्रकार के 
ज्ञान से मोक्ष होता है, किंतु इस संप्रदाय मे ववर्शेधतया 
धर्म, ज्ञान और वैराग्य से युक्त भक्ति मोक्ष का साधन माना 
गई है । 

धर्म, ज्ञान, पैराग्य और भक्ति, इन चारों का प्रतिपादन 
करनेवाले अपने “बचनाम्गरत? नामक ग्रन्थ के द्वारा अपन 
करोड़ो भक्तों को अमृत का पान कराकर, उन्हें परमधाम का 
प्राप्ति कराकर और अमर बनाकर परमात्मा श्री स्वामिनारायण 
भगवान्‌ ज्येष्ट शुक्रा १०, संवत्‌ १८८६ बि० ( ता० २८- 
१०-१८३० ई० ) का स्थूलरूपदर्शा छोगो के सामने से 
अदृदय हो गये। उन्होने ४९ वर्ष २ मास १ दिन इस 
प्रथ्वी पर रहकर विशिष्टद्गवेतस्वामिनारायणसंग्रदाय को प्रव- 
तिंत क्या, जिसके आश्रय मे रहनवाली जनता निरन्तर 
अभ्युदय और निःश्रेयस को श्राप्त करती जा रही दे और 
भावध्य मे भी करती रहेगी । 

॥ इति शम्‌ ॥ 





रामक़ष्ण का पस्के 


रामकृष्ण परमहंस सानवधरम को माननेवाले थे। वे शाक्त भी थे और शव भी; वैष्णव भी थे 
और सौर तथा गाणपत्य भी । वे ईसा , मूसा , बुद्ध, जिन आदि सबको मानते थे । (पर अद्वैत सिद्धान्त 
पर वे प्रतिष्ठित थे । ) किसी भी पंथ या संप्रदाय के प्रति उनको पक्षपात अथवा द्वंष नहीं था। वे सम- 
झते थे कि सारा विश्व एक द्वी परमात्मा का रूप है। उनकी धारणा थी कि सभी नदियाँ जिस प्रकार 
घूम फिरकर अन्त में समुद्र में दी जा मिलती हैं, उसी प्रकार सब पंथ उसी एक परमात्मा को श्राप्त करनेवाले 
हैं। उनका सिद्धान्त यद्द था कि जो व्यक्ति जिस स्थिति में द्वो उसी स्थिति में उसे अध्यात्म की ओर 
बढ़ने की सहायता देनो चादधिए। राजा राज्य करता हुआ और मजदूर मजदूरी करता हुआ आध्यात्मिक 
उन्नति की चेष्टा करे । किसी को भी धर्मत्याग करने की आवश्यकता नदीं। छोकसेवा को द्वी उन्होंने 


परम कतेव्य समझा था। 
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रे 


परुषाथ 


( ले० -- मद्दामहोपाध्याय भ्री गिरिघर शमो चतु्ंदी, जयपूर ) 


आयशाख्रों में चार 'पुरुषार्थ! बतलाये गये हैं--धर्म, 
अथे, काम और मोक्ष । ' पुरुषार्थ ! शब्द का अथे है ' पुरुषै- 
रथ्येते पुरुषाथेः” पुरुष की इष्ट वस्तु ही ' पुरुषाथे? है । 
पूर्वोक्त चारों पदार्थ पुरुष को इृष्ट होते हैं, अतः ये  पुरु- 
पार्थ कहे गये हैं। स्थूल दृष्टि से देखने पर तो यही 
प्रतीत होता है कि 'अर्थ” और “काम? ही पुरुषार्थ हैं । 
पुरुष स्वभावतः अर्थ और काम की ओर झुकते हैं । द्रव्यो- 
पाजेन और उसके द्वारा विविध प्रकार के सुखोपभोग करना 
कोन नहीं चाहता ? सच पूछिए तो इन दोनों के बिना पुरुष 
किसी काम का नहीं । अर्थ और काम से सबेथा झन्य 
पुरुष को संसार में कोई “पुरुष” कहने को भी तैयार न 
होगा । अथ और काम में जो जितनी उन्नति कर चुका है, 
जितनी संपत्ति जिसके पास है, जितने उपभोग के साधन-- 
मुन्दर विशाल भवन, अच्छी से अच्छी सजीली गाड़ियों, 
चमकीले वल्लाभूषण आदि--- जिसको उपलब्ध है, वह उतना 
ही उन्नत कहलाता है, संसार -में उतना ही आदर पाता है । 
इसलिए बालक से बूढ़े तक, मूख से प्रकाण्ड विद्वान्‌ तक, 
ग्रामीण से चतुर नागरिक तक, सब इन दोनों के हेतु यथा- 
शक्ति उद्योग करते हैं। जसी सबकी स्वाभाविक प्रवृत्ति 
इन दोनों की ओर द्दोती है वेसी धर्म और मोक्ष को ओर 
नहीं । घम और मोक्ष की ओर यदि प्रवृत्ति होती भी 
है, तो केवल विद्वानों की हो--सो भी अपनी इच्छा 
से नहीं, केवल शास्र की आज्ञा से। तब तो जिसमें 
पुरुष की स्वाभाविक प्रवृत्ति नहीं उसे “पुरुषार्थ ! कहना 
सवेथा अनुचित है। आज्ञा और प्रेरणा से प्रवृत्ति होना 
ओर बात दे तथा स्वतः इष्ट समझकर प्रवृत्ति द्वाना 
और बात | प्रभु आदि की आज्ञा से तो पुरुष ऐसे काये 


में भी प्रदृत्त देखे जाते हैं जो उनको सर्वथा अनिष्ट है। 
इसके अतिरिक्त धर्म में प्रति भी बहुधा अर्थ और काम के 
लिए ही होती है। प्रायः आस्तिक पुरुष कीर्ति के लिए 
या परछोक में धनप्राप्ति की इच्छा से ही दान करते हैं । 
परलोक में विविध कामों की प्राप्ति के उद्देश्य से यज्ञ तप 
थदि किये जाते हैं । अतः धर्म यदि “ पुरुषार्थ ” हो भी, 
तो स्वयं पुरुषार्थ नहीं, किंतु अर्थ और काम का अश्वभूत 
होकर उनका साधन होने से गौण पुरुषा्थ हो सकता है। 
बिना किसी उद्देश्य के, केवल “धर्म? की इच्छा प्रायः किसी 
को नहीं होती । मोक्ष का तो स्वरूप ही बहुत कम-हने 
गिने आदमी समझ सकते हैं, फिर उसकी इच्छा और उसके 
विषय को “ प्रद्त्ति? को क्या कथा १ सुतरां जिस सावेभोम 
भाव से “अथ”? और “ काम ? पुरुषार्थ कहे जा सकते हैं उस 
भाव से “ धर्म? और “मोक्ष” नहीं । यदि कुछ पुरुषों को 
इनकी चाह दहं, तो भी सामान्य रूप से इन्हें “ पुरुषार्थ ? 
नहीं कद सकते । स्थूल दृष्टि से ऐसा ही प्रतीत होता है । 
किंतु यदि विज्ञ पाठक विचारदृश्टि से काम लेंगे, तो सिद्ध 
जायगा कि “धर्म? और "मोक्ष” भी सावेभौम भाव से पुरुषार्थ 
हैं, प्रत्युत ये ही मुख्य पुरुषाथे हैं, “अथे? और “काम? 
गौण हैं। इस पर विचार करने से पहले “धर्म” और 
“मोक्ष ? शब्द का अथ जानना अत्यावश्यक है। “धर्म? 
शब्द “ध्ृ? धातु से बना है, जिसका अर्थ 'धारण करना? 
है। इससे केवल यही अभिप्राय नहीं कि जो धारण किया 
जाय वही धम है, किंतु “प्रियते इति धर्मंः और घरतीति 
धर्म:? इन दोनों व्युत्पत्तियों के अनुसार जो धारण 
किया हुआ-तत्तदू वस्तु के स्वरूप को धारण करनेवाला 
हो, वह उसका धर्म कहा जाता है। “धमं? पद का 
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यही अर्थ महाभारत के निम्नलिखित शछोक में वर्णित है-- 
“घारणामंमित्याहुधर्मों घारयते प्रजाः। 
यत्याद्धारणसंयुक्तं स धर्म इति निम्धयः ॥” 

“ धारण करने के कारण धर्म को धम कहते हैं, धर्म 
ही अजा को धारण करता है? --इत्यादि । अभिगप्राय यह 
कि प्रकृति के प्रवाह में किसी का उत्थान और किसी का 
पतन बराबर चलता रहता है । 

शासत्रकारों का निश्चय है कि यह उत्थान या पतन 
यादच्छिक ( अकारण ) नहीं, किंतु सकारण ही होता है | 
उत्थान का कारण उपस्थित होने पर उन्नति, ओर पतन 
का कारण उपस्थित होने पर पतन अवश्य द्वोगा । इतना 
भी अवश्य स्मरण रहे कि इस उत्थान वा पतन का कारण 
क्रिया ही होती है। यह संपूर्ण संसार क्रियाशक्ति का 
विजुम्भणमात्र है । बस, जो क्रिया पतन नहीं होने देती- 
स्वरूप को स्थिर रखती हुई उन्नति कौ ओर बढ़ाती है, वही 
“धरम? कहलाने के योग्य है। सुतरां स्वरूपरक्षा ही धर्म 
का एकमात्र उद्देश्य है। इसके विपरीत जिस क्रिया से 
पतन होता है--जो क्रिया वस्तु के स्वरूप को नष्ट कर देने- 
वाली है वही “अधमे? कही जाती है। इसलिए उसका 
दूसरा नाम है “पातक?--अथीत्‌ पतन का ( गिरने का ) 
कारण। ये “धर्म? और “अधमे? शब्द सब वस्तुओं के 
संबन्ध में व्यवहत हो सकते हैं। उदाहरण के लिए सम- 
झिए कि जिन क्रियाओं के द्वारा वृक्ष हरा भरा रहे-- पुष्पित 
ओर फलित होने को उन्मुख रहे, वे क्रियाएँ वृक्ष के संबन्ध 
में “धम्म ? दोंगी--चाहे वे वृक्ष की स्वय॑ शक्ति से उत्पन्न हो 
या आगन्तुक पदार्थों के संबन्ध से पैदा हुई हों । इसके 
विपरीत जिनके द्वारा इक्ष अपना वृक्षत्व छोड़कर स्थाणु 
( दूँठ ) के रूप में चला जाय, वे क्रियाएं उसके संबन्ध 
में “अधमे ? होंगी । किंतु जहाँ इतर जड़ पदार्थ वा छ्ल॒द्र 
प्राणी केवक स्वाभाविक वा अन्यकृत क्रियाचक्र के अधीन 
उत्थान या पतन के प्रवाह में डछलते और गोते लगाते हैं, 
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न कर कम. अम्मा ऋचा कल स+-नननन»ा--०९५७>जपकमनक, 


वहाँ शानप्रधान पुरुषजाति स्वाभाविक क्रियाचक्र पर अपना 
अधिकार जमाती हुईं अपने को पतित द्वोने से रोककर 
उलति की ओर प्रवृत्त हो सकती है। अतएव मनुष्य को 
धर्म और अधम हर उपदेश शात्र द्वारा किया जाता है। 
शास्र हमें बताता है कि अमुक किया के करने से तुम अपने 
स्वरूप में स्थित रहते हुए उन्नति की ओर बढ़ सकोगे, अत- 
एवं यह तुम्हारे पक्ष में “धर्म ” है; और अमुक क्रिया से 
तुम स्वरूप से पतित हो जाओगे, अतः यह तुम्हारे पक्ष में 
“अधमे? है। विचारशील पाठक स्वयं विचार सकेंगे कि 
उत्थान और पतन में अपेक्षाकृत अवान्तरभेद बहुत है । 
अतएव सामान्य और विशेषभाव से धम्म के भी अवान्तर- 
भेद बहुत हो जाते हें। जें। क्रिया मनुष्यत्व सामान्य के 
उपयोगी है--जिस काये के करने में मनुष्य की मनुष्यता 
में कोई बाधा नहीं होती, प्रत्युत मनुप्यत्व के उच्च कोटि की 
ओर ले जानेवाली जो क्रिया हो, वह मनुष्य के पक्ष में 
सामान्य धर्म कही जायगो; किंतु जो काम करने से मनुप्य 
मनुष्यता से पतित माना जा सकता है, वह भनुष्यसामान्य 
के पक्ष में अधरम हागा। प्रवाक्त सामान्य धरम का परि- 
पालन करते हुए भी--मलुप्यत्व मे कोई बाघा न होते हुए 
भी--जो क्रिया व्राह्मणत्व में बाधक हंगी, जिस क्रिया के 
द्वारा ब्राह्मण को मलभूत ज्ञानशक्ति पर आघात होगा, वह्द 
व्राह्यप के पक्ष में “अधमं? द्वॉंगी। कितु ब्राह्मणोचित 
शक्तियां का विकास जिसके द्वारा हो सके, वह ब्राह्मणों का 
“धर्म? होगा । यह धर्म विशेषधर्म या ब्राह्मणधर्म कहा 
जायगा । इस विशेषधरमम के संबन्ध मे यह भी जानना 
अत्यावश्यक होगा कि जो किया ज्ञानशक्ति के संबन्ध में 
परम उपकार करती हुई भी क्षत्रियत्व की मूलभूत पराकरम- 
शक्ति पर आघात पहुँचानेवाली द्वोगी, पह ब्राह्मणों का धमे 
होते हुए भी क्षत्रियों के पक्ष में अधम कद्दी जायगी। उनकी शक्ति 
का विकास जिसके द्वारा दो सके, वह उनका धर्म होगा । इस 
प्रकार प्रति जाति, प्रति श्रेणी, प्रति कुछ ओर प्रति व्यक्ति 


११६६ 


विशेषधम के अनन्त भेद्द होगें, जिनके विस्तार करने की 
कोई आवश्यकता प्रतीत नहीं होती। हाँ, इतना ओर 
स्मरण करा देना आवश्यक है कि धम के विचार में वही 
“उन्नति? कह्दी जाती है जो भविष्य में पतन का कारण न 
हो। जहाँ केवल तात्कालिक उन्नति की चमक--कितु 
भविष्यत्‌ मे अवरनात का घोर अन्धकार द्वो उसे यहाँ उन्नति 
नही कहा जा सकता । वह तो पतन का पूवंरूपमात्र है 
और पतन के दुःख का बहुत अधिक कर देनेवाली है । 
वर्तमान में चाहे कुछ कष्ट भी सहना पढ़े, कितु परिणाम 
अमृतमय हूं।, वद्दी सच्ची उन्नति है । उसी को शाखस्रो मे 
श्रेय कहते है । केवल परलोक द्वी नही, इस लोक की भी 
स्थिर उन्नतिं धरम के ही अधीन है । 
के निरूपण मे यही विश्वास दिलाते है--- 
“लोकयात्रा्थ भवेह धमस्यथ नियम: कृत । 
उभयत्र सुखोदक इह चैत्र परत्र च॥” 
-- महाभारत, श्रनुशासन पे, अध्याय २६५ 
अथात्‌ लाकस्थिति के निवाह के लिए हां धर्म का 
वह धर्म इहलोक और परलाक 
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नियम किया गया दे । 
में भी परिणाम मे सुख देनेवाला होता है । 

यहाँ परिणाम से केवल मेरा अभिप्राय यह था कि जसे 
काई चोर या छली अपने पाप के प्रकट होने तक कुछ 
द्रव्य इकठ्ा कर ले और कुछ काल तक उसका उपभोग 
करता हुआ उसी को उन्नति मानने लगे, तो “उन्नति” शब्द 
का वह अर्थ यहाँ इष्ट नहीं है। वह तो उसके पतन का 
पूर्वरूपमात्र है. जिसके अनन्तर पतन अवश्यंभावी दे। 
साथ ही यह भी याद रखना द्वोगा कि जो एक व्यक्तिमात्र 
की उन्नति उसके कुटुम्ब की, उसकी जाति की वा उसके देश 
की उन्नति में बाधक है, वह उन्नति “उन्नति? नहीं कही जा 
सकती, किंतु स्वजनो की ओर स्वदेश की उन्नति के अनु- 
कूल उन्नति हो सच्ची उन्नति है। जो मनुष्य स्वार्थवश 
समुदाय को हानि पहुँचायगा, समुदाय के अन्तर्गत द्वोने 
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से उसका प्रभाव उस पर भी पड़ेगा। अतएव वहाँ यद्दी 
स्पष्ट कहना होगा कि उन्नति के नाम से प्रकारान्तर से वह 
अपनी अवनति कर रहा है। समुदाय के प्रइन को छोड़कर 
अन्य व्यक्तियो का द्वानि पहुँचाने से भी इन सब व्यक्तियों 
द्वारा इसकी भी हानि अवश्य होगी। मान लीजिए कि 
धर्म का बन्धन तोड़कर सब लोग स्वेच्छाचार में लगे हुए 
हो, ऐसी दशा में यदि मनुष्य औरो को कष्ट पहुँचाकर चोरी 
या छल आदि से अपने को धनी बनता हे, तो आगे उसकी दी 
स्थिरता क्यो होगी / उससे अधिक चतुर मनुष्य उसको 
भी वही दशा करेगे जो उसने अन्य सीधे सादे मनुष्यों की 
की है। इसी आधार पर शात्त्रकार बार बार आज्ञा 
देते हे कि-- 
“अद्रोह्देगेव भूतानामल्पद्रोहेण वा पुनः । 
या वृत्तिस्तां समास्थाय विप्रो जीवेदनापदि ॥” 
--+ मैनु० । 
“यदन्यैर्बिंहित नेन्छेदात्मनः कमपूरुषः । 
न तत्परेषु कुवेन्ति जानन्नप्रियमात्मनः ॥” 
--- महाभारत, मोज्षानुशासनप्व, अध्याय २६४५ 
“अन्य प्राणियों के द्वरोह के बिना या अन्ततः अल्पद्रोहद 
से जो ब्त्ति हो सके उसी का आश्रय ब्राह्मण का ग्रहण करना 
चाहिए ।? -“मनुष्य जिस काय का और के द्वारा अपने 
लिए किया जाना नही चाहता, वह स्वयं भी दूसरा के लिए 
न कर”? इत्यादि। 
हाँ, तो जो क्रिया स्वरूप की रक्षा करती हुई उन्नति 
की ओर ले जाती हैं उसी का नाम “धर्म? है। अब विज्ञ 
पाठक स्वयं विचारें कि क्या कोई मनुष्य ऐसे काम वा अथे 
की इच्छा करेगा जो स्वरूप को नष्ट करनेवाला द्वो 2 संसार 
मे जहाँ तक दृष्टि फैलाकर देखिए, यद्दी प्रतीत द्वोगा कि 
पहले स्वरूप की रक्षा सब चाहते है। कितना ही कोई 
अथे या काम में आसक्त पुरुष द्वो, स्वरूपनाश का प्ररन 
उपस्थित द्वोते हद वद तुरंत अर्थ या काम को नमस्कार कर 
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देता है। कुछ थोड़े से बुद्धि के शत्रु उन कृपणाचायों वा 
विषयलम्पर्टों की बात जाने दीजिए जो सुधा से शरीर 
का नाश करते हुए भी धन ही धन की माला जपते या 
मद्य सेवन करते द्दे तथा वाराज्ञना के बाहुपाश से बंधे हुए 
जानते ही नहीं कि स्वरूप क्या होता है और उसका नाश 
किस चिड़िया का नाम है। वे तो नित्य नये राग और 
बिलाप की धुन में मत्यु के आवाहनमन्त्र स्वयं जपा करते 
है। ऐसे विषयान्ध जगत्‌ में कम हैं। इनको प्रवृत्ति 
का कारण भी आगे दिखाया जायगा। सावेभोम भाव से 
यदि पभ्रश्गत्ति सवंसाधरण की देखी जाय, तो यहां स्पष्ट 
होगा कि अर्थ और काम सबसे बढ़कर पहले स्वरूप- 
रक्षा की आवश्यकता है । 
वह स्वरूपरक्षा घर्म के अधान है। 
प्रथम पुरुषाथे हुआ। यह स्वरूपरक्षा किसी दूसरे का 
अद्ढ नही, किंतु स्वतः सबकी इष्ट हैं , अतः प्रधान पुरुषाथ 
है। सच पूछए तो अर्थ और काम इसी के अज्ञ हैं । जिस 
पुरुष को जैसे स्वरूप का अभिमान होता हैँ वह वैसे ही 
अर्थ ओर वैसी ही कामसामग्री की इच्छा किया करता 
है। स्वरूपविरोधी अथे और काम की इच्छा कोई नहीं 
करता । इच्छा क्या नहीं करता, बिना स्वरूप के अथे और 
काम हो ही नहीं सकते | अतएव शाख््रकारों का निश्चय है 
कि बिना धर्म के अर्थ और काम को स्थिति ही नही है -- 
८ अनथेस्य न कामो5स्ति तथार्थोज्घर्मिण: कुतः । 
तस्मादुद्विजते छोकों धमोथोभ्यां वहिष्क्रतात्‌ ॥” 
--महद्दाभा ०, आपद्धम, अ० १६४५ 
४ धर्मौदर्थश्व कामइच स किमथे न सेव्यते ? 
-- भारतसवित्री 
८ परित्यजेद्थकामौ यौ स्यातां धममवर्जितौ” 
--मनु 
अस्तु, संक्षेपतः यह सिद्ध हो चुका कि स्वरूपरक्षा का 
साधन धर्म है। और स्वरूपरक्षा के बिना अर्थ ओर 


अतः धर्म ही 


११६७ 
काम की कोई स्थिति नहीं। अब किंचित्‌ यह भी देखना 
होगा कि स्वरूपरक्षा का क्‍या अभिप्राय है । 

जिस भ्रकार के समाज, जाति, कुल, श्रेणी आदि का 
अभिमान हमको दो, वह सब हमारे स्वरूप में ही प्रवि९ 
मान लिया जाता है । इसी लिए धर्म में अवान्तर तारतम्य 
बहुत अधिक हा जाते है । जो असभ्य मनुष्य अपने मे 
किसी प्रकार की सभ्यता का अभिमान नहीं रख सकते, 
उनके पक्ष मे धमे की व्याख्या बहुत कम रह जाती है। 
उनका केवल अपने स्थल शरीर का अभिमान हैं, वही 
उनका स्वरूप हैं । उसकी रक्षा जितने से -- अर्थात्‌ जिस 
अकार के आहार विहार से--- उनके विचार मे हो सकती 
है, उस धम को वे भी बड़े आदर और आग्रह से मानते हैं । 
स्थूल शरीर के नाशक विषभक्षण आदि से वे भी दर ह। 
रहेगे ओर उसकी उन्नति के लिए बराबर यत्न करेगे । कितु 
तत्काल की उन्नति ही उनके ध्यान में आती है । परिणाम 
को वे अविद्यावश नहीं समझ सकते, इसी से स्थल शरीर के 
लिए भी अपकारक मद्यपान आदि से वे बचना नहीं चाहते । 


इसी प्रकार कुलरक्षा, समाजरक्षा और सभ्यता तथा यश 
आदि की रक्षा को अविदयावश वे अपनी स्वरूपरक्षा के 
अन्तर्गत नहीं मानते, ओर अविद्ा के कारण ही इन राबक। 
हानी सह लेते हैं । किंतु जो कुछ वे अपना स्वरूप मानते 
हे उसकी रक्षा के साधनों में अवश्य उनकी भी प्रर्नात्त रहता 
है । इसी से धर्म उनके लिए भी पुरुषार्थ है ही । यह्दी बात 
सभ्य मनुष्य के लिए भी कही जा सकती हैं। 
मनुष्य विद्वान होता है, त्यों त्यों सामाजिकता, सभ्यता, कुल 
मयादा, यश आदि को भी अपने स्वरूप में प्रविष्ट मानने 
लगता है । ओर अपने शरीर के समान ही--प्रत्युत उससे 
बढ़कर --- इन सबकी रक्षा के लिए ध्यान देता है ' स्पष्ट 
देखा जाता है कि शरीर का कष्ट सहते हुए भो सभ्य पुरुष 
वस्नविन्यास, तथा उठने बैठने आदि में सभ्यता के नियमों 
का पालन आवश्यक समझते हैं । 


ज्यों ज्यों 


श्श्ध्ष्य 


जिनको कुलमयादा पर विशेष अभिमान है वे मयोदा 
को, ओर जो यश के अभिमानी हैं वे यश को नहीं बिगढने 
देते । “रघुबंश! के द्वितीय सर्ग में मद्दाकवि रऋालिदास 
की यह उक्ति कितनो मार्मिक है १-- 
४ किमप्यहिंस्यस्तव चेन्मतो5हं 
यशः शरीरे भव में दयाल॒ः। 
एकान्तविध्वंसिषु मद्विधानां 
पिण्डेष्यनाथ्था खलु भौतिकेषु ॥ ” 
सिंह से राजा दिलीप कहते दे कि हम लोगों का केवल 
यह द्वाड़ मांस का शरोर ही शरीर नहीं, एक यशरूप शरीर 
एमारा ओर भी है; और हम लोग इस हाड़ मांस के शरीर 
को अपेक्षा उस यशरूप शरीर का बहुत अधिक मूल्य सम- 
अनते हे। सो यदि तुम्हे भी मुझपर दया दिखानी है, तो 
उस ग्रशरूप शरीर पर हो दया दिखाओ । वुद्धिमान्‌ 
प्रतिष्ठित मनुष्यों की यह स्वाभाविक बात है कि वे यश को 
अपना स्वरूप मानते हुए उसकी रक्षा के लिए अर्थ और 
काम को तो तुच्छ समझते हो है, शरीर को भो कष्ट देने में 
क्रिचित्‌ संकोच नहा करते । इसी उद्देश्य से यश के साधन 
“ परोपकार ' को सबसे बड़ा धर्म माना गया है। वबुद्धि- 
भान्‌ सन्‍्य पुरुषों की विवेकशील दृष्टि मे समाज? भी 
अपना स्वरूप ही है। समाज और कुछ नही, बहुत से 
व्यक्तियों का समूह है। यदि सब व्यक्ति उसको अपना 
स्वरृप न समझें, तो फिर समाज का अस्तित्व कहाँ रहेगा 2 
ऐसे विचारवाला की दृष्टि मे जो समाज की उन्नति के साधन 
है वा जिन साधनो के बिना समाज की स्वरूपरक्षा नहीं दो 
सक्रती, वे सब भी धर्म के मुख्य स्वरूप माने जाते हैं । 
कल्पना कीजिए एक ऐसे समाज की, जो धन धान्य से 
पूणे है, सब प्रकार के शिल्प और उच्च कोटि के व्यापार जिस 
फी शोभा बढ़ा रहे हैं, जिसको अपनी आवश्यकताओं कौ 
पूर्ति के लिए कभी दूसरे का मुख नहीं देखना पढ़ता | किंतु, 
यदि उस समाज के सब मनुष्य एक दूसरे का धन हृड़प 


गोताधमे 


जाने को तैयार हैं, परस्पर धोखा देने में अपना पुरुषार्थ 
मानते हैं, आपस में लड़ाई झगड़े करते है और अवसर पाते 
ही एक दूसरे को मार डालने में भी नहीं द्विचकते; तो क्या 
पूर्वोक्त सब ऐश्वर्यों के रहते हुए भी उस समाज को कोई 
उन्नत कह सकता है? उन्नति तो दूर रहे, क्या उस 
समाज की जीवनरक्षा भी कभी हो सकती है--उसे कुछ भी 
सुख और शान्ति मिल सकती है ? अतएव स्वरूपरक्षा को 
समाजरक्षा के अधीन समझकर द्वटी सभ्य समाज में अहिंसा, 
सत्य, अस्तेय आदि धर्मो का बहुत ऊँचा आसन है । इतना 
ही नहीं, समाज को निजस्वरूप माननेवालों के लिए समाज- 
रक्षा का प्रश्न बड़े महत्व का है। उसके सामने वे अपने 
धन, जन, सुख और इहारीर तक का त्याग भी एक सामान्य 
बात समझते है। इसी भांति देश को स्वरूप माननेवाले 
देशरक्षा के लिए सबका बलिदान करते है। इससे भी 
बढ़कर जो अपने को ब्रह्माण्ड का एक अंश मानते हुए--- 
समस्त ब्रह्माण्ड मे एक आत्मा देखते हुए---समस्त ब्रक्माण्ट 
को निजस्वरूप मान चुके ह, वे ब्रह्माण्ड के हित के लिए 
सवेस्व का बलिदान करने को प्रस्तुत रहते है । इसी भाव 
से प्रेरित होकर जगत्‌ की रक्षा के लिए दधीचि ने अपनी 
दृड्टियाँ भी दे दी थी। ऐसे हं। पुरुषों के लिए कहा गया 
है कि “उदारचरितानां तु वसुधेव कुटुम्बकम्‌ ” । अस्तु, 
विज्ञ पाठक विचारंगे कि इसी प्रकार विद्वान्‌ सभ्य पुरुषों 
के पक्ष मे क्रमशः धम्म की व्याख्या विघ्तृत होती जाती है । 
यहाँ यह भी जानना आवश्यक है कि विद्या से मनुष्य परि- 
णामदर्शा बनता है, अतएवं ज्यों ज्यों किसी कार्य से परि- 
णाम मे बुराई प्रतीत होती जाती है, त्यों त्यो वह काये 
विद्वानों के समाज मे हेय माना जाता हैे। इसी आधार 
पर मद्रमांसवजेन आदि विद्वत्समाज मे बड़े धर्म समझे 
गये हे । 

यह स्वरूप के बाह्य विस्तार का संक्षेप हुआ । अब 
आन्तर विस्तार की ओर आइए । 


पुरुषा थ 
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जिस समाज में दर्शनशाखत्र का विशेष श्रचार था चचों 
नहीं, वद् ध्वरूपरक्षा का कोई यत्न नहीं कर सकता, अथवा 
यों कद्दिए कि जो पूर्णतया यह स्पष्ट नहीं जानते कि इस 
स्थूल शरीर के बाद भी कुछ रद्दता है--परलोक में जाने- 
वाला या पुनजेन्म पानेवाला भी कोई है, वे उसकी स्वरूप- 
रक्षा या उन्नति के लिए भी कोई यत्न नहीं कर सकते; 
उनकी धमेव्याख्या स्थूल तत्त्वों पर ही समाप्त हो जाती 
है। किंतु जो अपनी वैज्ञानिक दृष्टि से स्थूल शरीर के 
अतिरिक्त सूक्ष्म शरीर का भो पूर्ण अनुभव कर चुके हैं, और 
गम्भीर तत्त्व के तल तक पहुचनेवाली जिनकी दृष्टि उस 
सूक्ष्म शरीर की स्वरूपरक्षा और उन्नति के उपायों को भी 
देख चुकी है, उन विद्वान महानुभावों के समाज में धर्म की 
व्याख्या बहुत विस्तृत है। वे स्थूल शरीर की अपेक्षा 
सूक्ष्म शरीर की उन्नति को बहुत अधिक प्रतिष्ठा देते हैं । 
अतएव परलोक संबन्धी धर्म ऐसे समाज में सबसे प्रधान 
माने जाते हैं । “परिणाम? शब्द से इनके यहाँ परलोक की 
उन्नति ही समझी जातो है। स्थूल शरीर की अपेक्षा 
सूक्ष्म शरीर बहुत अधिक स्थायी है; वह इस शरीर को 
छोड़कर अनेक लोकों तथा दुसरे शरीरों में भी जाता है, 
उसको आगे सद्गति की ओर ले जाना या दुर्गति की ओर 
गिराना अपने ही कर्मा पर निर्भर है---इस तत्त्व को समझ 
जानेवाला विद्वान्‌ या विद्वत्समाज स्वभावतः उसी की उन्नति 
के यल्नों में लग जाता है। यही कारण है कि आयेजाति 
के धर्म क। विशेष संबन्ध परलोक से है और इस जाति की 
धर्मव्याख्या अति विस्तृत एवं कठिन है। लाखों वर्ष पूवे 
यद्द जाति दाशनिक विज्ञान में चरम उन्नतिं कर चुकी 
थी--ओर स्थूछ, सूक्ष्म, कारणशरीर, भात्मा, छोक, पर- 
लोकगति आदि का पूर्ण ज्ञान भी प्राप्त कर चुकी थी; साथ 
दी अपने तलस्पर्शा विज्ञान के द्वारा परछोक की उन्नति के 
साधन भी निश्चित कर चुकी थी। हमारे यज्ञ, तप, उपा- 
सना, योग, श्राद्ध आदि धर्मो का उच्चतम विज्ञान से घनिष्ठ 
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श्श्धह 
संबन्ध है, और वे सब सूक्ष्म शरीर की उच्नति के द्वारा 
परलाक की सद्गति के युक्तियुक्त साधन हैं। भले हो इम 
आज अज्ञानवश कर्मकाण्ड के वायुशुद्धि आदि छोटे छाटे 
फलों को कल्पना किया करें, किंतु कमकाण्ड के आकर ग्रन्थ 
“ब्राह्मण?” भादि हमें ऐसा नहीं बताते । वहाँ स्पष्ट पर 
लोकगति ही अधिकतर कर्मो का मुख्य फल माना गया है । 
मीमांसा में एक “विश्वजित्‌ अधिकरण ? नाम का न्याय हो 
इसलिए है कि जिस कर्म का कोई फल श्रुति में न लिसा 
हो उसका फल स्वर्ग ही समझना । उपासना और ज्ञान 
काण्ड का तो परलोकगति से मुख्य संबन्ध है ही। वें 
सूक्ष्म शरीर, कारणशरीर वा व्यावहारिक आत्मा की उन्नति 
के लक्ष्य से ही नियमित हैं। स्थूल एवं सूक्ष्म शरीर का 
भेद न जानते हुए जनसाधारण भी अविज्ञातभाव से सूक्ष्म 
शरीर की वृत्तियों का अभिमान रखते हैं, और उन वृत्तियों 
को द्वी अपना मुख्य स्वरूप मानते हुए उनको रक्षा में शर|९ 
तक का समपंण कर बैठते हैं । सूक्ष्म शरीर में मन प्रधान 
है, अतः मन की सब जृत्तियाँ सूक्ष्म शरीर के ही अन्तर्ग । 
मानी जाती हैं । बहुत से दयाल् पुरुष दयाशत्ति को प्रशा- 
नता देते हुए--उसी को स्वरूप मानकर जसे विपत्ति में 
पड़े हुए प्राणी की रक्षा के लिए अपना धन, जन, शरीर, 
प्राण, सब कुछ छोड़ सकते हैं, वेसे ही लोभी पुरुष लोभगरो-। 
के चक्कर में पड़कर वा कामी पुरुष कामबृत्ति के वश मे 
होकर भी सबका त्याग कर सकते हैं। वह त्याग भो 
स्वरूपरक्षा के अभिमान से ही होता है । यह दूसरी बात है 
कि वह अभिमान उचित है वा अनुचित, सत्य है वा मिथ्या 2 
लोभ काम आदि वृत्तियाँ आगन्तुक हैं, ये स्वरूप नहीं 
कहीं जा सकतीं; अतएवं इनकी रक्षा के उपाय भी धम्मम नहीं 
दो सकते । किंतु जिन्होंने श्रान्तिवश इनको स्वरूप समझ 
लिया, वे अधम को धमे समझकर इन श्रृत्तियों के परिपालन 
में लगते हैं। अतः धमं की अभिलाषा वहाँ भी है, धम 
का यथार्थ ज्ञान नहीं है। सूक्ष्म शरीर, कारणशरीर वा 
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आत्मा का तत्त्व जानने पर धर्म का यथार्थ ज्ञान हो जाता 
है और आचरण में सत्यता आ जाती है। तात्पय यह 
कि जो समाज दर्शनविज्ञान श्राप्त कर चुका हो उसकी “ स्वरूप- 
रक्षा ” कुछ और हो है, और उस जाति की धर्मव्याख्या अति 
विस्तृत एवं उच्च विज्ञान से संबन्ध रखने के कारण अति 
कठिन होती है। वह जाति अपने मुख्य धर्म के सामने अर्थ 
कामादि की सब प्रकार की उन्नति को गौण समझती है। उस 
जाति का धर्म औरों के धर्म की अपेक्षा विलक्षण ही होता है । 

यद्दो कारण है कि हमारे पूर्वज ऋषि मुनि लौकिक 
उन्नति को गोण और तुच्छ ही मानते रहे । यद्यपि वे 
लछोकिक उन्नति के भी सब साधनों के पारंगत विद्वान्‌ तथा 
आचाय॑ थे --- पारलौकिक उन्नति का जिनको पूणे अधिकार 
नही, उन्हें वे लौकिक उन्नति के साधनों की पूर्ण शिक्षा भी 
दे गये हैँ, तथापि उनका अपना लक्ष्य यही था कि--- 

“ ब्राह्मणस्य तु देद्दोज्यं क्लुद्रकामाय नेष्यते | 

इह क्लेशाय तपसे प्रेत्यानन्तसुखाय च ॥।” 

“अथात्‌ ब्राह्मणों की देह छोटी कामनाओं की पूर्ति 
करने के लिए नहीं है। वे इस जन्म में पूरा लेक्श 
उठाव और पर लोक में अनन्त सुख श्राप्त करें |?? यह 
नो एक स्वाभाविक बात हैं कि बड़ी ओर अधिक काल 
क्री उन्नति के सामने छोटी ओर अल्प काल की उन्नति को 
सभो छोड़ दिया करते हें । आगे उत्पन्न होनेवाले धान्य 
को आशा से घर के थाड़े धान्य को खेत में फंक देनेवाले 
कृषक वा घर की एँजो को पहले ही खपा देनेवाले व्यापारी 
इसके प्रत्यक्ष उदाहरण हैं । फिर जिनको परलोक का निश्चित 
ज्ञान है--- जो उस विभूति के सामने यहाँ की विभूतियों 
क्रो तुच्छ ही नहीं, तृण के समान निःसार मानते हैं और 


इसकी अपेक्षा उसके बहुत स्थिर होने का जिनको निश्चय 
है, वे उस उन्नति की आशा में यदि इसे छोड़े', तो यद्द 
अस्व'भाविक नहीं कहा जा सकता । 


बृहदारण्यक उपनिंषद्‌ में एक आख्यायिका है। महर्षि 
याज्ञवल्क्य संन्यासाभ्रम में प्रवेश करना चाहते हैं । उनके 


गीताधम 


दो स्लियाँथीं। वे अपनी ञ्री “मैत्रेयी' से कहते हैं- - 
“मैत्रेयी ! में अब संन्यास लेता हूँ । मैं अपने धन का 
तुम दोनों में विभाग कर देना चाहता हूँ ।? मैत्रेयी पूछती 
है --- “भगवन्‌ ! क्‍या यह संपूर्ण प्रथिवी धन से भरी हुई 
मुझे मिल जाय, तो मैं अम्ृतदशा को प्राप्त हो सदूँगी !* 
याज्षवल्क्य ने कहा-- “नहीं |! धनवानों की तरद्द तेरा 
जीवन होगा; घन से अम्रतदशा की तो आशा नहीं की जा 
सकती ।? बस, मैत्रेयी बोल उठी--“ जिससे मैं अमृत न 
होऊँगी उस धन को लेकर क्या करूँगी 2 जो आपका मुख्य 


धन ( आत्मज्ञान ) है वही मुझे दीजिए ।”? इसके बाद 
याज्ववल्क्य ने समझाया कि आत्मा के संबन्ध से ही 
सब वस्तुओं में प्रियता होती है, इसलिए आनंन्द्धनरूप 
आत्मा का ही विज्ञान श्राप्त करना चाहिए; इत्यादि । 
सत्य है । जिसे जिस रस का चसका है वह उसी के लिए 
मत्त है, संसार में उसे ओर कुछ नहीं सूझता । जिस प्रकार 
संसारोी मनुष्य धन, पुत्र, कलत्र आदि के सुख में मत्त 
हैं उसी प्रकार भक्त भक्ति में और ज्ञानी ज्ञान में मत्त रहते 
हूं । सबकी प्रवृत्ति स्वाभाविक है, किसी की बलात्‌ नहीं। 
अस्तु, ऊपर कहा जा चुका है कि स्वरूपरक्षा के साधन 
का नाम “धम” है । 

उसमें आबाल गोपाल स्वंसाधारण की स्वाभाविक 
प्रवृत्ति है । अथे और काम स्वरूपरक्षा की तुलना में 
तुच्छ सिद्ध होते हैं। अतः पुरुषाथथविचार में धमे का, 
अथ और काम सबसे, बहुत अधिक गौरव है। लौकिक 
और पारलौकिक सब प्रकार की उन्नति धर्म के ही अधीन 
है। किंतु जो जितना अपना स्वरूप समझ सकता है वा 
जिस स्वरूप का जिसे मुख्य रूप से अभिमान है-- अथोत्‌ 
स्वरूप में प्रविष्ट बहुत से पदार्थो' में से जिसे जिसने मुख्य 
मान रखा है, उसी की रक्षा के लिए वद्द यत्न करता है। 
एक गरीब को केवल अपनी कुटिया की रक्षा की चिन्ता 
होती है, किंतु राजा को संपूर्ण राज्य की रक्षा की चिन्ता लगी 


पुरुषार्थ 


रहती है। इसी प्रकार अधिकाधिक विद्या के कारण जो 
अपना स्वरूप जितनी उत्तमता से जान सके उनका धर्म 
उतना ही विस्तृत होता है। स्वरूपान्तःप्रविष्ट पदार्थों" 
में से भी अपनी अपनी प्रकृति के अनुसार कोई किसी को, 
और कोई किसी को मुख्य मानता है, उसी पर उसका 
स्वरूपासिंमान दृढ होता है ओर उसकी उन्नति में वह प्रयत्ष- 
शौल होता है । इसी आधार पर धर्मो' के बहुत भेद हो 
जाते हैं, और इसी आधार पर कुछ साधारण धर्म सबके 
एक से रहते हैं ; क्योंकि मनुष्यता सामाजिकता आदि का 
अभिमान सबको एक सा ही रहता है। आययजाति अनादि 
काल से विद्वत्ता के उच्च आसन पर आरूढ़ है, इससे इसका 
धर्म भी बहुत विस्तृत है । 

स्वरूपरक्षा का साधन होने के कारण अर्थ और काम 
से धमं की उत्कृश्ता सिद्ध की जा चुकी है। अब उस 
विषय में दूसरी दृष्टि से भी विचार किया जाय । वास्तव 
में पुरुषार्थ “ मुख” है, और सब गौण पुरुषार्थ हैं। आनन्द 
ही के लिए सब मनुष्य सब काल में, सब दशा में, लाला- 
यित रहते हैं। सबकी दृष्टि एक ही लक्ष्य “आनन्द? पर 
है। कोई धन कमा रहा है, तो आनन्द के लिए और 
कोई धन खर्चे कर रहा है, तो आनन्द के लिए। अर्थ, 
काम, धर्म आदि जिस किसी वस्तु की इच्छा पुरुष को होती 
है, बस आनन्द के लिए ही होती है। इसलिए “ पुरुषेर- 
ध्येते यः स पुरुषाथ: ...पुरुष की जिसकी इच्छा हो वह 
“ पुरुषार्थ ” है--इस व्युत्पत्ति के अनुसार “ पुरुषाथे ? आनन्द 
या सुख ही हुआ, और सब उसके साधन होने से गोण पुरु- 
पार्थ हुए। खुख्र के साधन ये तीनों 'हैं---१ धर्म, २ अर्थ 
और ३ काम । इसलिए ये भो “पुरुषार्थ ” कहलाते हैं। 
इनमें भी “धम? ही सुख का मुख्य साधन है, अतः वह 
साधनों में “मुख्य पुरुषार्थ है, इतर दोनों गौण हैं । इसका 
कारण यह है कि शुभ आचरणरूप धर्म के बिना अर्थ और 
काम की प्राप्ति ही असंभव है । शास्ताज्ञाहूप धर्म का 
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आचरण करते हुए ही सब वर्ण और जाति के मनुष्य अपनौ 
अपनी वृत्ति से उपयुक्त धनोपाजन कर सकते हैं। धर्म के 
विरुद्ध साधनों से उपार्जन किया हुआ धन कभी सुख का 
कारण नहीं हो सकता, प्रत्युत अनन्त दुःख उत्पन्न करने- 
वाला द्वाता हैं। यह चोरी आदि दृशन्तों से नीतिवेत्ता 
भी मानेंगे। साथ दी धर्मविरुद्ध परसत्नी आदि का काम- 
भोग भी कभी सुखजनक नहीं हो सकता। मोहवश चाहे 
उन कामों में बहुत से लोग ग्रशृत्त दो जाते द्ों, पर उनका 
समर्थन वे स्वयं भी नहीं कर सकते, और उन अर्थों और 
कामों से उन्हें कितना सुख और कितना दुःख होता दै-- 
यह तोल भी उनकी आत्मा द्वी जानती है। यहाँ पर यह 
भी विचारणीय द्वै कि अर्थ या काम से सुख तभी होता है 
जब उनमें संतोष हो और इश्वर पर लक्ष्य दो। संतोष की 
मात्रा के बिना, धन कमाने से अधिकाधिक तृष्णा बढ़ती 
जाती है; ओर तृष्णा की ज्वाला से तपे हुए इधर उधर 
दौड़ धूप करनेवाले विश्रामशल्य मलुष्यों को सुख का लेश 
भी नहीं मिल सकता। स्वयं कामभोग करते हुए भी जो 
दूसरों की ईष्यों से जले जाते हैं, अथवा उत्कट कामभोग के 
द्वारा अपनी इच्छा को बढ़ाते हुए भी कामभोग के साधन--- 
शरीर, इन्द्रिय आदि--को जजेर कर लेते हैं, वे क्या स्वप्न 
में भी सुखी द्ोते हें? फिर अर्थ और काम का स्वभाव ही 
नश्वरता है, वे कभी स्थिर रह नहीं सकते; उनके विनाश 
पर ईश्वर को रुक्ष्य माननेवाले पुरुष ईश्वरेच्छा को बलवान्‌ 
मानते हुए दुःख से बच सकते हैं, किंतु जो उधर लक्ष्य नहीं 
रखते वे अथाह दुःखसागर में डूबते हैं । इस प्रकार धम्म 
की सहायता भी सुखसाधन में अत्यावश्यक सिद्ध हुई । 
सारांश यह कि सुख बही पुरुषार्थ है जो दुःख से 
दबाया न जाय । जहाँ सुख एक अंश ओर दुःख दो तीन 
अंश हो वहाँ कोई विद्वान अश्वत्त नहीं होता । यदि धर्म के 
द्वारा अर्थ और काम की मयादा रखी जाय, तो वे सुख- 
साधन हो सकते हैं; परंतु धर्म की मयादा के बिना वे सुख 
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गौताचमे 


दो ऊपेदा दुःख है| भ्रधिक उत्पल करते हैं। हससे भी 
सुक्त के साथ घमे का ही घनिष्ठ संबन्ध सिद्ध होता है, 


संयोग से उसे शान्त ढिया जाता है। इस अकार रोग के 


झेर सुख के साधनें में 'घम” हो प्रधान पुरुषाये मानने 
योग्य झहरता है। शात््रों में जो सुख का स्वरूप बड़ी 
विवेचना के साथ निरूपित हुआ है उसपर एक दृष्टि डालने 
से तो यह विषय अत्यन्त रफुट हो जाता है। “सुख? 
या “आनन्द? बाहर की वस्तु नहीं, यह आन्तरिक वस्तु 
है, या यों कहिए कि आत्मा का स्वरूप है। विद्या के 
परिणाम --- भन्तःकरण के आवरण से ढके रहने --- के कारण 
यह आनन्द हमें सदा प्रतात नहीं होता। किंतु जब अन्तः- 
करण में सत्तवगुण की प्रधानता होती है और वह स्वच्छ हो 
जाता है तब जैसे स्वच्छ शीशे से निकलकर दीपक की प्रभा 
चारों ओर फैल जाती है वैसे ही आत्मा की आनन्दज्योति 
प्रकट होकर बाद्य विषयो! तक फैल जाती है। उसी को हम 
लोग आनन्दानुभव--सुख की प्रतीति--मानते हैं । सुख की 
प्रतीति सत्त्वगुण की प्रधानता पर अवलम्बित है, और सत्तव- 
गुण को प्रधानता के साधन का ही नाम “धम? है। 
जिस अर्थ या काम की प्राप्ति के लिए पुरुष विंकल 
रहता है ओर जीतोड़ परिश्रम करता रहता है, उसकी 
ग्राप्ति के समय वह विकलता--- वह चित्त की चश्वलता-दूर 
हो जाती है और स्थिर चित्त में सत्त्व का उदय होता है। 
इसी से अथ और काम की प्राप्ति में सुख का प्रतीति होती 
है। महात्मा भतृदरि की उक्ति कैसी मार्भिक है १ 
८ तृपा शुध्यत्यास्थे पिव्ति सलिलं स्वादु सुरभि 
क्षुधात्त: सन्‌ शाीन्‌ कबछ॒यति शाकादिवलितान। 
प्रदीस कामाग्नी सुदृढतरमालिज्ञति वधू 
प्रतीकारों व्याप: सुखमिति विपयेत्यति जनः॥ 
अथोत्‌ -- “ जब तृषा से मुख सूखने लगता है तब 
सुन्दर जल पीकर उसका ग्रतीकार किया जाताहे । छुघा की 
व्याधि उपस्थित होने पर शाक ओदन आदि के द्वारा उसका 
निवारण द्वोता है। काम की अभि ज्वलित होने पर स््रौ- 


प्रतीदारों को ही मनुष्य धोखे से सुख मान रहै हैं । ”? तात्पय॑ 
यह कि दुःखजनित चित्त की चश्चलता मिटाना ही वाद्य 
विषयों के संग्रह का उद्देय है। सुख तो स्थिर चित्त में 
स्वतः प्रकाशित होता है। यह चित्त की स्थिरता अर्थ कामों 
से बिना धर्म की नियन्त्रणा के नही हो सकती । अधिका- 
धिक इच्छा से चलता बढ़ती दी जायगी । अतः धर्म के 
बिना अर्थ और काम पुरुषार्थ नहीं, किंतु धर्म, बिना अर्थ 
और काम के भी, पुरुषाथे है। कारण, इच्छाशृत्तियों को 
रोककर वा समाधि द्वारा बिना बाह्य विषयों के भी चित्त की 
स्थिरता प्राप्त की जा सकती है। इसका आशय यह है 
कि इच्छा द्वेष भादि शत्तियाँ जो मन में चलता पैदा करने- 
वाली हैं उनके हटने पर चित्त कौ चश्वलता दूर होना ही 
सुख है । उन श्वत्तियों का हटना दोनो प्रकार से संभव है-- 
उनके अनुकूल पदार्थ प्राप्त करके या विचार द्वारा उन्हें पैदा 
ही न होने देने से । पहला उपाय सभी प्राणी करते हैं, किंतु 
उससे यथा सिद्धि नहीं होती । एक इच्छा के पूरी होने 
पर भी आगे इच्छा का स्रोत बदता ही रहता है। सब 
इच्छाएं तो कभी किसी की पूरी हो ही नहीं सकतीं; और 
यदि पूरी हों भी, तो यह नहीं कहा जा सकता कि अब आगे 
इच्छा होगी दही नहीं। जहाँ फिर इच्छा उत्प्त 
हुई कि फिर चश्चलता और दुःख | ऐसा ही द्वेष आदि के 
संबन्ध में भी समझिए । अन्तःकरण में इस द्वेषदुष्ट का 
राज्य होने पर भले भले आदमी भी क्या नहीं कर डालते / 
अपने उपकारों पर भी यह दुए आक्रमण करवा देता है। 
सीधे सादे और भोले भाले आदमियों से भी यह छल प्रपश्व 
करा डालता है । इस भूत के आवेश में आकर मनुष्य अपने 
आपको योग्य पुरुषों की द१ से गिरा "लेता है। कलष 
हृदय की आकृति बाहर तक श्रकट हो जाती है। किंतु, 
यदि पूणे उद्योग से छल प्रप्ध कर आप कदाचित्‌ अपने 
शत्रु पर विंजय भी पा सके, तो क्‍या वद्द सुख चिरस्थायी 


चुरुषा थ 
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है | याद रखिए, भन्त में सत्य की विजय होगी भोर जिस 
सुख पर आप फूल रदे हैं उसका परिणाम घोर दुःख होगा । 

इसी अ्रकार मन के सब विकारों पर विचार कर लीजिए । 
किंतु जो धर्ममार्ग के पथिक हैं वे संतोष, निर्वेरता, करुणा 
आदि की ऐसी सघन छाया में बेठ जाते हँ कि इन मनो- 
विकारों का प्रचण्ड आतप उन्हें सता द्वी नहीं सकता । योग- 
दर्शनकार भगवान्‌ पतज्जलि कहते है-- “यदि चित्त की 
प्रसन्नता चाहते द्वो, तो किसी श्राणी का अभ्युदय देखकर 
उसके साथ ईध्यो करने के स्थान में उसे अपना मित्र 
समझो । किसी को दुःख पाता देखकर प्रसन्न मत हो, 
उसपर करुणा करो। पवित्र काय करते हुए पुरुषों को 
देखकर हृषयुक्त हो। पापियों की -- यदि वे नही मानते 
हैं तो--- उपेक्षा करा, उनसे झगड़ा मत करो; प्रत्युत उनको 
सुबुद्धि देने के देतु परम पिता जगदीश्वर से प्रार्थना करो । ? 

ये दी प्रसन्नता के उपाय दें जो धमेकल्पवृक्ष के 
आश्रय के बिना मिल ही नहीं सकते । 

निष्कष यह कि हर तरह से पुरुषार्थ “सुख” ही है 
ओर दुःखों के अभाव के बिना सुख प्रतीत हो द्वी नदीं 
सकता । केवल अर ओर काम से कुछ काल तक सुख हुआ 
भी, तो वह दुःख के साथ द्वी रदेगा, दुःख को दबा नहीं 
सकता । किंतु धर्म तो अर्थ और काम के साथ रहकर भी 
सुख प्रतीत करा सकता दे ओर उनकी सहायता के बिना 
भी सुखसाधन दो सकता दे । 

जब यह्द सिद्ध हो चुका कि धमम दी मुख्य पुरुषाथे है, 
तब अब मोक्ष के संबन्ध में थोड़ा विचार करना चाहिए । 
हम पहले कह आये हें कि श्राणिमानत्र दुःख का अभाव 
चाहते हैं। सुख के साथ भी दुःख भोगना कोई स्वीकार 
न करेगा । दुःख से छुटकारा पाने को ओर सबको 
स्वाभाविक प्रति होती है । ऐसी स्थिति में मोक्ष के परम 
पुरुषार्थ द्वोने में किसी प्रकार को शह्का ही नहीं रह जाती ; 
क्योंकि दुःखनिश्वत्ति का हो नाम मोक्ष हैं। यद्द दूसरी 
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बात है कि संसार में सब दुःखों का अभाव कभी दे। नहं। 
सकता, अतः मोक्षार्थो पुरुषों को संसार से विमुख होना 
पड़ता है, इससे भयंकर समझकर सब उसके लिए प्रद्नत्त 
न हो सके ; कितु मुक्ति की ओर प्रश्नत्त द्वोना स्वाभाविक 
है, कृत्रिम नहीं । 

जो सजन इस प्रकार की शड्जा उठाते हैं कि जिस सोक्ष- 
दशा में सुख या दुःख किसी का भी अनुभव नहीं द्ोता 
उसकी तरफ भला कोन श्रश्त्त हो / उनसे इमारा यही 
संक्षिप)त निवेदन दे कि आप अतुर सुख भोगते हुए भी- 
विविध प्रकार की .विलाससामअ्री सामने रहते हुए भी- क्‍यों 
नित्य शयन की इच्छा करते हैं. कोन सा देतु है जो आपको 
सब सुखाो से हटाकर उस निद्रा की ओर बलात्‌ खींच ले 
जाता है जिसमें किसी दुःख या सुख का अनुभव नहीं होता 
अगत्या मानना पड़ेगा कि सांसारिक श्रमरूपी दुःख से बचने 
के लिए शान्तिरूपी निद्रा की ओर सबका झुकाव स्वाभाषिक 
है; किंतु अनादि काल की वासना से घिरे हुए हम लोग उस 
शान्ति का चिरानुभव नद्दीं कर सकते -वासना हमें फिर 
उधर से इधर घसीट लाती दूं । तब, जो महानुभाव शान्ति 
का तत्त्व समझ जाते दे वे सब वासनाओं के क्षय में लगकर 
मोक्षमार्ग के पथिक बन जाते दे। शान्त्यानन्द द्वी मुख्य 
आनन्द है, समृद्धयानन्द तो उसका साधनमात्र है। जिस 
समय मनुष्य कोई नई उन्नति करता है-- उसे कुछ धन मिले, 
ऐश्वर्य मिले वा पुन्र॒जन्म हो, उस समय कुछ काल के लिए 
अन्तःकरण में विकास द्ोता है, मानों उस नये विषय को 
पकढ़ने के लिए अन्तःकरण फूल उठता दै। किंतु थोड़े 
समय के अनन्तर उस धन, ऐश्वय ओर पुत्र के वियमान 
रहने पर वह आनन्दप्रतीति नहीं रद्दती । 

अब वह नया पदाथे भी अपने स्वरूप में आा गया, 
इसलिए स्वरूपभूत शाम्त्यानन्द ही अब रह गया, बह चित्त- 
शृत्ति का विकास होते समय जो एक विशेष चमत्काररूप से 
आनन्द का अशुभव हुआ था, अब न रद्दा। दा, यदि 


१९०४ 
वह नया पदार्थ भ्रब चला जाय, तो दुःख हं।गा । पहले 
जब वह न था तथ दुःख की वेदना वैसी न थी, जेसी अब 
उसके चले जाने पर होगी। हसका कारण स्पष्ट है कि 
पहले वह पदार्थ अपने स्वरूप में नहीं था, अब उसके हटने 
से स्वरूपहानिप्रयुक्त दुःख द्ोगा ही । 
अस्तु, कहने का तात्पय॑ यह कि यों समृद्धयानन्द क्रम 
से शान्त्यानन्द के रूप में परिणत हो जाता है, और शान्त्या- 
नन्‍्द आत्मा का स्वरूप है। मोक्ष के संबन्ध में जो यह 
विवाद दर्शनों में है कि कोई मोक्ष में सुख मानते हैं और 
कोई नहीं मानते, उसका भी निपटारा इसी रूप में ठीक 
होता है कि स्वरूपानन्द--अथीत्‌ शान्त्यानन्द--मोक्ष में है, 
समृद्ध्यानन्द में नहीं । मोक्ष “सवात्मभाव? कहा जाता है, 
अथात्‌ सब कुछ उसकी आत्मा-स्वरूप में आ चुका। 
जब सब स्वरूप बन गया, तब फिर नई वस्तु मिलेगी केसे 
ओर विकास कहाँ से होगा ? इसलिए समद्धयानन्द वहाँ 
नहीं होता, किंतु सब कुछ हमारा हो जाने पर वा हमारे 
स्वेरूप हो जाने पर कमी किस बात की रही ? शान्त्या- 
नन्द जो मुख्यानन्द है कद्द तो अनन्तरूप में प्राप्त हो गया | 
मान लौजिए, एक पुरुष ऐसा है जो सांसारिऋ दृष्टि से पू्े 
उन्नति प्राप्त कर महाराजाधिराज बन गया। उसे अब 
प्राप्तव्य कुछ न रहा । दूसरा क्रम क्रम से अपना अधिकार 
बढ़ाता जाता दे और अधिकार बढ़ने की दशा में नित्य 
नित्य सुख का अनुभव करता है। इन दोनों में ऊँचे दर्जे 


गीताधम 


सितत3>मम>>क... समा. मा #ाा मी... रकम. + पमाडी.. मन>>4...3. 2 >मामाुक-.. ओगोब-... स-. क्‍विन-२००५७-क०० (विवाह. ब्न्‍न्‍- कक क 2 ढन->>>- 2जनओो का ->वातमोफना-नकनिकरन- 


का तो वही कहलायगा जो सब कुछ श्राप्त कर चुका दे । 
यह दूसरा भी कभी उस स्थिति पर पहुँचेगा--उसके लिए 
यह लालायित है। बस, इसी तरह सवोत्मभाव श्राप्त कर 
चुकनेवाला मुक्त पुरुष ही पूर्ण शान्त दै | संसारी लोग उसी 
स्थिति में पहुँचकर झंझट से छूटेंगे । 

इस प्रकार, संक्षेप में सिद्ध यह किया गया है कि धर्म, 
अथे, काम और मोक्ष नाम से जो चार पुरुषार्थ आरय॑शास्रों 
में निरूपित हुए हें उनका स्वरूप क्रम से स्वरूपरक्षा, सांसा- 
रिक उन्नति, भोग विलास और दुःखनिइत्ति है। ये ही 
प्राणिमात्र के इृष्ट पदार्थ हैं। किसी भी इच्छा का लक्ष्य 
इनसे बाहर नहीं जा सकता। इसलिए ये चारों ही पुरु- 
पाथे हैं। और चार ही पुरुषार्थ हैं भी, अधिक नहीं। 
सामान्यतः तो चारों ही पुरुषार्थ हैं ; किंतु विचारदृष्टि से 
सिद्ध यही होता है कि “मोक्ष ? तो परम पुरुषार्थ है । किंतु 
सांसारिकों के लिए त्रिवर्ग में “धर्म ही मुख्य पुरुषार्थ है, 
और “अर्थ” तथा “काम? गौण पुरुषार्थ हैं। प्रशसि और 
निश्वत्ति दोनो मार्गों' पर दृष्टि रखकर दो प्रकार से धर्म की 
मुख्य पुरुषार्थता संक्षेप से सिद्ध की गई है। धर्म की 
ओर सबकी स्वाभा.वेंक प्रवृत्ति रहने पर भी धमानुष्ठान में 
और धरम के मन्तव्य में क्यों सबका परस्पर भेद हो जाता 
है, इसका उत्तर भी यथाचित देने कौ चेश् की गई दै। 
यद्दी इसका सार है। 

( क्ष० प्र० ) 





फमे ओर लण्जा 
लोक लज्जा का ध्यान रखना एक सभ्य मलरुष्य का गुण है, पर आहार और व्यवहार में 


वही लज्जा अवगृण बन जाती है । 


लज्तावश कभी कम और कभी अधिक खा लेना और संकोच में पढ़कर लेन देन का ठीक 
नियम न रखना बड़ा दुःख देता है। इसी से लोकभमे का यह प्रसिद्ध नियप है-- 


'आहारे व्यवहारे च त्यक्तलज्ुः सुखी भवेत्‌ ।' 


बशेश छा 


( ले०--महामना पं० मदनमोहन मालवीय, कुछपति, का० हिं० वि० ) 


[ १ जनवरी, सन्‌ १६३६ इसवी को पूज्य 
मालवीयनी पूने की प्रभात चित्रपट प्रयोग- 
शाला देखने गये थे । वहाँ उन्होंने निम्न- 
लिखित संदेश दिया था । --संपादक |] 

प्रथिवीमण्डडल पर जो वस्तु मुझ्नको अधिक 
प्यारी है वह धमें है; और वह धर्म सनातनधर्म 
है। अभी संसार सनातनधमे के महत्त्व को नहीं 
समझता । मुझे आशा और दृढ विश्वास है कि थोड़े 
समय में समस्त संसार को यह विद्त हो जायगा 
कि यह धर्म कैसा ओर किस प्रकार धर्म के मूलपर 
स्थित है । 
सत्यं दया तपः शोच तितिक्तेक्षा शमों दमः । 
अहिंसा ब्रह्मचयश्र त्याग: स्वाध्याय आजेवम्‌ ॥ 
संतोष! समहक्‌ सेवा ग्राम्येहोपरमः शनः । 
नृणां. विपयेयेहेक्ता मोनमात्मविमशेनम्‌ ॥। 
अन्नायादे! संविभागो भ्ूतेश्यश्र यथाहेतः । 
तेष्वात्मदेवतावुद्धि! सुतरां हरृषु पाणडव ॥ 
श्रवर्ण कीतेन॑ चास्य स्मरणं महततां गतिः । 
सेवेज्यावनतिर्दास्य॑ सख्यमात्मसमर्पणम्‌ ॥ 
नुणामय॑ परो धमेः सर्वेषां सप्ुदाहतः । 
तिंशल्लक्षणवान्‌ राजन, सवोत्मा येन तुष्यति ॥ 

यह नारदजी का बचन है जो भागवत में 
युषिष्टिर के प्रइन के उत्तर में क॒ह्दा गया दै। इससे 
बिद्त दोता दे कि सनातनघमे के पा उदार धम है। 


सनातनघमे केवल मनुष्य मात्र में ही भाईपन का 
भाव नहीं समझता , बल्कि यह मानता है कि सृष्टि 
में जितने जीव जन्तु आदि हैं, सबमें एक परमात्मा 
की एक ज्योति प्रकाश कर रही है । जैसी वह 
ज्योति त्राक्षण के हृदय में है वैसी द्वी, वद्दी ज्योति 
चाण्डाल के हृदय में भी है । छोटा और बड़ा यह 
भेद मनुष्य में नहीं । सनातनधमे प्राणिमाश्र में 
समता का भाव! सिखाता है। इस भाव को भगवान्‌ 
कृष्ण ने अपने श्रीमुख से भगवदूगीता में स्पष्ट कद 
दिया है-- 
विद्याविनयसंपन्न ब्राह्मण गवि हस्तिनि | 


शुनि चेव श्वपाके च पणिडताः समदर्शिनः ॥ 

“>गीता० ४। १८ 

विद्या तथा विनय से युक्त ब्राह्मण में, गौ में, 

हाथी में, कुत्ते में ओर चाण्डाल में पण्डित छोग 

समइशिता का भाव रखते हैँ। भगवान्‌ का दूसरा 
वचन है -- 


आत्मोपम्येन सवेत्र सम॑ पश्यति योअजुन। 
सुख वा यदि वा दुःखं स योगो परमो मतः ॥ 
“>गीता० ६।३२ 

हे अजुन ! जो पुरुष अपनी उपमा करके सुख 
और दुःख को सब प्राणियों में समझता है, यह सम्त- 
झता है कि जिस तरह से मुझको दुःख को बातों से 
दुःख और सुख को बातों से सुल्व होता है उसी प्रकार 
अन्य प्राणियों को भी सुख दुःख होता है। अतएव 
दमें चादिए कि दूसरों के प्रति हम उन सब बातों को 


५०५ 


वर कम ७ >कननन++>-०. चलन अर ऑऔऑजओओ-++ 


न कर जिनसे हमें दुःख होता है, बल्कि उन बातों को 
करे' जिनसे दमें सुख होता है। यही हमारा परम 
योग है। यह सनातनधम ही है, जो कहता है 
कि भूल से भी यदि जीवदिंसा हो जाय, तो उसके 
लिए प्रायश्चित्त दरों। पव्चमद्दायज्ञ इसी से 
हर एक गृहस्थ के लिए विद्वित हैं। ऐसे सनातनघमे 
का मूल, जैसा कि में पहले कद्द चुका हूँ -- सत्य, 
दया और न्याय है। 


समय थोड़ा हैं, इसलिए में इन बासों का 
विस्तार नहीं करता हूँ। किंतु इन श्छोकों का 
अथे समझकर जो पुरुष चलेंगे उनको मातम होगा 
कि यह धम्म सत्य, दया और न्याय के ऊपर अव- 
ढम्बित है। इस धर्म का ऐसा आदेश है कि प्राणि- 


अन्‍न्‍>-मन्‍्मम० 


गीताधम 


हि मनन न 


मात्र में जैसी जिसकी योग्यता हो उसके अनुसार 
उस्रको देखना और उसके प्रति वैसा व्यवद्वार करना 
चाहिए। इसी से कहते हैं कि :--- 
अन्नाद्ादेः संविभागों भ्ूतेम्यअ्च यथाहेतः । 
तेष्वात्मदेवताबुद्धि! सुतरां ठृषु पाएडव ॥ 
हे पाण्डव ! अन्न आदि का सब प्राणियों में 
उनकी योग्यता तथा उनकी अवस्था के अनुसार 
विभाग करना और यह समझना कि परमात्मा का 
जो अंश मुममें है, परमात्मा का वही अंश उन सब 
दूसरे प्राणियों में भी है। इस प्रकार का भाव करके 
यदि मनुष्य देखेंगे और विचार करेंगे, तो उनको 
मालूम होगा कि इस घमे के बराबर प्रथिवीमण्डल पर 
दूसरा कोई धर्म नहीं है । 


गीताफपफः | 


( छे०--भ्री राधाकान्त पाण्डेय, नवाबगंज, काशी ) 


विश्वे वेशानरों भूत्वा विश्वदें समाश्रितः ॥ 
विश्वपमेसमृद्धर्थ विश्वनाथं नमामि तम्‌ ॥ १॥ 


भगवद्गीतागज़्ातो प्रषेषा रच्यते मया॥ 
श्रीगीताधमेपथिकेः पीयतां सृक्तिजीवनम्‌ ॥ २ ॥ 


दहाहारविहारा ये कमस्वप्नावबोधका: 
कायोः सच्षवलारोग्यसुखप्रीत्यायुरथेदाः 


॥ ३ ॥। 


रस्य॑ स्निग्ध स्थिरं हय॑ पम्ये' शुद्ध मितं हितम्‌ ॥। 
आहरेद व्याहरेत्‌ पात्रे! सबे! सबेत्र स्बदा ॥ ४ । 





( ले०--ढाव्य तीर्थ प॑० कृष्णदत्त शास्त्री, साहित्यायुवेंदोभयाचाय ) 


यदि समालोचनात्मक सूर्म दृष्टि से निरीक्षण करें, 
तो जगत्‌ के धर्मो' की, उनके भिन्न भिन्न स्वरूपों की 
संख्या करना कठिन होगा। तथापि मन के संतोपार्थ 
अमुक कोटि में प्रसिद्ध धर्मों की संख्या का श्रनु- 
पात तथा उनके स्वरूपों का दिग्दशन कराया जा सकता 
है। भारतवर्ष धमप्राण देश है, प्रायः धर्मों का उदय 
ओर अ्रस्त हुआ ही करता है। वैसे तो धर्म श्रनादि है। 
उसका कलेवर कभी ज्ञीण नहीं होता ओर न उसमें हास 
या वृद्धि की संभावना की जा सकती है, परंतु व्यवहार 
में कोई दिव्य मनुष्य जिन विचारों को--आचार विचार 
अथवा पद्धति--को |धारण करता है, जिसका उपदेश 
जनसमाज के हित के लिए किया जाता है, जिसके 
द्वारा ्रात्मकल्याण की पूर्ण संभावना की जाती है, वही 
रूढि को प्राप्त होकर एक धर्म के नाम से ख्याति पाने 
लग जाता है। 

प्रत्येक देश में ऐसे पुरुष प्रकट हुआ करते हैं जो 
अपने दिव्योपदेश से देश या जनसमाज का कल्याण 
किया करते हैं। उन्हीं दिव्यात्माश्रों के सदुपदेश को 
अथवा जिसमें गौरव लाधवपूर्वक शाज्वचनों का समन्वय 
कर सारासार वस्तु का विचार किया गया है उसको 
संप्रदाय के नाम से पुकारते हैं। 

“अबिरोधात्तु यो धर्म: स धर्म: सत्यविक्रमः | 

विरोधिपु महीपाऊ निश्चित्य गुरुकाघवम । 

न बाधा विद्यते यत्र त॑ धम' समुपाचरेत्‌ ॥” 

इस भारतवचनानुसार अश्रविरोधी धामिक पद्धति को 
अथवा अबाधित क॒तंव्यदिशा को संप्रदाय या धर्म 
कहते हैं । 


श्राचायंचरण निजानन्द प्रभु ने उपरोक्त पद्धति का 
ही अनुसरण किया है। श्राप श्रनन्य भक्तिमार्ग के प्रव- 
तंक औ्रौर स्वलीलादेत अह्म के माननेवालें ये। आपके 
मन्तव्यानुसार ब्रह्मप्राप्ति का मुख्य उपाय अनन्य प्रेम- 
लक्षणा भक्ति है। श्ञान को भी आपने बड़ा महत्त्व दिया 
है, परंतु उसे भी भक्ति का स्वरूप ही माना है। शान 
प्रेमलक्षणा भक्ति के बहिभूत नहीं; श्रपि तु अ्रन्त में शान 
और प्रेम की एकता है, ऐसी श्रापकी मान्यता है| 
श्रापका जन्म वि० सं० १६३८ में मारवाड़ के उमर- 
कोट ग्राम में हुआ था। आपके पिता का नाम मत्त्‌ 
महेता और माता का नाम कुँवर बाई था। आप एक 
उच्च कोटि के संत-महान्‌ आत्मा थे। आपके विषय 
में स्मृतियों में बहुत महत्त्व दिया गया है। आप श्रवतार- 
कोटि के आचाय थे । माहेश्वरतन्त्र में लिखा है :-- 
“दिव्यत्रह्मपुरस्येह ज्द्माद्वेसस्थ वासना: । 
तासामेका च परमा सुभगा सुन्दरी प्रिया ॥ 
मरूददशे कुले शुद्ध नरूपं सा धरिष्यति। 
चन्द्रनामा पुमांल्लोके हरिष्यत्यशुभां गतिम्‌॥ ” 
बेशक, तदनुसार देवचन्द्रजी का जन्म वि० सं० 
१६३८ में उमरकोट, मारवाड़ में हुआ। श्राप सात 
वर्ष की श्रवस्था से ही ब्रक्षमार्ग में विचरने लगे | आपको 
कई दफे भी कृष्ण परमात्मा के दशन हुए । 
आपने जामनगर में १४ वर्षपयन्त एकनिष्ठा से भाग- 
वत का श्रवण मनन किया; श्रन्त में कृष्णजी ने स्वयं प्रकट 
हो, तारतम्य महामन्त्र का उपदेश दिया और श्राशा की कि 
देवचन्द्र | तुम श्यामाशक्ति के श्रवतार हो तुमने दैवी जीवों 
को जागृत करने के लिए तन धारण किया है। मेरे दिये 


१२०८: 
हुए मन्त्र से सबको निजानन्द की प्राप्ति कराश्रो । तुम्दारा 
मार्ग निजानन्दीय होगा | तुम उसके आदि स्थापक होगे; 
इत्यादि बातें कहकर वे अन्तध्यांन हुए । 

तबसे आप निजानन्दाचाय के नाम से असिद्ध हुए। 
जहाँ पर बैठकर आप धर्मोपदेश देते थे वह स्थान “श्रादि 
धमपीठ' के नाम से प्रसिद्ध है। उस स्थान को “श्री नव- 
तनपुरी धाभ? कहकर पुकारते हैं। यहीं संप्रदाय के 
आचाय महद्दाराज विराजते हैं । 

देवचन्द्रजी महाराज ( निजानन्दाचाय ) ७४ वर्ष 
की अवस्था में परमधामवासी हुए। आपके पश्चात्‌ इस 
संप्रदाय को प्राणनाथ प्रभु ने दिगन्तव्यापी बनाया। बुंदेल- 
खगण्डकेशरी महाराजा छुत्रसाल के आ्राप ही धमंगुरु थे । 
मुगलों के श्रस्याचारों से द्वूधम की रक्षा आपने जो कुछ 
और जैसी की है, इतिहासप्रसिद्ध है । 

यह संप्रदाय भारत में परनामी या प्रणामीधर्म के 
नाम से प्रसिद्ध आज भी छ॒ुः सात लाख की जनसंख्या 
में विद्यमान है। संप्रदाय के दो मुख्य स्थान हैं। एक 
“श्री नवतनपुरी ', जामनगर और दूसरा श्री पद्मावतीपुरी, 
पन्ना । लगभग तीन सो मन्दिर भारत के सब देशों में इस 
संप्रदाय का प्रचार करने में ततर हें। 

संप्रदाय में त्यागी ओर रदृस्थ दोनो ही शिष्य द्वोते 


गीताघरम 


हैं। गहस्थ लोग दीछ्धित होने के बाद मांस मदिरा 
इत्यादि निषिद्ध भक्षण नहीं कर सकते। त्यागी साधुवेष 
में उपदेश देते हुए. जीवन व्यतीत करते हैं । 

वर्तमान में निजानन्दसंप्रदाय के आचाय महाराज 
भ्री १०८ श्री धनीदासजी महाराज हैं । 

निजानन्दसंप्रदाय में गौरव लाघवपूर्वक सभी सनातन- 

ग्रन्थों को प्रमाणभूत माना जाता दै। शब्दप्रमाण को 

ही ब्रह्मत्रिषय में मुख्य मानते हैं | 

सांप्रदायिक ग्रन्थ जिसे “तारतम्यसागर” कहते हें, 
मुख्य रूप से माननीय है । 

प्रेमलक्षणा भक्ति द्वारा अनन्य पतिव्रतधम पालते हैं 
अर्थात्‌ एक परमात्मा कृष्ण को छोड़कर श्रन्य देव की 
उपासना नहीं करते । 

कृष्ण परमात्मा को ११ वर्ष ५२ दिवसपयन्त अर्थात्‌ 
रासरात्रिपय॑न्त ब्रह्मस्वरूप मानते हैं। द्वारकापुरी आदि 
में लीला करनेवाले कृष्ण भगवान्‌ को विष्णु भगवान्‌ का 
स्वरूप मानते हैं । 

कंठी, माला, तिलक, यशोपवीत हृत्यादि वैप्ण॒वों की 
भाँति घारण करते हैं। सांप्रदायिक रूप में तिलकादि 
में आकतिभेदमात्र है। ब्रह्म को स्वलीलाद्वेत मानते हैं। 
यह संक्षेप में दिग्दशंन कराया गया है। शुमं भूयात्‌ । 


आयेष्से 


बुद्ध अपने बौद्धघमे को आयेधरम कह्दते थे। महावीर अपने जैनधर्म को आयेधम कहते थे । 
*कृणुध्व॑ विश्वमायम्‌? वाले वैदिक तो अपने धर्म को आयेधर्म कहते दी थे। आजकल के पूर्वी और पतश्रिमी 
विद्वान्‌ एक बड़े ऐतिहासिक धम को आयेधम कहते हैं। बे आये को इंडोयोरोपिअन ( भारत यूरोपीय ) 
का पयोय मानते हैं। कुछ भी दो “आये! शब्द बड़ा सुन्दर है। आरयंधम तो अच्छा है ही । 


धर्ष कोश आर्थ 
( ले० -- भी दयाशंकर दुबे, एम० ए०, एल-एल० बी० , अथंशाखाध्यापक, इलाद्वाबाद- 
युनिवर्सिटी और श्री भगवानदासजी केला ) 


“४ देश की।निर्धनतानिवारण के ।लिए घनोत्पाते 
बढ़ाना अत्यन्त आवश्यक है, परंतु यह कार्य 
धर्मानुतार ही होना चाहिए । 


प्राकथन--पअ्रत्येक व्यक्ति तथा देश या समाज के लिए 
धन बहुत आवश्यक और उपयोगी हंता है। उत्पत्ति 
के विविध साधनों का विचार करने और उनमें से प्रत्येक 
की उपयोगिता किस प्रकार बढ़ाई जा सकती है, इस ज्ञान 
को प्राप्त करने से उत्पत्ति की मात्रा अधिक से अधिक करने 
में सहायता मिलेगी । धनोत्पत्ति का उद्देश्य सुख की प्राप्ति 
और दुःख की निदृत्ति है। यह उद्देश्य सिद्ध होने के लिए 
यही आवश्यक नहीं है कि धन का सदुपयोग हो, वरन 
इस बात की अत्यन्त आवश्यकता है कि हमारे सामने उत्पत्ति 
का सुविचारयुक्त और निश्चित आदर्श हो। बहुधा।कार्य का 
आदरशो भुला देने से उद्देश्यसिद्धि में बाधा उपस्थित द्वो 
जाती है। अतः हमें जान लेना चाहिए कि उत्पत्ति का 
आदर्श क्या होना चाहिए। इसलिए पहले इस बात का 
विचार करते हैं कि प्रायः भिन्न मित्र आदमियों का उत्पत्ति 
संबन्धी ध्येय क्या क्या हुआ करता है । 

उत्पत्ति संबन्धी ध्येय--मोटे हिसाब से उत्पत्ति में 
उत्पादक का ध्येय निम्न लिखित तीन ध्येयों में से कोई 
एक हो सकता है :--- 

( १ ) उत्पत्ति मेरे लिए हो, उससे मुझे लाभ होना 
चाहिए , दूसरों की उससे चादे जो हानि हो, उसकी मुझे 
चिन्ता नहीं । इसे स्वाथंबाद या पूँजीवाद कद्द सकते हैं । 

(२) उत्पत्ति दूसरों के लिए, मानबंसमाज के लिए 


है, उससे दूसरों का हितसाधन द्वो, उसके वास्ते मुझे 
जो कुछ कश्सहन या त्याग करना पड़े वह सहषे 
स्वीकार है । इसे परमार्थवाद्‌ कह सकते हैं । 

(३ ) उत्पत्ति मेरे लिए एवं दूसरों के लिए हो, मेरे 
उत्पादनकाय से किसी को कुछ हानि या कष्ट न हो, उत्पा- 
दन धर्म और नीतिसंगत हो । यह स्वार्थ और परमाथे 
का मध्यम मार्ग है। 

अब हम इन तीनों के विषय में क्रमशः विचार करते 
हैं और यद्द बतलाते हैं कि इनमें से प्रत्येक में क्‍या 
गुण दोष है । 

स्वार्थवाद या पूजीवाद-- प्राय: अत्येक देश में कुछ 
व्यक्ति ऐसे होते हैं जो धन कमाना ही अपना ध्येय बना लेते 
हं। वे किसी भी साधन से, इमानदारी से क्षयवा बेई- 
मानी से, जायज तरीके से अथवा नाजायज तरीके से 
सदंव धन प्राप्त करने की धुन में लगे रहते हैं । इस 
स्वारथवाद का चरम स्वरूप आजकल के पूँजीवादियों में 
दिखाई देता है। इसके मुख्य तीन लक्षण होते हैं:--- 

( क ) पूँजीपति उत्पादन के सब साधनों के स्वामी 
होते हैं; मजदूरों ओर किसानों का पूँजी तथा कछ 
कारखानों ओर भूमिपर कुछ अधिकार नहीं रहता; 
मजदूर किसी भी समय काम करने से रोके जा सकते हैं । 
इस प्रकार पूँजीवादी देशों में असंख्य बेकारों की समस्या 
प्रतिदिन बनी रहती है। समाज मुख्यतया दो वर्गों में 
विंभक्त द्वोता है, एक वर्ग में मुट्ठी भर करोड़पति या लखपति 
ओऔर दूसरे वर्ग में लाखों निधेन और अनेक नरकट्ठाल 


द्वोते हैं । 


१५२ 





१९१० 


( सर ) पँँजीवादी अपने नफे के लिए उत्पादन करते 
हैं, इसलिए अनेक बार हजारों और लाखों आदमियों के 
भूखे नंगे रहते हुए भी वस्तुओं का भाव बढ़ाने के लिए 
भोजन वजच्नर को विपुल सामग्री समुद्र या अग्नि की भेंट कर 
दी जाठी है। अथवा देश की बहुत सी शक्ति विलासिता 
की या युद्धोपयोगी वस्तुएँ बनाने में लगाई जाती है 
जिससे धन जन की अपार क्षति होती दै । 

( ग) श्रमियों को कम से कम मजदूरी दी जातो है । 
इससे उनका रहन सहन का दर्जा गिरता जाता है, उनके 
विकास का मार्ग अवरुद्ध हो जाता है और उनकी दशा 
बहुत खराब हो जाती है । 


पूँजीवादप्रथा में धन तो पैदा द्वोता है, परंतु जनता 
को अभीश्ट सुख की प्राप्ति नहीं होती । जसा कि पहले 
कहा गया है, जनता दो भागों में विभक्त हो जाती है। 
इन दोनों में परस्पर कलह और ईष्यो रहती है। पँँजी- 
पतियों को अधिकाधिक धन की तृष्णा छगी रहती है अथवा 
उन्हें यह चिन्ता सताती है कि इस दिन दूनी रात 
चौगुनी बढ़नेवाली संपत्ति का क्या किया जाय। भअ्रम- 
जीवीवर्ग अपने जीवननिवाह की आवश्यकताओं के अभाव 
से होनेवाले दुःख का अनुभव करता है और अपनी आहों 
से पूँजीपतियों का और पूँजीवाद के युग का अन्त करना 
चाहता है । इससे स्वयं पूँजापतयों की भी अपार हानि 
होती है । उन्हें च॑ंनया शान्ति नहीं मिलती। पुनः 
यदि वे अपने लिए सब प्रकार से स्वास्थ्यप्रद भवन भी 
बनवालें , तो जब कि उनके चहुँओर निर्धन श्रमजीवियों 
का निवास है , जो कि तंग ओर गंदी झोपड़ियों में रहने, 
घटिया भोजन खाने और मैले वस्र पहनने से आये दिन 
बीमार रद्दते हैँ, तो विविध रोगों के कीटाणुओं से परिपूर्ण 
ऐसे वातावरण में पूर्जीापति भी स्वस्थ और नीरोग नहीं 
रह सकते । यही कारण है कि कुछ पूजीपति स्वयं अपने 
स्वार्थ की दृष्टि से भी श्रमजीवियों के लिए स्वास्थ्यनिममों 


गीताषम 
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के अनुसार अच्छे मकान बनवाते हैं तथा उनके खान पान 
आदि की भी व्यवस्था करने की ओर ध्यान देते हैं । 
तथापि जैसा कि ऊपर कहा गया है, अधिकांश पूँजीपतियों 
का दृष्टिकोण स्वाथमय रहने के कारण वे उक्त कार्य बड़ी 
कृपणता से करते हें। वे मजदूरों को आखिर मजदूर 
ही रखना चाहते हैं, उन्हें अपनी बराबरी का तो बनाने से 
रहे । निदान, पूँजीवाद में दो श्रेणी रहनी अनिवाये हैं-- 
पूँजीपति ओर मजदूर अथवा मालिक और नौकर । और 
यह भेद समाज के लिए कभी हिंतकर नहीं होता । 

संसार की रचना इस प्रकार की है कि यदि कोई व्यक्ति 
या वर्ग चाहे कि सवेत्र नरकयातनाएँ बनी रहें और 
केवल उसके लिए स्वर्गीय सुख उपलब्ध हो, तो यह हो 
नहीं सकता । आओऔरों के कष्ट में रहते हुए हमें अभीष्ट 
सुख नहीं मिल सकता । हम सुख चाहते हैं, तो हमें दूसरों 
के लिए भी त्याग और उदारतापूवेंक सुख की सृष्टि 
करनी चाहिए । 

परमाथवाद--उत्पत्ति के ध्येय की एक सीमा पूँजी- 
वाद है, तो दूसरी सीमा परमार्थवाद है। इसके कई दर्जे 
या भेद हैं। (१) कुछ आदमी बस्तुओं की उत्पत्ति में 
ही परमार्थ य। परोपकार का भाव रखते हैं , (२) कुछ अपनी 
सेवाएँ त्यागभाव से करते हैं, ( ३ ) कुछ अपने उपाजित 
धन को दूसरों के हितार्थ लगाते हैं। कुछ उदाहरणों से 
यह स्पष्ट ही जायगा । 

कुछ आदमी या संस्थाएँ बहुत रुपया लगाकर गीता, 
रामायण , बाइबिल आदि धामिक पुस्तकों की हजारों लाखों 
प्रति छपाते हैं या कोई धार्मिक पत्र पत्रिका प्रकाशित 
करते हैं और उसे बिना मूल्य या नाममान्न के मूल्य पर 
सर्वसाधारण में वितरण कराते हैं । किंतने ही धनी मानी 
सज्जन धर्मशाला , कूआँ, तालाब, पाठशाला, भनाथालय, 
ओऔषधालय , असूतिगह , विधवाश्रम आदि बनवाते हैं । 


तथ। उनके प्रवन्ध के लिए रुपया इसलिए लगाते हैं कि 
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उससे दूसरों का द्वित हो। इनमें से बहुत से आदमी 
ऐसे होते हैं. जो कुछ उत्पत्ति स्वयं अपने लिए ही करते 
हैं और इस भ्रकार उन्हें अपने खान पान या रहन सहन में 
विशेष कष्ट या असुविधा नहीं होती। तथापि कुछ व्यक्ति 
ऐसे भी होते है. जो अपनो उत्पत्ति का प्रधान लक्ष्य परो- 
पकार रखते हैं। अनेक साधु महात्मा अपने लिए कुछ 
दान दक्षिणा ग्रहण नद्दीं करते, रूखे सूखे भोजन और 
नाममात्र के वस्र से संतोष करते दे, परंतु इस बात का 
उद्योग करते रहते हैं कि स्थान स्थान पर कूए , बावड़ी, 
बाग, प्याऊ या धर्मशाला आदि बन जारय॑ जिनसे सवे- 
साधारण को लाभ द्वो । 


परमार्थ की दृष्टि से सेवा करनेवालो की थोड़ी बहुत 
संख्या सभी देशों में होती हैं । भारतवर्ष में कितने ही 
आदमी अपना बहुमूल्य समय राष्ट्रीय कार्य, साहित्यसेवा 
या शिक्षाप्रचार आदि में लगाते है जिसका प्रतिफल वे 
सामान्य भोजन वदच्नर के अतिरिक्त और कुछ नहीं लेते । 
यदि ये चाहें तो अपनी शक्ति और योग्यता का उपये।ग 
ऐसे उत्पादनकार्य में कर सकते हे जिससे इन्हे प्रतिमास 
सैकड़ों रुपयों की आमदनी दो, परंतु ये उस आमदनी को 
त्यागकर अपनी सेवा देश ओर समाजद्दित में लगाने का 
ही ध्येय रखते दें । 


कितने ही आदमी अपना उपार्जित धन दूसरों को 
भोगने देते हैं, तदुपरान्त यदि कुछ शेष रहे, तो जे। कुछ 
भी उन्हें मिलता है उसी में वे संतोष कर लेते है; और 
यदि कुछ शेष न रहे, तो भी उन्हें कुछ चिन्ता नहीं द्वाती । 
भारतीय इतिंद्वास में ऐसे अनेक उदाहरण भरे पड़े हें कि 
एक व्यक्ति के पास केवछ उसकी ही आवश्यकता की पूर्ति 
के लिए भोजन था, पर अनायास कोई अतिथि आ गया 
और वह भोजन उसे दे दिया गया, ग्रहपति स्वयं भूखा 
रह गया ओर स्वेच्छानुसार भूखा रहने में ही उसने परमा- 
ननन्‍्द का अनु तत् फिंव।। छितती ही मद्ात्‌ आत्माओं से 
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घोर शीतकाल में अपना एकमात्र वन्र उतारकर दूसरे 
को दे दिया जिससे उसे ठंड न लगे । ये महापुरुष 
दूसरों की आवश्यकताओं को अपनी आवश्यकताओ की 
अपेक्षा अधिक महत्त्व देते हें। इनकी नोति “आत्मवत्‌ 
सब भूतेपु” अथवा “बसुघैव कुटुम्बकम्‌? दोती है । 
समस्त विश्व ही इनका परिवार होता है । 

मध्यम मार्ग--सर्वसाधारण इन महानुभावों को 
श्रद्धाज्जलि चढ़ाता है और इनका गुणगान करता है । 
तथापि उनका मार्ग कुछ थोड़े से व्यक्तियों का ही होता है 
ओर हो सकता है साधारण आदमी उनका अनुकरण नहीं 
कर सकते, ऐसा करना उनके लिए व्यावहारिक नहीं है । 
सर्वेसाधारण के लिए उत्पत्ति का ध्येय न परम स्वार्थवाद 
होता हूँ ओर न विशुद्ध परमाथवाद ही। उनका रूक्ष्य 
“जीओ? और “जीने दो? का होता है । यह बतलाया 
है कि दमें आत्मरक्षा करनी चाहिए, अपना भरण पोषण 
करना चाहिए, पर दूसरा का कप्ट देकर या दूसरों का 
शाषण करके नहीं, वरन्‌ उनका भी हितसाधन करते 
हुए ही। भारत का, विशेषतः द्विंदुओं का, धन|त्पत्ति 
संबन्धी आदर यही है। 

उत्पत्ति का आदशे--उत्पत्ति के तीन ध्येय ऊपर 
बताये गये हैं । इनमें पूँजीवाद तो आदश के योग्य हैं ही 
नहीं; उससे कितना अनथ हे।ता है, यह पहले बताया जा 
चुका है। परमार्थवाद से संसार का बड़ा कल्याण हो 
सकता है, उससे सब कष्टो का अन्त होकर जनसमाज के 
लिए स्वर्गीय सुख की प्राप्ति हो सकती है । इसलिए वह 
आदरश के सवेथा योग्य है। यही एक ऐसा आदर्श दे जिसे 
विचारवान्‌ और विवेकशील व्यक्ति प्राप्त करने के इच्छुक हो । 
कुछ आदमियों को इस आदश की प्राप्ति में थोड़ी बहुत 
सफलता भी मिल सकती दै। पर॑तु यदि हम यह समझें कि 
सर्वंसाधारण अपने जीवन में इसे पूर्ण तया परिणत कर सकेंगे, 
तो यह दुराशा मात्र है, स्वाभाविक नहीं है। अतः सब- 


१११२ 


+-+-७०-७-३७--+--- 


साधारण के लिए परमाथेवाद व्यावहारिक न होने से उसे 
मध्यम मार्ग ही प्रहण करना चाहिए, पूँजीवादी बनने का 
तो किसी भी दशा में विचार ही न किया जाना चाहिए । 
रूस में जो उत्पत्ति की जाती है उसका ध्येय यही है कि 
उससे किसी विशेष व्यक्ति या व्यक्तिसमूह का लाभ न हो- 
कर समस्त समाज का ही लाभ दो। क्योंकि वहाँ सभी 
व्यक्ति समाजद्दित की दृष्टि से उत्पादन में भाग लेते हैं , 
इसलिए वहाँ किसी व्यक्ति या व्यक्तिसमूह के मुनाफे का 
प्रश्न ही नहीं रदता। वहाँ “ प्रत्येके सबके लिए और 


सब प्रत्येक के लिए” का भाव है । 

हिंदुओं के धर्मंग्रन्थें। में स्पष्ट रूप से यह आदेश किया 
गया है कि प्रत्येक मनुष्य धन को धर्मपूर्वेक ही ग्राप्त करे, 
उसे इस बात का सदैव ध्यान रखना चाहिए कि उसका 
धनप्राप्ति कां कोई तरीका धर्मविरुद्ध न हो। हमारे धर्म- 
शास्त्र कदते दें कि बेईमानी से अथवा अधर्म से आ्राप्त किये 
धन से कभी सुख थओर शान्ति प्राप्त नहीं हँ।ती-- वह धन 
मनुष्य को अन्त में पश्चु बना देता है । धन में अपार 
शक्ति है। उस शक्ति का उपयोग अपनी और समाज की 
दशा सुधारने में किया जा सकता है। उसी का उपयोग 
अपनो और समाज की दश्शा बिगाड़ने में भी किया जा 
सकता है। अधर्म से आरप्त धन द्वारा देश और समाज के 
हित की बहुत कम संभावना द्वोती है। यदि देश में 
प्रध्येक व्यक्ति धन कमाते समय उसके तरीके धर्म के अनु- 
सार ही बनाये रखने का हमेशा ध्यान रखे, कभी भी 
अधमम से धन प्राप्त करने का प्रयत्न न करे, तो संसार के 
भिन्न भिन्न देशों में जो आर्थिक संधर्ष दिखाई देता है वह 
मिट जाय ; सब देश पूँजीवाद, भौतिकपषाद इत्यादि के 
हानिकारक परिणामों से बच जायें और संसार में सुख और 
शान्ति की इंद्धि हो । 

शपसंहार--भस्तु, अत्येक व्यक्ति को धन हस भप्रद्धार 


गीतांधम 
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से प्राप्त करने का प्रयल्ल करना चाहिए जिससे किसी दूसरे 
व्यक्ति कौ या अपने देश की हानि न होने पावे। यदि 
कोई व्यक्ति किसी दूसरे का माल चुराता है तो सरकार उसे 
दण्ड देती है। परंतु कई कार्य ऐसे भी हैं जिनके लिए 
सरकार दण्ड नहीं देती, तथापि जिनसे दूसरों का तथा देश 
का नुकसान होता है। यदि कोई पूँजीपति अपने कार- 
खानों में मजदूरों से अधिक मुनाफे की लालच से अत्यधिक 
काम लेकर उनको बहुत कम मजदूरी देता है और उनके 
स्वास्थ्य की परवाह नहीं करता, तो वह देश को और समाज 
को हानि पहुँचाता है। यदि कोई महाजन कजंदारों से 
अत्यधिक सूद लेता है या यदि कोई जमीदार अपने किसानों 
से अत्यधिक लगान या बेगार लेता है, तो वह देश और 
समाज को द्वानि पहुँचाता है। यदि कोई घकौल अपने 
मुवक्किलों को उचित सलाह न देकर अपनी आमदनी की 
लालच से उनको व्यथे की मुकदमेबाजी में फँसाता है, तो 
वह समाज और देश को द्वानि पहुँचाता है। इस श्रकार 
के काय वे ही लोग करते हैं जो धन को ही अपना ध्येय 
बना लेते हैं । वे यह भूल जाने हें कि धन केवल सुख 
का साधनमात्र है ओर जब धन प्राप्त करने के प्रयत्नों से 
समाज या देश का दुःख बढ़ता है, तो यह स्पष्ट है कि उस 
धन की उत्पत्ति आदशविरुद्ध है। धनोत्पत्ति के ऐसे 
हानिकारक उपायों को अमल में न लाया जाना चाहिए । 
जब तक मनुष्य घर अधम का विचार कर ऐसे उपायों को 
स्वयं ही न छोड़ दे, सरकार को उन्हें दण्ड द्वारा रोकने का 
प्रयन्ल करना चाहिए। आशा है, हमारे पाठक धनो- 
त्पादन में धर्म की विस्मृति न करेंगे अथोत्‌ उत्पत्ति का 
आदर्श केवल अपना स्वाथलाधन न रखकर उसके साथ 
देश और समाज का द्वितसाधन रखेंगे: । 


“घने की उत्पत्ति माम# पुस्तक से उद्धृत । ( श्स पृश्तक 
का विरोध परिचय अन्यभ प्राप्तिस्वीकार में देखिए । --सं० ) 


बे. अ्याओ वन अभिनव... अऑऑननननन-ननमम-न्‍32 ७२७५-८० 3७ वालनतपनवजक पडमं>ममाए अप वााउ बम काफी 


चकमप्पन्पन्पाक्उफााना 


जिदध व दो ध्यान 


श्रीमद्भगवद्गीता का बीज ओर श्री रामचरितमानस 


( ले० -- रामायणव्यास पं० विजयानन्दजी त्रिपाठी, भदैनी, काशी । ) 


श्रीमद्भगवद्गीतामहामालामन्त्र के वेदव्यात ऋषि 


हैं, श्रनुष्ठर छुन्द है, श्रीकृष्ण परमात्मा देवता हें, 
“अशोच्यानन्बशोचस्त्वं प्रज्ञावादांश्व भाषसे ” यह बीज 
है, “स्वधमान्‌ परित्यज्य मामेक॑ शरणं ब्रज” 
यद शक्ति है, “अहं त्वा सवंपापेभ्यो मोक्षयिष्यामि मा 
शुच्र:” यह कीलक है ओर पाठ में इसका विनियोग 
होता है। 

शआ्राज मुझे बीज के विषय में ही कुछ कहना है। 
भ्री कृष्ण ने अज्ुन से कद्दा कि नहीं सोचने योग्य लोगों 
को तो तूने सोचा और बुद्धिमानों की बातें करता है 
भाव यह कि नहीं सोचने योग्य पुरुषों को सोचना बुद्धि- 
मानी नहीं है, ओर जितकी किया बुद्धिमानों सो नहीं है 
उसका बुद्धिमानो की सी बातें करना उन्मत्तचेश है। 
यही गीता का बीज है, श्रोर पूरा गीतावृक्ष इसी बीज 
भाव की प्रस्फुटिताबस्था है। 

अर्जुन भीष्म और द्रोणादि को सोच रहे हैं कि ये मेरे 
कारण मर रहे हैं, ओर इनके बिना में राज्य लेकर क्या 
करूँगा। अ्रजुन के संपूर्ण कथन का इतना द्वी सार है। 
आर भगवान का कहना है कि भीष्म द्रोणादि अशोच्य 
हैं, इनके लिए सोच करना किसी प्रकार से भो नहीं 
बनता, और जब सोचना दी नहीं बनता, तो तद्विषयक 
तुम्हारी सब युक्तियाँ निराधार हो जाती हैं । 

सोचना दो प्रकार से होता दे-- ( १ ) प्रवृत्तिल क्षण - 
धर्म अर्थात्‌ व्यावहारिक दृष्ि से। (२) दूसरे निवृत्ति 
शक्षुणभर्म अर्थात्‌ पारमाथिक दृष्टि से। व्यावहारिक 


दृष्टि से तो सोचने योग्य वे ही ठदरते हैं जो अ्रधर्माचारी 
हैं, यथा-- 


सोचिय बिप्र जो वेद बिद्दीना। 
तजि निज्ञ धर्म ब्रिपय लव छीना॥ 
सोचिय नृपति जो नीति न जाना। 
जेहि न प्रजा प्रिय प्रान समाना ॥ 
सोचिय बैस्य कृपिन धनवानू। 
जो न अतिथि हर भ्जत सुजानू॥ 
सोचिय सूद्र ब्रिप्र अवगानी। 
मुखर बादिभ्रिय ज्ञान गुमानी॥ 
सोचिय बदु निन्न त्रत परिदरई । 
जो नदहि गुरु आयसु अनुसरई ॥ 


सोचिय ग्रही जो मोहबस करइ कर्मपथ त्याग। 
सोचिय जती प्रपंचरत बिमल बिवेक बिराग |। 


बैखानस सोई सोचन जोगू। 
तप बिहाय जेहि भाव भोगू ॥ 
सोचिय पुनि पति बंचक नारी। 
कुटिलक॒ कलह प्रिय इृच्छाचारी ॥ 
सोचिय पिसुन अवारन क्रोधी । 
जननि जनक गुरु बंधु बिरोधी॥ 
सब विधि सोचिय पर अपकारी । 
निज तनु पोषक निर्दंय भारी॥ 
सोचनीय सबदी बिधि सोई । 
भो न छाद़ि छक हरिजन होई॥ 
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सोचनीय नहिं. कोसलराऊ | 
भुवन चारि दस प्रकट प्रभाऊ ॥ 
यहाँ गोस्वामीजी ने शोचनीय और अ्रशोचनीय 
दोनों को स्पष्ट करके जिस भाँति दिखलाया है उस 
भाँति कोई टीकाकार भी स्पष्टीकरण न कर सका। 
जिसका प्रभाव चौदह भुवन में विदित है वह पुरयात्मा 
सोचने योग्य नहीं है, क्योकि पावन यश पुण्य बिना 
नहीं होता। यथा-- 
पावन जखस्र कि पुन्य बिनु होई । 
बिनु महि गंध कि पाबे कोई॥ 
ओर यशस्त्री को ही स्त्रग है। जो यशस्त्री नहीं उसे 
स्वगं हो नहीं सकता । अतः व्यावहारिक दृष्टि से भी 
भीष्म द्रोणादि यशसरत्री होने से स्वर्गीय हैं, मरने पर इनको 
स्वर्ग की प्राप्ति होगी, इनके लिए, क्‍या सोचना ! 
परमार्थिक दृष्टि से तो किसी के लिए सोचना नहीं 
बनता | शुद्ध चेतन अ्रपरिणामी है, नित्य है । वह न तो 
जन्म ले, न मरे। और शरीर पजचभूत का काय॑ है, 
जड़ है। उसके साथ असंग आत्मा का न पहले योग 
था, न अब है। अतः जीना मरना व्यवद्यार मात्र है, 
इसमें वास्तविकता नहीं है। यथा--- 


छिति जल पावक गगन समीरा। 

पंच रचित यह अधम सरीरा॥ 

प्रग”भ सो तन तब आगे सोवा। 

जीव नित्य ते' केदि छगि रोवा॥ 
शरीर कपड़े की भोंति है जिसे जीत्र धारण 
करता है; ओर पुराना दोने पर छोड़ देता है। यथा-- 
जो तनु धर तजर्ऊ सोइ, अनायास हरि जान। 
जिमि नूतत पट पदिरि कर, नर परिहरइ पुरान ॥ 
अरब यदि कहो कि अपने लिए सोचता हूँ, तो 
यह भी उचित नहीं हे। क्षत्रिय के लिए युद्ध से बदकर 
कोई दूसरा धर्म ही नही है, पर वह युद्ध यहच्छया प्रा 


गीताधम 


हो, रणकरड्ट मिटाने या तृष्णा शान्त करने के लिए न 
हो; नहीं तो वह अधम हो जायगा । यथा --- 
देव दनुज भूषति भट नाना। 
सम बल अधिक होडउ बलवाना ॥ 
जौ रन हमदि प्रचारे कोई। 
छरडें सुखेन काल किन होइई॥ 
छत्रिय तन धरि समर सकाना। 
कुछ कलंक तेदि पावर जाना ॥ 
यदि कहो कि मरण को चाहे न सोचे, पर “मतव्य- 
मिति यद्दुःखं पुरुषस्योपजायते । शक्यते नामुमानेन 
परेण परिवर्णितुम्‌ ।' फिर युद्ध में शब्राघातादि से मरण- 
पय॑न्त दुख ही दुःख है, तो भी यह सोचने योग्य नहीं है, 
क्योंकि सुख दुःख तो सहने से ही बनता है। कितना 
भी जान बचावे, पर दुःख से तो कोई छूट नहीं सकता १ 
दुश्ख का सामना तो करना ही पड़ता हे। तब कादर 
की भाँति उससे डरना क्‍या १ यथा-- 
जनम मरन सब दुख सुख भोगा | 
हानि छाभ प्रिय मिलन बियोगा ॥ 
काठ करम बस दोहिं गोसाई'। 
बरबस रात दिवस की नाई'॥ 
सुख हरखहि जड़ दुख बिलखाहीं। 
दोठड सम धीर धरहि मनमाहीं ॥ 
श्रत: यही तिद्धान्त हुआ कि जीना मरना, सुख 
दुःखादि अश्रशोच्य हैं। धीर लोग इनका सोच नहीं 
करते। और तुमने इसका सोच किया, श्रतः सिद्ध है 
कि तुम धीर नहीं, परिडत नहीं। तुम्हारा निवृत्तिलक्षण- 
धर्म में अधिकार नहीं है । 
जितनी पंडिताई की बातें तुम बोल गये वे 
खोखली हैं। शोक और मोह से अभिभूत होकर मनुष्य 
अपने वर्णाभमधर्स से प्रच्युत होता है श्रौर प्रशावाद 
करता है। तुमने निदत्तिशक्षणधर्म स्वीकार नहीं 


दो धमंभ्रन्‍थ 


किया था। प्रवृत्तिलक्षणधर्म में स्थिर होकर स्वयं 
अ्रपनी इच्छा से ज्ञात्रधमं युद्ध में प्रवृत्त हुए। अब 
उसे बिना पूरा किये निवृत्त होना शान नहीं है, शोक 
मोह है। यथा-- 


सोचिय गृही जो मोहबस करइ कमपथ त्याग। 
सोचिय जती प्रपंचरत बिगत बिबेक बिराग॥ 
क्ञात्रधर्म युद्ध में प्रवृत्त होने के बाद और युद्ध 
समाप्त होने के पहले यदि ज्ञान हो जाय, फिर भी उस 
कम का त्याग शान नहीं है, मोह है, क्योंकि उस ज्ञान को 
गिनती कपठ और चतुगई में है । यथा-- 
रन चढ़ि करिअ कपट चतुराई। 
रिपु पर दया परम कदराई॥ 
वास्तव शान होने से आरब्ध कर्म का परित्याग नद्दी 
होता, संग का परित्याग हो जाता है। 


जो कछु करइ करम मन बानी। 

बासुदेव अर्पित नृप शज्ञानी'॥ 
बात यह है कि कमपथारूढ मनुष्य विषम समस्या 
उपस्थित होने पर दृदयदौबल्य से शोकमोहामिभूत 
होकर, स्ववणश्रमोचित कम न करने की इच्छा करता 
हुआ, निवृत्तिलक्षणधर्म की ओरट लेता है, और उस 
समय वह घोर गणशदस्थ होता हुआ भी विरक्तों सी बातें 
करता है। इससे कभी यह न समझना चाहिए कि 
उसमें शान की वृद्धि हुई है, बल्कि यह समभना चाहिए 
कि उसका दुबंल द्वदय शोकमोहामिभूत होकर, तात्कालिक 
विरक्ति की ओट लेकर उक्त विषम अवस्था को सुख से 
पार करना'चाहइता है। यथा ( खरदघणयुद्ध के प्रसग में )- 
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प्रभु बिछोकि सर सकहि न डारी। 
थकित भई' रजनीचर धारी॥ 
विपम समस्या उपस्थित हो गई; तब हृदयदौब॑ल्य 
ने दया की ओट ली। 


सचिव बोलि बोल खरदूषन। 

ये कोड नप बालक नर भूषन॥ 

सुर नर असर नाग मुनि जेते। 

देखे सुने हते हम तेते॥ 

हम भरि जन्म सुनहु सब भाई। 

देखी नहिं. अस सुंदरताई॥ 

जद्यपि भगिनी कीन्ह कुरूपा। 

बध लायक नहिं पुरुष अनपा॥ 

देहि तुरत निज नारि दुराई। 

जीवत भवन जाहिं दोड भाई ॥ 

इस प्रकार की स्वधमंत्याग की चूक ऊँचे दर्जे के 
लोगो से भी हो जाती है, और वे अ्रपनी दुबंलता को 
सद्भावना समभते हैं, अपने शोक मोह को ज्ञान वैराग्य 
समभने लगते हैं श्रौर अपनी रुचि के अनुकूल तक गदने 
लगते हैं, एवं कम तथा ज्ञान दोनों पथ से विश्रष्ट होकर 
पतित हो जाते हैं । 
यही भीमद्धगवद्गीता का बीज है। इसी को दृष्टि में 

रखकर गीतापाठ करने से वचनों की सगति लगेगी और 
इसी को विस्तार करके गीता में उपदेश के रूप से तथा 
श्री रामचरितमानस में कथा के रूप में दिखलाया गया 
है। समय पाकर दोनों का मिलान दिखलाने का प्रयत्व 
किया जायगा। 


पएलीश हणशल बाए इातीइशत 


अमान संपादकजी ! 
गीताधम के दशनाड, ४० १०१६ में श्री गीतानन्दजी का निम्नलिखित एक पद्म छुपा है -- 


यथा श्रीभारतीदेहे सबंबणसमन्वयः | तथा श्रीभारतीगेहे सर्ववर्णसमन्वयः ॥। 

यद्यपि इसका भावाथ नीचे हिंदी में मुद्रित है, तथापि मुझे खट का, और “जीवत्कवेराशयो न वर्णनीय:”” 
इस प्रथा ने कल्पना को भी रोका | श्री ढुण्हिराजजी की कृपा से श्री गीतानन्दजी के ही द्वारा इसका भुमे 
स्पष्टीकरण हुआ, अतः इस पद्म का भाव सबसाधारण के ज्ञानार्थ प्रकाशित कर देना उचित समझता हूँ। 

इस भारतवे में अबतक ऐसा कोई भी मन्दिर न था जहाँ पर हिंदू, मुसलिम, सिक्ख, बौद्ध आदि 
एकत्र होकर दशन की गृह अभिसंधि को प्राप्त करें । इस अभाव की पूर्ति के लिए काशी विद्यापीठ के 
समीप काशी के दानवीर बाबू श्री शिवप्रसादजी गुप्त ने भारतमाता का मन्दिर बनवाया है । उसे देखने 
श्री गीतानन्दजी वहाँ किसी दिन गये । आकरिसिक प्रतिभाप्रदा श्री भारती ही इस पद्म द्वारा प्रकट होकर 
मन्दिरमाहात्म्य बोल उठीं --यद्यपि भारतीय नेयायिकों ने सप्तविध रूपों में शुक्ल का प्रथम ही समावेश 
किया है, तथापि पाश्चात्य वैज्ञानिकों की दृष्टि में सब रूपों की समष्टि ही श्वेत रूप से परिणत होती है। अतः 
सरस्वती का श्वेत वर्ण सवत्रणी! का समन्वय है । इसी प्रकार यह श्री भारतमाता का मन्दिर भी सबे- 
साधारण के छिए है। यह तो श्छोक का भावाथ हुआ, पर मेरा कुतूहूछ बढ़ गया । इसलिए मेरी लेखनी 
श्री अक्षपादजी के अन्ञयायियों से प्राथना करती है “क्या पाश्चात्य वैज्ञानिकों के दृष्टिदोष को दूर करने के 
लिए कोई प्रकारकता है १” # 


महोदय नम्र निवेदक -- 
९३ राधाकान्त पाण्डेय , 
नवाबगंज, काशी । 


# धर्माडु में इस प्रंग को देखकर हमें प्रसन्नता हो रही है, क्योंकि नये विचारकों श्रौर सुधारकों को एक नया राष्ट्र- 
धर्म ग्रथवा देशधर्म ही सवौपरि मालूम पड़ने लगा है, वे मानवंधर्म श्रथवा विश्वधम को इसी राष्ट्रधर्म के रूप में 
देखते हैं। इसे ही वें माठृपूजा श्रथवा देशभक्ति कहते हैं। श्री शिवप्रसादजी ऐसे ही राष्ट्रधमी हैं । उन्होंने 
भारतमांता का मन्दिर बनाकर एक नया तीथ और नये ढंग का मन्दिर स्थापित किया है। अतः इस विश्वधर्माइु 
में उसकी चचो भी उचित ही हुई हे । 

( भारतमाता का यह मन्दिर, समता का संवाद यहाँ | 
सबका “शिव? कल्याण यहाँ है, पावें सभी “प्रसाद? यहाँ | मै० ) “संपादक 


कलह जाए के! शेजियं! बी छाप जेचेणु 


( ढे०--प्रवतेक-आनन्दमा्ग पी० सी० ओमानन्द वेदान्ती, शहर फरुखाबाद ) 


[ हिंदूधमे विचित्र हैं। उसकी व्याख्या 
करना सहन नहीं। इतना ही कहा जा 
सकता है कि हिंदूधर्मियों को जगाने ओर 
बढ़ाने के लिए समय समय पर लोग यत्र 
किया करते हैं। इन्हीं यत्नों ओर आन्दोलनों 
में से एक “ आनन्दमाग ' है। उसका परि- 
चय उसके चलानेवालों के शब्द में ही यहाँ 
दिया जाता हैं। आजकल ऐसी ओर भी 
कई लहरें वह रही हैं। --सं० ] 

यों तो सन्‌ १९२० ईंस्वी से अपने मत व विचारों 
का प्रचार में बराबर करता चला आ रहा हूँ, किंतु 
१९३० इस्वी से जनता की रुचि “आनन्दमाग” के 
संबन्ध में जानने के लिए विशेषरूप से आकर्षित 
हुई है। आप लोग वैसे द्वी आकर सत्संग कीतन 
इत्यादि से छाभ उठाया करें। में नाम ढिखने 
लिखाने का इच्छुक नहीं हूँ। मेरी प्रचारशेली तो 
बुद्ध, शंकर, दयानन्द की भाति है। बतमान 
सभाओं के ढंग पर नहीं है। हिंतु इश्वर की इच्छा; 
मनुष्य जो नहीं चाहता वह भी उसे करना होता है । 
जहाँ कहीं में जाता हूँ अनेक प्रकार के प्रश्न उत्सुकता- 
पूवंक छोग पूछा करते हैं। सबके दिलों का तो 
समाधान कोई नहीं कर सका; कर देता तो ये 
अनेक मत मतान्तर, सभाएँ, दलबंदियाँ क्‍यों दिख- 
छाई पड़तीं १ उसके प्राकृतिक नियम अटल हैं । 
कभी कभी सश्ची बातों में भी उलश्ननें पड़ जाती हैं। 


अपने शहर फरुंखाबाद में ही अनेक छोग ऐसे हैं 
जो “आनन्दमाग ” को वास्तव में न समझकर मुझे 
ही “आनन्दमार्ग” कहकर पुकारने छगे हैं। कुछ 
दिनों से अनेक प्रेमियों का आग्रह था कि “आनन्द- 
मार्ग” को और भी सरल करके ,समझाया जाय 
और संसारहित के लिए प्रेमियों की सोसाइटी बना- 
कर इसके विचारों का प्रचार कराया जाय । इसलिए 
सूक्ष्म रूप में यह परचा नंबर ३े छपाया गया। यहद्द 
जनता में बाँठने के लिए नहीं छापा है। इसमें 
“४ आनन्दमाग ” का उद्देश्य, नियम और गृहस्थी 
में रहते हुए भी जीवन को आनन्द्पूवक गुजारने के 
लिए करने कराने योग्य कुछ अमूल्य बातें हैं। 
प्रेमियों और खास खास सज्जनों की सेवा में दी 
यह पहुँचाया जायगा। उन्हें चाहिए कि |इसी के 
जरिये अन्य लोगों को समझाकर अपने स्थान की 
जनता में प्रचार, सदस्यों की भरती और केन्द्रों के 
खोलने का यत्न करें। अधिक जिम्मेदारी का काय 
जीवनदान देनेवाले छोगों, संरक्षकों ओर अन्तरज्लः 
सदस्यों के हाथों में रहे, तो उत्तम होगा । जहाँ पर 
मेरी जरूरत जान पड़े, सूचना दें। आने का यत्न 
करूँगा । संदेश को पुटद्ठा या शीशा में जड़वाकर 
ऐसी जगद्द लटकावें या चिपका दूं कि हर समय सब 
लोग छाभ उठा सकें । 

मेरे युवा मित्रों! संत जनों! आपने 
८ आनन्दमार्ग ” का नाम सुना, पबलिक पत्रों में पढ़ा, 
मेरी लिखित पुस्तकों अथवा सत्संग इत्यादि से भी 
कुछ न कुछ जाना द्वी दोगा। मेरा ख्याछ दे कि 
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श्रश्८ 


हक अमन अकनयकेक री. गाजर 


आगे चलकर इसके प्रचार से संसार के अंदर एक 
ऐसा वायुमण्डछ “3&” का वे उत्पन्न करेंगे, 
जिससे लोगों के चरित्र उत्तम दो जायेंगे, कलह, 
क्लेश मिट जायगा, निभयता पैदा होगी, द्विविधा 
मिट जायगी, सांप्रदायिक विरोध कम हो जायगा और 
सुख तथा शान्तिपृ्वक मनुष्य जीवन बिताने छगेंगे। 
में इसे “आनन्दयुग” कहा करता हूँ। अपने देश 
विदेश ( [709 ०7११ 7672ॉ970 ००प४६४८७७ ) के 
छोगों ! आपके दशनों की अभिलाषा मुझे बहुत है। 
आप सबकी सेवा में मेरा हाथ जोड़कर निवेदन है 
कि संसारकल्याण के लिए “ आनन्दमागे? में संमि 
लित होकर दर प्रकार से सहायक बनें। बाहर के 
जो प्रमीजन इस काय में धन से मेरी सहायता 
करना चाहें, वे कृपा करके मनीआडंर द्वारा लेखक 
के पत्ते पर भेजे । हर प्रकार के पत्रव्यवह्दार के लिए 
जवाबी काड्ड भेजें । 

अमूल्य बातें-सुषह उठें, गाय का दूध पियें, 
समय बरबाद न करें, टहल, बायु की गति विधि जानने 
का यत्न करें, कम बोलें, उपवास करें, दिल में सचाई 
रखें, किसी का दिल न दुखायें, जानवरों पर रहम 
करें, जबान, गुस्सा और चित्त को बस में करें, 
कुँवारे, विधुर, विधवाएँ, साधु, संत (स्त्री पुरुष ) 
प्रद्दावय से रहें, जब न रह सकें, तो शादी कर लें; 
शादी बड़ी उम्र में और अपनी पसंद से करें। 
शादी में ज्यादा और गमी में कम खच करें । खाने 
पीने में अधिक किफायत न करें। दूसरी बातों 
में करं। खान पान सतोगुणी करें, धीरे धीरे और 
एकान्त स्थान में करें। खाने के साथ में पानी 
कम पियें; बगल के बाल अस्तुरे से नहीं, केंची से 
कृतरवा दें। जिसके साथ हृदय गवादी दे उसी के 
साथ भोजन करें, सबके साथ नहीं। वर्णव्यवस्था 


गौता पमे 


को अपनायें, किंतु कट्टरपन को नहीं । जिस मूर्ति से 
प्रेम हो उसके गुण और नक्शा अपने अंदर खींच 
लें। शुभ कामों के आरम्भ में अपने इृष्ट का 
स्मरण करें। 

“आनन्दमाग ” का उद्देश्य प्रभु की याद करते 
हुए संसार से विषमता हटाने का यत्न और परस्पर 
प्रेमभाव पैदा करना है | 

नियम संबन्धी बातें-“ आनन्दमार्ग सोसाइटी ” 
में सब मत मतान्‍्तरों के छोग ( स्त्री पुरुष ), चाहे वे 
देश के हों या विदेश के, शामिल हो सकते हैं । 
काय को विभागों में बॉँटा गया है जिससे इच्छानुसार 
प्रेमीजन छाभ उठा सकें। कीतेन और संतसंमे- 
लन हिंदूमात्र के लिए है। आनन्दसंघ और सत- 
संगविभाग सभी धममंवालों के लिए है। मेरे निजू 
कोष में चंदा या “आनन्दमागफंड” में सद्दायता 
इच्छानुसार दृस्य दैसियत है। अब तक मासिक 
चंदा नहीं लिया जाता था, किंतु प्रेमियों के आग्रह 
से अब ऐसा कर दिया गया है कि जो सज्जन मासिक 
सहायता देने की इच्छा रखते हों वे दे सकेंगे | 
संमिलित ट्ोनेवालों का कतेव्य--हर जगह हर किस्म 
की सभा सोसाइटियों में जाकर उद्देश्य का श्रचार 
करना, २१ अमूल्य बातों को भली भाति समझाकर 
छोगों के जीवन को आनन्द्मय बनाना और प्रेमियों 
की इच्छा व सद्दायता मिलने पर “आनन्दमाग” के 
प्रचार के लिए केन्द्रों की स्थापना करना है। 


आनन्दमाग की गश्ती चिट्ठी 


संसार के मतमतान्तरवादियों | निगुण सगुण 
ब्रद्धा जगतूमय, जगत्‌ आनन्द्सय, और “ आनन्द- 
माग” एक सच्इ है जिससे आप सबका कल्याण 
होगा। धरम को आनन्दप्राप्ति के बजाय विश्वकलद 


सर्वधमपरिषद्‌ को कुछ श्रनमोल बाते 


फा साधन मत बनाओ, अपने धर्म में रहते 
हुए “बसुपैब कुटुम्बकम्‌? ( ७०70 ९|०७%॥9 
विश्वबन्धुत्व ) की तरह बढ़ो; इसी हेतु “आनन्द 
भगवान्‌ की कथा” और दीक्षाविधि का विस्तार 
किया जा रहा है। धममरक्षा--विश्वबन्धुत्व को 
व्यापक बनाकर सत्य सनातनधम की खूबियों 
को समझाने के देतु “5” के नवीन घर्म का अथवा 
४ आनन्दमाग ” का जो आन्दोलन शनेः शनेः यू०पी० 
प्रान्त के छोटे से शहर फरुखाबाद से हो रहा है वह 
वास्तव में कोई नया “मत” नही दै । यह तो भूले हुए 
मानवधम को पुनः बतछाने और जीवनदान देने का 
रास्ता है, जिसकी मंसा या उद्देश्य प्रभु ( इंश्वर ) 
की याद करते हुए संसार से विषमता हटाने का 
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यत्न करना--परस्पर में ,प्रेमभाव पेद्ा करना है| 

इसी उदृश्यानुसार प्रेमीजन अपने स्थान पर 
सभा, सोसाइटियाँ, कीतेन और सत्संगों की स्थापना 
करें। जहाँ सहयोग मिलेगा हर बण उपवर्ण में 
धार्मिक सामाजिक सुधार, संगठन, प्रेमभाव के हेतु 
विभिन्न नामों से प्रेमियों की इच्छानुसार प्रचारक- 
दलों की स्थापना आदि भी की जायगी | “३5? आन- 
न्द्माग का निशान “ध्वजा” या मंडा जामुनी रंग 
का है | इसके अनुयायी या जो छोग इसकी सतोगुणी 
धार्मिक शेी पर चलकर जगत्‌ की कुछ सेवा करना 
चाहते हों वे नियमानुसार आन्दोलन में प्रविष्ट 
होने की कृपा करे । 





शवधजधारिषद को कुछ कलबोाल बाल 


एक हइपसा 


कलकतते में पिछले हफ्ते में जो स्वाधमंपरिषद्‌ 
हुई थी उसकी बैठक के तीसरे दिन के सभापति 
काका साहब कालेछकर थे। अपने साथ वे गांधी जी 
का एक संदेश ले गये थे, जो एक प्रइन के रूप से 
था। “सर्वधमपरिषद्‌ तमाम धर्मों के विपय मे क्या 
कहना चाहती है? जैसा कि हम मानते हैं, क्या 
सब धम्म समान हैं या झिसी एक खास धम को ही 


सत्य की एकान्त सत्ता प्राप्त है और शेष धरम या तो 
झूठे हैं या उनमें सत्य और असध्य का मिश्रण है-- 


जैसा कि बहुत से छोग मानते हैं ? ऐसी बातों में 
सर्वधर्म परिषद्‌ का निर्णय सहायक मागवद्शक साबित 
होगा /” मुझे पता नहीं कि सवंधर्मपरिषद्‌ ने इस 
प्रभन का हाँ या ना सें ठीक ठीक उत्तर दिया 


या नही । पर जेसा कि हमने पिछले हफ्ते में देखा, 
गुरुदेव श्री रवीन्द्रनाथ ठाकुर ने अपने भाषण मे 
इस विपय में कोई संदेह नहीं रहने दिया। तीसरे 
दिन जो नेता छोग वहाँ उपस्थित थे उनसे काका 
साहब ने इस प्रश्न पर अपने अपन मत प्रकट करने 
के लिए कद्दा। बताया जाता है कि इसके उत्तर में 
सर फ्रेंसिस यंग हस्वंड ने कट्ा--“ महात्मा गांधी 
के प्रश्न के साथ में और एक श्रश्न रखूँगा। 
क्या सब माताएँ एक सी अच्छी द्ोती हैं? नहीं, 
सभी माताएँ एक सी अच्छी नहीं होतीं। पर 
प्रत्येक बालक समझता है कि संसार भर में उसकी 
मां सबसे अच्छी है। इसी प्रकार हरएक आदमी 
अपने धस को संसार में सबसे अच्छा समझता है । 
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पिछले वष समस्त संसार के धर्मो' की जो कांग्रेस 
हुई थी उसमें कम से कम मेरे दिल पर यही असर 
पड़ा । प्रत्येक उपस्थित प्रतिनिधि प्रामाणिकतापूवेक 
यद्दी मानता था कि उसी का धमे सबसे अच्छा है। 
में अनेक धमम के अनुयायियों के बहुत निकट परिचय 
में आया हूँ । और मेंने तो यही पाया है कि मूछतः इन 
सबके बीच एक भ्रकार की एकता ही है। में 
चाहता हूँ कि यह परिषद्‌ इस एकता को अनुभव करे, 
उसे गहरा तथा स्थायी बनावे । 

पर यह उत्तर उस प्रशइन का सीधा जवाब नहीं 
कहा जा सकता। क्योंकि अगर हरएक आदमी केवल 
अपने ही धम को सबसे अच्छा समझेगा, तो संसार में 
धार्मिक झगड़ों को खत्म करने की कोई संभावना 
ही नहीं रहेगी, जो कि सवंधरमपरिपदू का प्रधान 
और सबसे पहला उद्देश्य द्वोना चाहिए । अपने धर्म 
को सबसे अच्छा समझने के मानी यही न होते हैं कि 
और सब धम हमारे धम से घटिया हैं, और यद्दी तो 
लड़ाई की जड़ है । जब हम किसी से कहते हैं कि तुम 
हमारे घमं को ग्रहण कर छो , तब उसके मानी यही 
हैं कि हमारा धम तुम्दारे धम से श्रेष्ठ है। इसलिए 
सर फ्रेंसिस से अपनी उपमा के संपूर्ण अर्थ पर फिर 
से गौर करने के लिए कहते हुए काका साहब बोले-- 
“ हाँ, यह सच है कि अपनी माँसभी को सबसे 
अच्छी छगती दहै। पर क्‍या इसलिए हम दूसरों से 
यद्द भी अपेक्षा करते हैं कि वे अपनी माताओं को 
छोड़कर हमारी माँ को ही अपनी माँ बना ले १” 

दूसरे शब्दों में इसका मतलब यह है कवि जिस 
तरह एक मनुष्य के लिए उसकी अपनी ही माँ सबसे 
अच्छी द्योती है, उसी प्रकार अपना अपना धर्म भी 
सबके छिए श्रेष्ठ होता है। जेसे हमारा देश हमारे 
लिए सववेश्रेष्ठ है, उसी प्रद्धार धर्म भी है। सब धर्मों 


गौताघर्म 
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की समानता फा वास्तबिक अथ यही है कि अपने 
अपने अनुयायियों के लिए वे समान रूप से 
लाभदायक और श्रेष्ठ हैं । 

अधिक साथक उपमा 

स्पष्टता की दृष्टि से सन्‌ १९३३ में जब संसार के 
सव घमंसंघ (9४/०००१९ ए८॥०ण५॥9 ० 7?०४६४५) 
का पहलछा अधिवेशन हुआ , तब अमेरिका की सबसे 
बड़ी महिला मिस जेन एडंस ने अपने प्रास्ताविक 
भाषण में इससे अधिक साथंक उपमा का प्रयोग 
किया था। उन्होंने कद्दा था--“ मैं एक पुरानी उपमा 
ही लेती हूँ। सब्र धर्मों को में तो उस पहलुदार 
काँच के भिन्‍न भिन्‍न रंगों के रूप में देखती हूँ। 
हम सब जानते हैं कि ये छाल, हरे, नीले, पीले आदि 
सब रंग उसी शुभ्र, उज्बछ, रवेत, प्रकाश के अक्ञ हैं । 
इन भिन्न रंगों में भी हमें सत्य दिखाई तो देता है, 
फिर भी इस संसार में जो प्राप्त करने योग्य चीज है 
वह तो वही स्रच्छ, शुभ्र, उज्बछ, सत्य है--और वह 
है सदाचारपूण जीवन व्यतीत करने का प्रयत्न | पर 
यह भी तभी हो सकता है, जब हम उस सत्य को 
पहचान लें और उसके अनुसार जीने और जरूरत 
पड़ने पर मरने के लिए भी तैयार रहें ।” 

और फिर इन झगड़ों की निःसारता तथा निरा 
मोक्ष भी एक प्रकार का दम्भ ही है, यह बताने के 
लिए एक कहानी कही, जो उन्होंने ४० वर्ष पूवे एक 
विख्यात रूसी प्रिंस बालकोंस्की से सुनी थी । 
कहानी इस प्रकार है:-- 

“४एक स्त्री किसी बहुत गद्रे कुएँ में पड़ी हुई 
थी। ( मेरा ख्याल है, दर धर्म में ऐसा कोई गढा 
या नरककुण्ड होता ही है। इसी तरह के एक गढ़े 
में यह औरत भी पड़ी थी। ) वहाँ उसे इतनी गरमी 
और बेचैनी माद्म दो रही थी कि बह व्याकुल 
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हो उठी और परमात्मा से प्राथना करने छगी कि 
भगवन्‌ , इस नरककुण्ड से मुझे उबारो। अन्त में 
उसे जवाब मिला कि अगर वह ऐसे किसी एक भी 
कम को बता सके जो उसने निःस्वार्थभाव से किया 
हो, तो उसका उद्धार हो सकता है । अन्त में उसे 
याद आया कि एक दिन वह अपन मकान के सामने 
बैठी हुई साग काट रही थी कि एक अंधा भिखारी 
उधर आ पहुँचा और खाने के लिए कुछ माँगने लगा, 
तब उसने एक सड़ी गाजर उठाकर उस अंधे भिखारी 
को दे दी। वह यह तो जानती कि वह कोई बहुत 
बड़ा सत्काय तो नहीं था, पर उसे तो इसके अति- 
रिक्त और कुद्च भी याद नहीं आ रहा था । इसलिए 
उसने इसी को अपने एक निःस्वाथ कर के रूप में 
परमात्मा तक पहुँचा दिया। फोरन उस कुएँ में 
रस्सी के सहारे एक गाजर छटका दी गई और उस 
सत्री से कह दिया गया कि वह उसे पकड़कर ऊपर आ 
जाय। उसे देखते ही औरत ने झट से लपकऋर 
गाजर को पकड़ लिया और वह ऊपर को चढ़ने छगी। 
ज्यों ज्यों वह ऊपर चढ़ने छगी, भयंकरता कम होने 
छगी। उसे कुछ आराम भी मालूम होने लगा। 
पर यकायक उसकी नजर पेरों पर पड़ी, तो क्या 
देखती है हि कोई आदमी उसके पेरों को पकड़े हुए 
है। उसने ओर भी गोर से देखा तो वह चकित 
हो गईं, डर गई। उस नीचेवाले आदमी के पेरों 
को कोई दूसरा आदमी पकड़े हुए था और उसके 
पाँतच से कोई तीसरा छटक रहा था। इस तरह 
आदमियों की एक लंबी कतार की कतार, या यक्रा- 
यक उसे याद आई कि जिसे वह पकड़े हुई थी वह्‌ 
गाजर तो खराब और सड़ी हुई है। और उसे डर 
छगा कि इतने भारी बोझ से वह टूट जायगी। 
वह चिल्छाई--“ अरे मेरे पेर छोड़ दो, यद्द तो मेरी 
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अपनी गाजर है। पहले मेरा हक है, मुझे चढ़ 
जाने दों ।” उसके मुँह से ये शब्द पूरे निकल भी 
न होंगे कि सचमुच वह गाजर टूट गई और वे सब 
के सब फिर उसी गहरे कुएँ में जाकर गिर पड़े ।” 
मिस एडंस न कहा ,-- इसी तरह, इस सवधम- 
संघ से भी हम यही सबक सीख सकते हैं कि अकेलड 
किसी का उद्धार नहीं हो सकता । अगर हमें ऊपर को 
चढ़ना है, तो सबको एक साथ ऊपर चढ़ना होगा ।” 


भगड़े की जड़ 


अभी मेंने जिस अमेरिकन सवधर्मसंघ का जिक्र 
किया उसमें लिवर केथोलिक चच्चो के बिशप 
हेंपटन ने वड़ी साफ और सच्ची वातें कहीं । उन्होंने 
उन इंसाइयों का जिक्र किया जो ऐसे सवंधमसंघ 
को संदेह की नजर से देखते थे और चिल्लाते थे 
कि “इसमें तो खतरा है, यह कि इसाईधम भी 
गिरकर अन्य गैर इंसाइधर्मोी' की समतह में 
पहुँच जायगा ।” बिशप हेपटन ने कहा--“झगड़े 
की जड़ हमेशा अधूरा सत्य होता है। कोई इंश्वर 
को एक ब्रह्म के रूप में देखता है, तो कोई त्रिमूर्ति 
के रूप में उसकी कल्पना करता है। कोई इंश्वर 
को मानते हैं, तो कुछ श्रकृतिपूजक हैं। कुछ 
एकेश्वरवादी हैं, ता दूसरे उस समस्त विश्व में ओत- 
प्रात ( सयि ते तेपु चाप्यहम्‌ ) समझकर पूजते हैं । 
पर कुद्ध ऐस लोग भी हैं जो अनेक देवताओं को 
मानते हैं। खुद इस।ई मजहब में भी “एकेश्वरवादी 
और “ त्रिमूतिवादी ' इस तरह के प्रथक्‌ प्रथक्‌ संप्रदाय 
हैं। असल में इंश्वरविषयक्र इन सभी कल्पनाओं 
में सत्य है, पर उन्हें एक दूसरे से अछग अछग 
नहीं ग्रहण करना चाहिए। यह तो उस दृष्टिकोण 
पर निभर है जिसको लेहऋर मनुष्य बिश्व की ओर 
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देखता हो। परमात्मा तो इतना मद्दान्‌, अनन्त 
और व्यापक है कि उसमें इन सबका समावेश हो 
जाता है।” 

इतिहास की घटनाओं को छेकर आगे आप 
कहते हैं-- “यह कोई आकस्मिक संयोग की बात 
नहीं कि कुछ मनुष्य बौद्ध, कुछ इसाई और कुछ 
दिंदूसमाज में जन्म लेते हैं । भगवदूगीता में 
लिखा है--छोग जिस रूप में ओर जिस तरह मेरा 
भजन करते हैं में उन्हें वैसा ही फल देता हूँ। 
क्योंकि आदमी कहीं भी हो, मेरे कानूनों से बाहर नहीं 
जा सकता» । हमारे इसाइधमंग्रन्थों में भी लिखा है 
कि इंद्र ने मनुष्यों के तमाम राष्ट्रों को एक द्वी खून 
से बनाया है। हम सब उसी की संतान हैं। 
हमें यह निश्चय रूप से जान लेना चाहिए कि इस 
चराचर का पिता भगवान्‌ अपनी तमाम प्रजा को 
एक से प्रेम और वात्सल्य की ही दृष्टि से देखता है ओर 
बौद्ध, ऐसाई , जैन, पारसी , मुसछमान तथा हिंदुओं 
को भी वह समान रूप से प्रेरणा देता है। मुश्किल 
तो यद्द है कि बहुत से लोग प्रायः किसी धम के 
दुश्मनों से ही उसके ( धम के ) विषय में ज्ञान प्राप्त 
फरते हैं। अगर आप बौद्धधर्म के विषय में कुछ 
जानना चाहते हैं, तो इंसाइयों द्वारा लिखा हुआ 
साहित्य पढ़ने के बजाय एडबिन एरनोल्ड की छिखी 
गु९ “/8॥६ ० ै&»०? नामहऋू पुस्तक पढ़ें। 
उन्होंने इस घम का कुछ समभावपूबंक अध्ययन 
किया है ।” 

इसके बाद संसार में कछह पैदा करनबवाले छोगों 
फे विषय में वे कुछ कड़ी बातें कहते हैं, जिन्हें कहने 
का हक इसाई होने के कारण केवल उन्हीं को प्राप्त 

# ये यथा मा प्रपचन्ते तांस्तवैव भजाम्यदम्‌। 
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है। थे कद्दते हें--“वे छोग अपने सर पर बड़ी 
गहरी जिम्मेवारी लेते हैं जो विदेशी मिशनों के 
भयंकर अहंकार और उद्ण्डता की सहायता से 
संसार में धार्मिक कलह और भ्रतियोगिता के बीज 
बोते हैं । मेरा यह मतलब हरगिज नहीं कि मिशनरी 
नेक और दयावान नहीं होते, पर वैसे तो अमेरिकन 
नौसेना के सिपाद्दी भी होते हैं । सबाल तो यह दै कि 
विदेशों में अमेरिकन बेड़ीं की जरूरत ही क्‍या है 
धार्मिक करूद् के बीज बोनेवाले कहते हैं--“'इसा की 
आज्लञा है कि हम जाकर प्रत्येक जीवित प्रणी को अपना 
घमसंदेश सुनावे' ।? और फिर वे इस धमंसंदेश के 
बदले बहुत सी ऐसी मूखंता भरी बातें कहने छगते हैं 
जिसपर कोई विश्वास ही नहीं कर सकता। जब 
इसा से उसके संदेश का सार पूछा गया, तो उसने 
कहा--“वह सब एक द्वी शब्द “प्रेम” में आ जाता 
है।” बस, इसमें कानून और पैगंतरों के उपदेशों 
का सार सवंध्व आजाता है । संयुक्त राज्य के उन 
कारखानों और दूकानों में तथा गुलाम बालकों में 
जाकर ये छोग अपने घर्म का उपदेश क्‍यों नहीं 
करते जहाँ बुरी तरद नोकरों को पीसा जाता है ? 
एक ओर नरक की सारी सामग्री विदेशों में हम 
भेजते हैं और ऊपर से कहते हैं धम का पवित्र संदेश 
भेजा जा रहा है ! जब तक संसार के इंसाई 
अपने देश से आर्थिक गुढामी इत्यादि की छज्जा- 
जनक कुप्रथा को नहीं मिटा देते, तब तक विदेशों में 
अपने धर्मोपदेशक भेजने के बजाय अपने घर पर 
ही शरम से सर झुकाये बैठे रहना उनके लिए अधिक 
अच्छा होगा।” 
बन्धुमाव का आधार 

यही लिवरछ केथोलिक बिशप आगे बोढे--« 

“हमारी प्रार्थनाओं में दूसरे ध्मोनुयायियों के छिए भी 
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कुछ होता है। उसमें हमारा उद्देश्य यह नहीं होता 
कि वे हमारे घर्म को ग्रहण कर छें, बल्कि यद्दी कि 
वे अपने महान धर्म के अनुसार दही आचरण करें । 
हिंदुस्तान में भी हमारे रीजनरी विशप किसी गेर 
इसाई को यकायक ईसाई नहीं बनाते। वे पहले 
तो डसे यही कहते हैं कि तुम अपने ही धम का 
अच्छी तरह पालन करो। पर जब इतने पर भी 
वह न सुने सब उसे दीक्षा देते हैं। फिर भी उसे 
बौद्ध, हिंदू या अपना अन्य धम; चाहे जो कुछ 
भी हो, छोड़ने के लिए नहीं कहा जाता। बिशप 
तो कद्दता है-हिंदूधम में इसा को जगदगुरु कद्दा 
है और बौद्धधर्म में मैत्रेय नाम से उन्हें स्वीकार 
किया गया है ।” 

इसी वक्ता ने अपने भाषण में एक और मार्के की 
बात का उल्लेख किया। उन्होंने बताया कि रोम का 
चर्च ऐसी स्वंधमंपरिषदों या स्वेधमंसंघवाले 
आन्दोलनों में शरीक नहीं होता है। क्‍योंकि उसकी 
बाकायदा घोषणा है कि जो रोमन चच्च को नहीं 
मानते उन्हें मोक्ष कभी नसीब हो द्वी नहीं सकता । 

पर क्या यह स्थिति अधिक प्रामाणिक नहीं है ९ 
क्योंकि दिछ में कुछ छिपाकर हम चाहे कितना ही 
सभ्यतापृ्वक सहयोग दें और अपने मतभेद को चाद्दे 
कितनी द्वी सौम्य भाषा में प्रकट करें, अगर उसे 
अप्रामाणिकता न कहें, तो कम से कम समभाव तो 
हरगिज नहीं कद सकते। क्योंकि बड़प्पन की 
कल्पना ही समानता की जड़ पर कुठाराघात करती 
है। चौधरी जफरलाखान ने इस्छाम की ओर से 
कद्दा--“धमंतत्त्व तो सभी पेगंबरों ने प्रकट किये हैं।” 
पर उन्होंने इस बात पर विशेष जोर दिया कि वे 
अपने संपू्णे और अन्तिम रूप में तो मुहम्मद साहब 
के द्वारा ही प्रकट किये गये हैं । यह कहते हुए उन्होंने 
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सबको अत्यन्त “डदारता” पूबक निमन्त्रित किया 
कि “कादियों के अहमद में इन सब अपेक्षाओं 
की पूर्ति हो गई .है। उनमें हिंदू अपने कृष्ण को 
पा सकते हैं, यहूदी और इंसाई मसीहा को और 
मुसलमान उस महदी को पा सकते हैं. जिसके आग- 
मन की घोषणा बहुत पहले से की जा चुकी है ।” 
ठीक, यह समभाव तो सचमुच बड़ा प्रामाणिक है । 
संसार की समस्याओं पर धमे 

काका साहब कालेलकर ने कलकत्त में अपने 
अभिभाषण में बिल्कुल ठीक हद्वी पूछा कि आज 
संसार के सामने जो अनेक मुश्किल मुश्किल सामा- 
जिक, आथिक और राजनीतिक समस्याएँ उपस्थित 
हैं उन्हें हल करने के लिए भिन्न भिन्न धम क्या कर 
रहे हैं ? यह क्‍या बात है कि जिसके कारण मनुष्य- 
समाज में एकता उत्पन्न होनी चाहिए वही धमे भिन्न 
भिन्न समाजों को अछग अलग करने में कारण हो 
रहा है ? और इसकी क्या वजह है कि संसार के 
बहुत से झगड़ों की तह में धम ही नजर आता है ! 
सन्‌ १९३३ में जो स्वधमसंघ का अधिवशन हुआ 
था उसमें यह दावा पेश किया गया था कि इस्लाम 
के पास इन सब समस्याओं का हल है ओर यह कि 
वह एक ऐसा धर्म है जिससे संसार में शान्ति 
स्थापित हो सकती है। पर यही दावा संसार के 
अन्य धर्म भी पेश कर सकते हैं। कारण भी सरल 
है। क्योंकि अगर इमानदारी से पाछन किया जाय 
तो कोई भी धम मनुष्य को धोखा नहीं दे सकता। 
अगर चुनौती कोई स्वीकार करता है, तो केवल ऐसा 
दाबा पेश करने से काम नहीं चकछ सकता। उसे 
तो अपने जीवन में घम पर अमल करके यह बताना 
पड़ता है कि हमारा धर्म संसार की समस्याओं को 
हल कर सकता है। 
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इसी लिए तो गांधीजी कलकत्ते की इस सर्वधम- 
परिषद्‌ में जाना नहीं चाहते थे। और इसी लिए 
सन्‌ १९३३ में सवंधमंसंघ के अधिवेशन के मौके 
पर भी उन्होंने नीचे लिखा संदेश स्वर्गीय डा० जे० 
टी० संडरलेंड के पास भेजा था--“अगर में अपने 
प्रत्यक्ष जीवन द्वारा कोई संदेश नहीं भेज सकता, 


गीताघमम 


जज आय 


तो केवछ कछम से लिखकर क्‍या भेजूँ ९ पहले मुझे 
ऐसा जीवन व्यतीत करने दीजिए जिससे परमात्मा 
प्रसन्ञ हो सकें। फिर अगर बे चाहेंगे कि में कोई 
संदश भेजूँ, तो वे मुझे ऐसी आज्ञा दे देंगे |”! 


# . २०-२-३७ के हरिजन से 


छः तक घुशाजा 
328 2/220 22 व 
धमंपरिवतेन और व्यापक दृष्टि 


( छे० -- प्रो० धर्मदेव शाम्री दशनकेसरी , दर्शनभूषण , सांख्य वेदान्तादि तीर्थ, 
कन्यागुरुकुछ , ६०, राजपुररोड, देहरादून ) 


मेरा विचार है कि धर्म के आदि सिद्धान्त उतने 
ही अनादि हैं, सनातन और सत्य हैं, जितना कि पर- 
तत्व भगवान्‌। सत्य ही धर्म का--आचार और 
मर्यादा का--अमूत रूप है। धम सत्य का मूते तथा 
व्यवहार ( आचार ) सत्य का मूतंतर रूप है । 
सत्य अन्ततः ब्रह्म ही है। अतः धमं का मूल 
स्रोत सनातन है। धर्म का नाश न कोई कर 
सका है और न कोई कर ही सकता है। हिंदूधम- 
प्रन्थ इसी लिए कद्दते हैं-- 

“धर्मों नित्यः सुखदुखे त्वनित्ये ।”” 

धर्म को मारने का अथ है अपने को-- 'स्व' 
को--मारना, क्‍योंकि “में? के व्यापक रूप को ही 
परम सत्य कहते हैं । 

प्रत्यके सृष्टि के आदि में ही उस परमेश द्वारा 
अनादि सत्य का प्रादुभाव होता है। उस स्वयंभू, 
ऋत, सत्य, नियम, धर्म, आचार का साक्षात्कार 


करनेवाले व्यक्ति को ही “ऋषि” कहद्दा जाता है। 
“ऋषि ? शब्द का अथ भी यही है । प्राचीन बाह्मण- 
ग्रन्थों में इस सत्य के लिए “तद्य” शब्द का प्रयोग भी 
उपछब्ध होता है, क्योंकि वह भी उतना ही बृहत्‌ है 
जितना स्वयं ब्रह्म । 
जिस प्रकार गल्लोत्री की गद्ढग का पानी थोड़ा है, 
परंतु वह है पावन । वही पानी आगे चछकर बढ़ता 
जाता है, परंतु उसकी पावनता कम द्वोती जाती है। 
यह सब होने पर भी गल्ला का गद्भापन तो सत्र 
अक्षुण्ण ही रहता है। सब स्थानों में उस प्रवाह को 
गद्जा ही कद्दा जाता है । यह भी सत्य है कि गड्ोत्री से 
गड्गासागर तक के श्रवाह को पावन मानने पर भी 
सारे प्रवाह का स्रोत तो गज्जोत्री ही है। इसी लिए 
उसकी पावनता भी अधिक है। इसी प्रकार धर्म 
का भी एक मूछ स्रोत है, और वह है वेद। वेद का 
अथे है अनादनन्त, दिव्य कवि का आश्यन्तरहित 


घम त्रिपयगा 


जिन. अजसननन- ४-२ +रमंओ >>. विकलको 
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काव्य। जिसके संबन्ध में कद्दा जा सकता है कि ““यज्ञेन यज्ञमयजन्त देवास्तानि धर्माणि प्रथमान्यासन 


“न भमार न जीयेति।” परंतु संसार के सभी 
मुख्य मुख्य धर्मो' में धर्म का मुख्य तत्त्व-आत्मा-एक 
ही है । सेवा और इश्वरतत्तव आदि कुछ मुख्यतम 
_ विशेषताओं की सभी धर्मों में आश्वयंजनक समानता 
देखकर इस बात से कोई इनकार नहीं कर सकता कि 
समस्त धर्मो' की आधारशिछा एक है। ये मुख्य 
विशेषताएँ ही वस्तुतः धम का श्रेष्ठ स्वरूप हैं, ये ही 
किसी धर्म की पूज्यत्वभावना की जननी हैं। 

इसी लिए किसी भी धरम के प्रति पावनत्व की 
बुद्धि में कोई अन्तर नहीं आता । धर्म का एक तत्त्व 
ही सामयिक परिस्थिति आदि के कारण नाना रूपों 
मं प्रतीत होता है। इस दृष्टि स किसी भी धम के 
प्रति देय बुद्धि करना बहुत बुरा है। क्योंकि ऐसा 
करने का अर्थ दोगा-अपने ही धमम के प्रति हेयत्व बुद्धि । 

थोड़ा विचार करने पर प्रतीत होगा कि धम के 
मुख्य सिद्धान्त संसार में तबसे हैं जबसे संसार में 
मनुष्य हैं । सत्य बोछना और सत्य का व्यवहार अथोत्‌ 
व्यभिचार , चोरी आदि बुराइयों का त्याग, दूसरों की 
सहायता करना, सेवाबृत्ति तथा इसी प्रकार की अन्य 
उदात्त भावनाएँ, इश्वरपरायणता आदि मानवोचित 
विचारों की सत्ता कबसे है? इसका निश्चित काल 
कोई नहीं बता सकता । यदि मनुष्यता के साथ ही 
यह सब प्राप्त हुआ है, तो फिर ऋषि, नबी आदि क्या 
करते हें? वे लोग देश और काछानुसार इन 
तत्त्वों की नूतन व्याख्यामात्र करते हैं, और करते हैं-- 
धम के वास्तविक तत्वों का प्रचार एवं प्रसार । उनके 
द्वारा धम के किसी नये तत्त्व का आविष्कार नहीं होता । 
जनता इन सिद्धान्तों को इतना भूल जाती है कि इनके 
प्रचार को ही नृतन आविष्कार मान लेती है ।। ऋग्वेद 
में इसी तत्त्व को इस प्रकार स्पष्ट किया गया है-- 


अथोत्‌ देवता लोग सत्य नियम के द्वारा सत्य- 
स्वरूप त्रक्ष की भक्ति करते हैं, और करते थे । वे 
नियम अथवा धम नये नहीं होते; उनकी सत्ता पूव 
से थी। 

वास्तव में धर्म के यथार्थ रवरूप से जनता 
अनभिज्ञ है। साधारणतया धर्म के बाह्य चिहों को 
ही धमं समझ लिया जाता है। शास्त्र तो पुकारकर 
कह रहे हैं-- 

न लिडू धर्ंकारणम्‌ 

धम का स्वरूप वाह्मय चिन्ह नदीीं। उदाहरण के लिए- 

अरब में पानी कम होता है। वहाँ यदि हिंदु- 
स्तान की तरह पानी खच होता रहे, तो द्वाह्यकार 
मच जाय | इसी छिए अरब की दृष्टि से दृदीसों में 
विधान है कि नहाने में सात सेर से अधिक पानी 
खच न किया जाय | इसलिए ही टोंटीदार मिट्टी 
के बतेन का भी प्रचार वहाँ प्रचुरता से हुआ कि 
जिसमें पानी का अधिक और व्यर्थ खच न द्ो। 
ठीक है, अरब के छिए यह धर्म ठीक है; परंतु 
हिंदुस्तान में तो इसका रूप बदलना द्वी पड़ेगा। 
यहाँ तो पानी की कमी नहीं है ! किंतु यदि हिंदु- 
स्तान के मुसलमान भी दृदीस के उपयुक्त नियम का 
अक्षरश: पालन करने छगें, तो कहना होगा उन्होंने 
धर्म की आत्मा को नहीं पद्दचाना। दिंदुओं की 
ही बात को छलीजिए--पविन्नता धम्म का मुख्य भाग 
है, इसी लिए भोजन में भी पवित्रता आवश्यक 
है। भोजन करते समय बदन को खुला रखने 
से पविन्नता अधिक रद सकती है, और भोजन 
का उच्छिष्ट भाग भी वस्र पर नहीं पड़ेगा। यह 
नियम युक्त प्रान्त के भिन्न भागों में छागू भी दो 
सकता है, परंतु जब पवित्रता की आत्मा को न 
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पहचानकर इस बाह्य चिह्न को धर्म समझकर कोई 
व्यक्ति ससूरी पवत पर अथवा शीतप्रधान देशों में 
भी इस प्रकार के नियम का पालन करना चाहेगा, तो 
वह निमोनिया को निमन्त्रण देगा। इस प्रकार के 
अनेकों उदाहरण दिये जा सकते हैं। न जाने कितने 
रीति रिवाजों को घर का मुख्यतम भाग समझ्न लिया 
गया है। वास्तव में तो धर्म की आत्मा एक ही है । 
आवश्यकता इस बात की है कि उस आत्मा का 
साक्षात्कार सबको कराया जाय । 

जिस प्रकार साधारणतया गद्भा के जिसी किसी 
समीपस्थ स्थान में जो रहता है वह वहीं ( पास ) 
के तट पर स्नान करके अपने को पुण्यभागी समझ 
लेता है। सबके लिए प्रथम तो यह आवश्यक नहीं 
कि वह गद्ला के उठ्म स्थान का भी ज्ञान करे, 
और फिर ज्ञान करनेवालों में हजार के पीछे शायद 
एक ही व्यक्ति वहाँ तक पहुँच सकता है। इसी प्रकार 
सभी मनुष्य अपने अपने धम में ही रहकर शान्ति छाभ 
कर सकते हैं। कुछ एक व्यक्ति धम के स्रोत को जानेंगे 
और कुछ एक वहाँ स्नान भी करंगे, परंतु ऐसा करके 
भी वे अपने धम को हेय नहीं सममेंगे, क्योंकि सदा 
की शान्ति उनको अपने ही धमम से मिलेगी | 

उपयुक्त व्यापक दृष्टि रखते हुए भी कोई व्यक्ति 
धर्मपरिवतन कर सकता है, और होना भी ऐसा हो 
चादिए; परंतु दूसरे धमे में जाने का अथ अपने घर 
के व्यक्तियों से प्रथक हो जाना नहीं, जैसा कि आज- 
कल भारतत्रष में है। कोई भी मनुष्य हिंदू से 
मुसछमान अथवा मुसलमान से हिंदू हो जाने पर 
अपने पारिवारिऋ बन्धुओं से भी प्रथक हो जाता है। 
यह तो प्रकृति और सत्य के प्रतिकूल है। माता 
विता अथवा अन्य इृष्ट मित्र और बान्धवों से प्रथक्‌ 
हो जाना अथवा प्रथक कर देना निर्देयता और अस- 


गोताघम 


विलिनिनीजलक 


हृदयता की पराकाष्ठा है। एक ही घर में यदि 
भिन्न भिन्न रुचि और योग्यता के व्यक्ति रह सकते हैं, 
तो कौन सी ऐसी अड़चन है कि जिससे एक द्वी घर 
में नाना धर्मों के छोग न रह सके। भारत में तो 
इस विचार के प्रचार की बहुत अधिक आवश्यकता 
है। नाम बदल देना और पूवपरिवार से प्रथक 
करना कोई धम का स्वरूप नहीं | यह तो अज्ञान है। 
इन्हीं आवरणों में घम का तत्त्व छिपा है। इनको 
हटाने की आवश्यकता है। अथवेबेद का प्रथिवी- 
सूक्त प्रसिद्ध है। उसमें एक स्थान पर कहा है -- 
“ नाना धमोणां यथोकसम्‌। 

अथोत्‌ “जिस प्रकार एक द्वी घर में नाना धर्मों 
के लोग रहते हैं ।” वेद के इन शब्दों में स्पष्ट कहा 
है कि धम के कारण कोई पारिवारिक संबन्ध को नहीं 
छोड़ देता अथवा न छोड़ना चाहिए। धमेभेद के 
कारण अपने मानवोचित व्यवद्दारों में भी भेद कर 
देना मूखेता है, बुद्धिमत्ता नहीं | धरम तो आत्मा और 
परमात्मा का संबन्ध स्थापित करने के लिए सीढ़ी है। 
अत: धर्मभेद होने पर भी हमारे सामाजिक व्यवहार 
में किसी प्रकार का भेद न आना चाहिए। धर्म का 
अथ भेद में अभेदसाक्षात्कार है । अभेद में भेद 
करना तो धर्म नहीं। जब मनुष्य व्यापक मानव- 
समाज और उससे भी आगे चतनमात्र में तथा और 
भी आगे चलकर वस्तुमात्र में एक ही तत्व का 
साक्षात्कार करेगा, जब वह पिण्ड से उठकर त्रह्माण्ड 
के साथ नाता जोड़ेगा, उस दिन “उसने धम के वस्तु 
तत्त्व को समझा” ऐसा जानना चाहिए। धमे मनुष्य 
को व्यापक बनाता है, संकुचित नहीं । 

भारत के छोग भगवान्‌ की कृपा से जिस दिन 
इस धम के तत्त्व को जान लेंगे उसी दिन भारतवर्ष की 
वतमान सांग्रदायिकता की समाप्ति समझनी चादिए। 
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( छ०--आयुवदाचाय श्री ब्रजमोहन दीक्षित, ए० एम० एस०, काशी रसशालहा, बनारस ) 


आयुवेद में भजन का क्या स्थान है, इस विवेचन 
के पहले एक बार सप्टिरचना की ओर ध्यान देना 
आवश्यक है। हमारे दशनकार लिखते हैं -- 


“सखरजत्तमसां साम्यावस्था प्रकृति; - 
-- सांख्य 

सत्तगुण, रजोगुण और तमोगुण जब समान 
अवस्था में रहते हैं तब प्रकृति कहलाते हैं, और जब 
इनमें विपमता उत्पन्न होती दै तब विकृति अथोत्‌ 
सृष्टि का आरम्भ करते हैं | 

जिस प्रकार एक सोने का टुकड़ा अनेक आभूषणों 
की प्रकृति है, वही विकृत होकर अनेक आकार 
प्रकार के आभूषणों के रूप में हमारे सामने आता है; 
ठीक उसी प्रकार इन्हीं तीनों गुणों की सममिश्रित 
प्रकृति से अनेक आकार भ्रकारवाली विक्ृति (म्ृष्टि ) 
हमारे सामने है। अब यह बहुत ही स्पष्ट है कि 
सारी सृष्टि इन्हीं तीनों गुणों से बनी है; भले ही 
किसी में सत्तत, किसी में रज ओर किसी में तम का 
आधिक्य हो । 

ठीक इसी प्रकार आयुवद्‌ ने अपने अन्तगत 
(शरीर ) की व्याख्या की है। शरीर में जब तक 
बात, पित्त, कफ समान अवस्था में रहते हैं उसकी 
प्राकृतिक अवस्था स्वस्थ रहती है। इनके वैपम्य का 
ही नाम रोग है अथोत्‌ इन्हीं की विपमावस्था से 
शरीर में अनेक रोगों की सृष्टि होती है। जब तक 
इनकी साम्यावस्था रहती है, ये शरीर के धारक होते 
हैं और धातु कहलाते हैं, किंतु विषम होकर जब 
ध्याधियों के कारण होते हैं तथ दोष कहे जाते हैं । 


यद्यपि शासत्रकारों ने आश्रयभेद से यागों 
को दो भागों में विभक्त किया है। एक शारीरिक 
( जो शरीर से संबन्ध रखते हैं ), दूसरे मानसिक 
(जो मन से संबन्ध रखते हैं ) । बात, पित्त, कफ 
को शारीरिक रोगों तथा रज व तम को मानसिक 
रोगों का कारण बतलाया है। 
वायुः पित्त कफश्चोक्तः शरीरो दोषसंग्रहः । 
मानसः पुनरुद्रिष्ठो रमश्न तम एवं च॥ 

“-- चरक 

तथापि अनेक बणेनों स यह भी निर्विवाद है कि 
ये दोनों प्रकार के रोग परस्पर संबद्ध होते हैं। 
यदि शरीर विकृत हो, तो उसका प्रभाव मन पर 
और मन बविक्ृत हो, तो उसका प्रभाव शरीर पर 
अवश्य पड़ता है। जैसे शोक मानसिक विकार है, 
कितु उसके बाद शोझातिसार और उन्माद के बाद 
अनेक प्रकार के शारीरिक रोग दखे जाते हैं । इसी 
प्रकार शरीर के अनेक रोगों से पीड़ित मनुष्य पागछ- 
पन तथा अनेक मानसिक रोगों के शिकार होते 
दिखाई देते हें । 

यह भी स्मरण रखने की बात है कि यह वर्गी- 
करण केवल वैज्ञानिक सुबिधा एवं चिकित्सा की 
दृष्टि से किया गया है, अन्यथा कोई भी इन्द्रिय 
बिना मन के सहयोग फे किसी भी विषय को प्रहण 
नहीं कर सकती, उस अवस्था में दोषों की समता 
व विषमता का प्रशन ही नहीं उठता, क्योंकि जब तक 
हम विषय ग्रहण नहीं कर सकते, उस ओर दया 
की प्रवृत्ति ही नहीं है सकती और बिना विषय 
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ग्रहण किये दोषों में समता व विपमता आ हो 
नहीं सकती । 
प्रनः पुर; सराशी र्द्रियाएयर्थग्रहणसमथोनि भवन्ति | 
-- अग्निवेशसंहिता 
अथाौत्‌ इन्द्रियाँ मन के सहयोग से ही विपय 
प्रहण कर सहझती हैं इतना ही नहीं, बल्कि संसार से 
आसक्त व मुक्त करनेवाला भी एक मात्र मन ही है। 


न एवं मनुष्याणां कारण बन्धमोक्षयो!।' 

मनुष्यों के बन्धन ( आसक्ति ) और मोक्ष का 
कारण मन ही है । 

इससे आप भली भांति समझ चुके कि शरीर में 
सबसे बलवान एवं कर्मठ मन ही है । इसके सहयोग 
के बिना इन्द्रियाँ एवं स्ेशक्तिमान्‌ परमात्मा की 
अंशभूत आत्मा भी कुछ नहीं कर सकती। सारी 
खुराफात की जड़ यही है । यह चाहे तो स्वग में बैठा 
दे, चाहे नरक में ढकेल दे, ओर चाहे तो इन सच 
झगड़ां से मुक्त कर उस असीम आनन्द में 
विलीन कर दे जिसके लिए ऋषि मुनि भी छालायित 
रहते हैं । 
अव्यक्ताद व्यक्ततां याति व्यक्तादव्यक्ततां पुनः | 
रजस्तमोभ्यामाविष्ठभक्रत्‌ू. परितते ॥ 


येपां दन्दे परासक्तिरहड्भारययराथ ये । 
उदयप्रलयों तेषा, न तेषां ये लतो5न्यथा ॥ 

१. यह आत्मा रजोगुण ओर तमोगुण से आशिष्ट 
( मन की प्रेरणा से ) अव्यक्त अवस्था से व्यक्ता- 
बध्था में आंती है अथोत्‌ शरीर धारण करती है और 
व्यक्तावस्था से फिर अव्यक्ताबस्था में जाती है अथात्‌ 
सृत्यु के बाद फिर इस पा>वभौतिक शरीर से बिमुक्त 
हो जाती है। इस प्रकार आवागमन का यह्‌ चक्र 
बराबर चलता रहता है । 


२. जा रजोगुण ओर तमागुण में रिप्त हैं, अहं- 
कारी हैं, अथात्‌ किये हुए कर्मों को अपनी कृति सम- 
झते हैं, ऐसे ही लोगों के लिए जन्म मरण हैं | जो 
इनसे अछग हो जाते हैं वे जन्म मरण से भी छुटकारा 
पा जाते हैं। 

चिकित्सा की सुबिधा की दृष्टि से शास्त्रज्ञों ने 
रोग उत्पन्न करनेतराले कारणों को केवल तीन वर्गों 
में विभक्त किया दे जिनसे शारीरिक व मानसिक रोग 
उत्पन्न होते हैं । 
८इस्यसात्स्येन्द्रियाथ संयोग; प्रज्ञापराधः परिणाम- 
श्रेति त्रयस्त्रिविधविकल्पा; कारणं विकाराणाम्‌।”' 

-- चरकसंहिता 

१ असात्म्येन्द्रियाथ संयोग--शब्द, रपशे, रूप, रस, 
गन्ध, इन पाँचों विषयों का क्रमशः पॉँचों ज्ञानन्द्रियों 
द्वारा उचित मात्रा व रूप में महण न करना । अथानत्‌ 
या तो बिल्कुल ही प्रदण न करना, या अधिक भ्रहण 
करना, या उसकी ( विपय की ) असाधारण दशा 
में ग्रहण करना । जैसे श्रवणेन्द्रिय का काय शब्द 
सुनना है, अब या तो शब्द सुना ही न जाय, या 
बिजली के कड़कने, बादलों के गरजने आदि के तीत्र 
शब्द सुने जायें, या पुत्रनाश, धननाश जेसे अनिष्ट 
शब्द सुने जायें, यह सब श्रवृणन्द्रिय संवन्‍्त्रा असा- 
त्म्येन्द्रियाथसंयोग हुआ। इसी प्रकार अन्य इन्द्रियों 
के संबन्ध में भी समझना चाहिए । 

२ प्रज्ञापरांध--वाणी, मन तथा शरीर से विल्कुंड 
काम न लेना, बहुत अधिक काम छेना, या अनुचित 
प्रकार से काम छेना । 

३ परिणाम-काल की असाधारण दशा ( विज्वत 
बस्तु आदि ) का उपयोग तथा पूवजन्स के किये हुए 
कर्मों के योग का समय । 
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इस प्रकार संक्षेप में सारे रोगों के ये ही तीन 
कारण होते हैं। यदि इनका उचित व्यवहार किया 
जाय, तो मनुष्य सदा नोरोग रह सकता है। 
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उपयुक्त तीनों प्रकार के कारणों के संबन्धर में यदि 
सूक्ष्म विचार किया जाय, तो भज्ञापराध ही प्रधान 
प्रतीत द्वोगो। क्योंकि यदि हम बुद्धिपूवक विचार- 
कर विपय अहण करंगे, तो कभी भी असास्म्येन्द्रियार्थ- 
संयोग नहीं हो सकता, न परिणामजनित रोगों स ही 
पीड़ित होना पड़ेगा। जब प्रज्ञापपाध न होगा तब 

ए ७ छा 6 हर 
अधम से होनेवाली ऋतुविकृृति भी न होंगी और न 
पूर्व जन्म के बुरे कर्मों का ही परिणाम भोगना पड़ेगा। 
इस संबन्ध में शाम्त्रकारों ने लिखा है 
बुद्धथा विपमविज्ञनं विपम॑ च प्रवतेनम्‌ । 


प्रवापराध॑ जानीयान्मनसो गोचरं हि तत्‌ ॥ 
“- चरकमहिता 

अथात्‌ बुद्धि से विपरीत ही आचरण करना 

प्रश्ञापराध है और यह मन का ही दोष है। और भी- 


विपयप्रवर्ण चित्त धतिश्रशात्र शकयते । 
नियन्तुमहितादयथ[द्धुतिहिं नियमात्मिका ॥ 


“- अग्निवेश 

अधथात्‌ विपयासक्त मन धृतिश्रष्ट हो जाता है 
जिससे अनुचित काय से विरत नहीं कर सकता, 
क्‍योंकि धृति द्वी नियन्त्रण करनेवाली शक्ति है । 

इससे यद भर्ती भाति सिद्ध हो जाता है कि 
शरीर को व्याधियों से पीड़ित करानेबाल कारणों में 
प्रज्ञापराध ही प्रधान है, जिसका कारण एक मात्र 
मन है। यदि मन नियन्त्रण में रहे और अपना 
उचित काये करे, तो कभी भी कोई शारीरिक कष्ट 
नहीं हो सकता । इसछिर इस ओर ही विशेष ध्यान 
देना आवश्यक दै। 
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आरोग्योपदेश के एक प्रकरण में भगवान्‌ अग्नि- 
वेश लिखते हैं-'न चच्चल॑ मनाऊनुश्रामयेत 
चव्-चछ मन को इधर उधर न दौड़ावे । सारांश 
यह कि ज्वरादि शारीरिक रोग, ईप्यो, लोभ, मोहादि 
मानसिक रोग तथा जन्मसमरणरूपी महाव्याधि से 
भी बचने का एकमात्र उपाय मन का नियन्त्रण 
ह्दीहै। 

अन्य शास्त्रों ने मन को एकाग्र करनेत्रले अनेक 
साधन बतलाये हैं, परंतु आयुवेद अति संक्षेप में, 
ऊ्रिंतु सारगर्भित उपदेश करता है-- 


“ प्रानसो ज्ञानविज्ञानभैयस्मृतिसमादिभिः ।! 
-- अग्निवेश संहिता 


अथात्‌ मन के विचारों की शान्ति के बिना उसका 
एकाग्न होना असंभव है । अतः उसकी विचारशक्ति 
के लिए उपयुक्त उपाय करने चाहिएँ । 

ये उपाय बहुत ही वैज्ञानिक, व्यावहारिक एवं 
बुद्धिगम्य हैं। जिस प्रकार एक उँचे स्थान पर 
पहुँचने के लिए सीढ़ियों का उपयोग किया जाता है, 
ग्रहगभ में पहुँचने के लिए पहिल द्वार का उपयोग 
होता है उसी प्रकार समाधि तक पहुँचन के लिए भी 
सीढ़ियाँ व द्वार बनाये गये हैं । 


समाधि तक पहुँचने के लिए स्मृति तकु पहुँचना 
आवश्यक है और ग्मृति के लिए ज्ञान, विज्ञान तथा 
घेय की आवश्यकता है। अर्थात्‌ पहले हमें उस 
संबन्ध की साधारण जानकारी होनी चाहिए जिसका 
हमें स्मरण करना है । इसी का नाम है ज्ञान | फिर 
उसकी विशेष जानकारी का नाम है विज्ञान | इसके 
बाद पैर्यपूवक हम स्मरण करके मनःसमाधि तक 
पहुँच सकते हैं. और इस साधन में सफलता प्राप्त 
कर सकते हैं । 
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अब आप भर्ती भौति समझ सकते है कि स्घ्रति 
कितने महत्त्व की वस्तु है। हमारे त्रिकालदर्शी ऋषि 
मुनियों ने इसी स्मृति के महत्त्व को समझकर मूर्ति 
और तीथ आदि अनेकों केन्द्र स्थापित किये जिनकी 
ओर मन को केन्द्रित कर हम उद्दश्य सिद्ध कर सके। 
८एक पंथ दो काज” की कहावत को चरिताथ 
करते हुए उन्होने केन्द्र भी रक्ष्यप्राप्ति के सहायक 
ही चुने अथात्‌ मन भी एकाग्र हो और साथ ही 
इंश्वर का ध्यान व स्मरण भी होता रहे जो भारतीय 
संस्कृति का प्रधान उद्देश्य है । 

इस सिद्धान्त को आजकल यूरोप के आधुनिक 
वैज्ञानिक भी समझ रहे हैं और अमेरिका आदि में 
एक गोल बिन्दु खींचकर, उसी का ध्यान कर मन को 
एकाप्र करने का प्रयत्न करते हैं। परंतु इसमें 
केवल एक ही उद्देश्य सिद्ध हो सकता है, और वह 
भी बड़ी कठिनता से, क्योंकि बिन्दु की ओर न तो 
कोई आकपण ही है, न कोई प्रलोभन ही । इसलिए 
ट्स ओर थैय होना भी कठिन ही है । 

हमारा केन्द्रों की ओर स्वाभाविक आकपण है, 
क्योंकि हम समझते हैं किये साक्षात्‌ भगवान हैं 
और यह प्रछोभन भी है कि इन्हीं की आराधना से 
हमें लक्ष्य तक पहुँचना है। साथ ही उनकी सेवा में 
समय का सदूव्यय समझ थैये भी रहता है। इस- 
लिए हमारे लिए सबसे प्रथम द्वार यही है । 

मन इतना च5चल है कि उसे थोड़ी देर तक भी 
एक काम में छगाये रहना कठिन है, और वह भी चुप- 
चाप | इसी लिए भजन ब प्राथना की व्यवस्था की 
गई है। जिस समय हम भजन करते हैं, एक तो उस 
केन्द्र की ओर, जिसकी प्राथना हो रही है ध्यान रहता 
है, और दूसरे प्राथनारूपी काय की ओर । इससे मन 
को इधर उधर जाने का अञकाश द्वो नहीं मिलता । 


गीौताघम 


इसी लिए कभी कभी भजनीक लोग भजन करते 
करते इतने मस्त हो जाते हैं कि उन्हें अपने शरीर की 
भी सुध नहीं रहती । उनके सामने एकमात्र वही केन्द्र 
रह जाता है जिसकी वे प्राथना करते हैं; और वही 
सच्ची स्मृति है जिसका परिणाम ही मनःसमाधि है । 

यह साधारण अनुभव की बात है कि दिन भर 
सांसारिक मंझटों से छ्ान्त हो, जिस समय हम देव- 
दशन के लिए किसी मन्दिर में पहुँचते है और एक 
मिनट भी ध्यान मग्न हो प्राथना करते हैं, तो सारी 
थकावट जाती रहती है, शरीर हल्का एवं मन प्रसन्न 
मालुम द्वोने लगता दै। ऐसी दशा में यह निर्विवाद 
है कि यदि हम प्रतिदिन थोड़ा समय प्राथना या 
भजन के लिए दिया करें,तो हमारा मन प्रसन्न रहेगा। 
उसमें चथ्वछता भी अधिक न आयगी और धोौरे 
धीरे वह रज तम से दूर द्वो सत्तगुण की ओर अग्रसर 
होता रहेगा, जिनसे न तो वह इन्द्रियों को ऐसे बिषयों 
की ओर प्रेरित करेगा जिससे रोग हों, न स्वतः ही 
रोगोत्पादक कारणों का संग्रह करेगा, जिससे मनुष्य 
सदा नीरोग रहकर धर्म, अथ, काम, मोक्ष का अजन 
करने में समथ होगा । क्योंकि इन चारों प्रकार के 
पदार्थों फो प्राप्ति के लिए आरोग्य जीवन आवश्यक है। 
धमाथेकाममोक्षाण/मारोग्यं मलपुत्तमम्‌ । 
रोगास्तस्पापहतारः श्रेयलो जीवितस्‍्य च॥ 

घम, अथ, काम और मोक्ष की प्रधान जड़ 
आरोग्य है एवं रोग इस जड़ तथा कल्याणमय 
जीवन को नष्ट करनेवाले हैं । 

रोगी मनुष्य उपयुक्त चारों पदार्थो' में से एक 
का भी संग्रह नहीं कर सकृता । नीरोग रहने के 
लिए मन का शान्‍्त होना परमावश्यक है जिसका 
साधन एकमात्र भजन व प्रार्थना ही है । 

भजन व प्रार्थना में धर्म की आत्मा रहती है | 


घ््प देह 


क्षण 


( ले० -- श्री वुधनाथ पाण्डेय, अध्यापक, श्ञानपूर ) 


“अ्रतयो विभिन्ना स्मृतया विभिन्ना 
नेको मुनियेस्य वचः प्रमाणम्‌। 
धर्मस्य तत्त्व॑ निहित गुहायां 
महाजनों येन गत; स पन्या। ॥ 

“४ जितनी श्रुतियाँ ( वेद ) हैं वे सब भिन्‍न हैं -- 
आपस में मेल नहीं खातीं, एवं जितनी स्मृतियाँ 
( धमंशासत्र ) हैं वे सब भी भिन्न हैं; कोई ऐसा एक 
मुनि नहीं है कि केवल उसी का कहा हुआ प्रमाण 
माना जाय। अतः यही कहना पड़ता है कि धम 
का तत्त्व एक दम अन्य है, जाना नहीं जा सकता । 
इसलिए अपने बड़े बृढ़े जिस मांगे से चले उसे ही 
उचित रास्ता मानना चाहिए |”? घधमंराज युधिप्ठिर 
जिस धर्म के लक्षण कहने में इस तरह कहकर 
अपनी असमर्थता प्रकट करते हैं, तो भला हमारे 
सरीखे कलियुगी मनुष्य उस धर्म के बारे में कुछ 
कहने अथवा लिखन का साहस करें, तो यह केवल 
दुःसाहसमात्र ही कहा जायगा | परंतु गोखाई 
श्री तुलसीदासजी की यह चौपाई-- 


“सब जानत प्रश्न प्रभशुता सोई । 

तदपि कहे विन्नु रहा न कोई ॥”! 
का स्मरण करके इस विपय में कुछ लिखने की 
धष्टता कर रह। हूँ। मनु भगवान्‌ कहते हैं कि -- 
“बंद; स्मृति; सदाचार) स्वस्य च प्रियमात्मनः । 


एतच्चतुर्विध प्राहुः साक्षाद्धमेस्प लक्षणम्‌ ॥ 


वेद , धमशास्ष, सज॒नों का आचार और जिस 


वस्तु से आत्मा संतुष्ट हो, ये चार साक्षात्‌ धर्म के 
लक्षण कह गये हैं। भगवान्‌ मनु के इस वाक्य के 
अनुसार वेद के वचन धम के विपय में सबसे श्रेष्ठ 
प्रमाण हैं; अतः वदानुआसन के अनुसार ही सब 
लोगों को अपने अपने वण और आश्रमों के अनुकूल 
अपने अपने धर्मों का पालन करना चाहिए । सृष्टि के 
आदि में श्रौतधम का ह्वी छोगों में अधिक प्रचार था, 
परंतु कालान्तर में जब प्रजा की वृद्धि होने छगी 
और छोग बुद्धि की मन्दता के कारण यथार्थ रीति से 
श्रुति को जानने में असमथ होने ढगे, नो उस समय के 
( पूर्ण रीति से श्रत्यथ जाननेबाले ) मनु आदि 
महात्माओं ने उस श्रौतधम के पोषण तथा प्रचार 
के लिए कितने दी औतसूत्र, ग्रह्मसूत्र तथा 
स्मृतिप्रन्थों के निमाण किये । याज्ञवस्क्यस्मृति में 
लिखा है कि-- 
“भन्वत्रिविष्णुहा री तयाज्वल्वथोशनो द्वि रा: 
यमापस्तम्बसंबता: कात्यायनबृहस्पती 
पराशरव्यासगड्लिखिता दक्षगोतमों 
शातातपो वसिप्ठक्ष धमशास्रपयोजकाः ॥ 
अथात्‌ मनु, अत्रि, विष्णु, हारीत, याज्ञवल्क्य, 
उशना, अद्विरा, यम, आपस्तम्ब , संबत, कातध्यायन , 
बृहस्पति, पराशर, व्यास, शुद्ध, लिखित, दक्ष, 
गौतम, शातातप और वसिष्ठ, ये इतने आचाय धर्म- 
शास्त्र के बनानेवाले हैं। पाराशरस्मृति में कश्यप, 
गगे और प्राचेतस के नाम अधिक पाये जाते हैं। 
इन आचार्या' ने श्रुति की विभिन्न शाखाओं में कहे 


१२३१९ 


अनलमज.3 आआनण चिनाजाओ।... डनन-सलयननननापनानननननल, तक निनानिनानाणडिडण के. उक+--.क्‍्कइममकमककन सामनमाममजमना.. जनम, 


हुए धर्म के प्रचारार्थ अनेक स्मृतिग्रन्थों का निमोण 
किया है। देवीमागवत में भी लिखा है-- 
“बेदप्रेके स वहुधा करोति हितकाम्यया। 


अल्पायुषो5ल्पबुद्धी श्र विप्रान ज्ञात्वा कलावथ ||! 


अथान्‌ भगवान्‌ व्यास लोऋकल्याण के वास्ते 
एक ही वेद को वहुत भागों में, कालान्तर में विभाजित 
कर देते हैं, ताकि थोड़ी आयु और चुद्धिवाले ब्राह्मण 
लोग श्रुव्यथ आसानी से समझ सकें। अतः यदि 
किसी धमे के बारे में वेद में कोई वचन न मिले और 
स्मृतियों में उसके विपय में कुछ वचन मिल, तो वे 
ग्राह्म हैं; क्योंकि मनुजी लिखते हैं-- 
“अतिस्तु वेदो विज्ेयो धमशास्त्रं तु वे स्मृतिः | 
ते स्वार्थ प्वमीमांस्ये ताभ्यां धर्मो हि निवभो ॥! 
अर्थात्‌ वेद को श्रुति कद्दा जाता है और घमेशाखतर 
स्मृति कहलाते हैं। धम के विपय में स्मृतियाँ भी 
मान्य हैं, क्‍योंकि इन्हीं म॑ धर्म का वणन है, या 
इन्हीं से धर्म प्रचलित हुआ है | व्यासरुशति (अध्याय 
१ श्छोक ४ ) में कहा गया है कि जहाँ श्र॒ति, स्मृति 
और पुराणों में विरोध देख पड़े, वहाँ श्रुति का 
वचन प्रमाण है, और जहाँ स्मृति और पुराण में 
परस्पर विरोध हो, वहाँ स्मृति का वचन प्रमाण है | 
इससे यह सिद्ध होता है कि स्म्ृतियों के बाद पुराणों 
के वचन भी धर्मनिणय में मान्य हैं । विष्णुभागवत 
में लिखा दै-- 
८ऋर्यजुः सामाथवाख्य वेदाश्चत्वार उद्धृताः | 
इतिहासं पुराणं च पश्चमों वेद उच्यते ॥”' 
आजकल के सुधारक बहुधा ऐसा कह देते हैं कि 
अमुक बात वेद में नहीं है. सिफ स्मृतियों में है, अतः 
मान्य नहीं है। किंतु उन छोगो' का यह तक ठीक 
नहीं है, क्योंकि ऊपर दिखछाया गया है कि धर्म के 


गीताघमे 


अन्‍मक सरककन-.3. मननमननन ७3 सन... 2. रकम नल >तत न नकल न-+++न+ की लिन ऑन भनकनण कि 2 ऑननननशिननमनण-.. अन्‍+ नमक. न्‍क जो 


विषय में स्मृतियाँ और पुराण भी प्रमाण दै'। और 
फिर वेदों की बहुत सी शाखाएं आज उपलब्ध भी 
नहीं हें। इसस यह नहीं कहा जा सकता कि जो 
बचन स्मृतियों में मिलते हैं वे वेदों की किसी शाखाओं 
में न रहे होंगे। रही बात यह कि कभी कभी 
स्मृतियों के वचनों में भी अन्तर पड़ जाते हैं (स्मृतियों 
में अन्तर पड़ने पर मनुस्मति के वचन और सब 
स्मृतियों से अधिक मान्य हैं ) और कभी कभी भेद 
समझने में भिन्‍न मालूम पड़ते हैं, परंतु वास्तव में 
भिन्‍न वचनों में भी कोई भेद नहीं है। जैसे-- 
४ उदिते जुहोति !, “अनुद्ति जुद्दोति ! तथा “ समयाध्यु- 
पिते ! इत्यादि सभी वचन मान्य हैं, क्योंकि इनमें 
अधिकारभेद से सू्यदिय, सूय्यास्त तथा रात्रि सभी 
काछों में होम करना उचित है। श्रुति और स्मृति के, 
बाद सज्जनों के आचार से भी धम का निर्णय होता 
है। अब प्रइन यह है छि सज्जन किसे कहते हैं 
और धार्मिक व्यवस्थाओं में आजकछ के राजनेतिक 
नेताओं के वचन मान्य हैं या नहीं ? इस विषय में 
कहा है-- 
“आचिनोति हि शास्त्राथमाचारे स्थापयत्यपि | 
स्वयमाचरते यझच आचायेः स निगद्यते ॥” 


अर्थात्‌ जो वदशास्‍्त्र के अथ का प्रथमतः 
शाघ करता दे और फिर उसी के अनुकूछ आचरण 
करता है वही आचाये है; और उसी का आचरण 
अनुकरणीय द्वै। ऐसे ही आचार्यों के विषय में-- 

“महाजनो येन गतः स पन्‍्था:! 

ऐसा कहकर धर्मराज युधिप्तिर कद्दते हें कि ऐसे 
महात्माओं के चले हुए रास्ते पर चलना चाहिए । 
ऐसे लोगों के चले हुए मागे पर कदापि नहीं चलना 
चादिए जिनको धर्मशास्त्रों के वचन काछकूट से 


घधम के लद्धण 


दि 


अधिक विषैले देख पढ़ते हैं, जो कहते हैं कुछ और 
करते हैं कुछ, एवं जो समय समय में गिरगिट के 
तुल्य आचार, विचार और प्रचारादि सभी बातों में 
रूप बदलते रहते हैं। तैत्तिरीय शिक्षोपनिपद्‌ में 
भी कहा है कि-- 

“अथ ते हृत्तविचिकित्सा वा कमेविचिकरित्सा 
वा स्थात्‌। अथ ये तत्र ब्राह्मणा अलुक्षा धर्म- 
कामा युक्ता अयुक्ताः संग्र्शिनः | ते यथा तत्र 


वर्तेरंश्तथा तत्र वर्तेथाः ॥। 

अथांत्‌ गुरूजी अपने शिष्य को वेद पढ़ाकर 
उपदेश करते हैं कि हे शिष्य ! यदि तुझे अपने आचार 
या किसी कम में शरह्ढा उत्पन्न दो, तो जो ब्राक्षण 
धर्मतत्व को जानकर स्वयं भी उसी के अनुसार 
आचरण करते हों और धमेप्रचार ही जिनका मुख्य 
उद्देश्य हो उन्हीं के आचार का अनुकरण करना। 
अतः जो छोग धमशास्त्र के रहस्य को समझे हुए हैं 
और उसी के अनुकूछ जिनके आचरण हैं, उन्हीं के 
आचारों का अनुकरण करना चाहिए; न कि ऐसे 
लोगों के कामों का अनुकरण करना चाहिए जिनको 
ध्म के तत्त्वों का कुछ भी ज्ञान नहीं है, और जो 
अपनी सभ्यता और संस्कृति को नष्ट करने के लिए 
भगीरथ प्रयत्न कर रहे हैं। इससे यह भी भेति 
सिद्ध हो गया छि आधुनिक राजनेतिह नेताओं के 
बचन धर्म के निर्णय में कदापि मान्य नहीं हैं । 

अब चौथी बात 'स्वस्य च प्रियमात्मन:' पर विचार 
करना है। यहाँ पर यह विचार करना चाहिए कि 
भिन्‍न भिन्‍न मनुध्यों को मिन्‍न भिन्न वस्तुएँ प्रिय हैं- 
जैसे चोर को चोरी करके अधिक धन उपाज न करना 
प्रिय है, इन्द्रियलोलुप पुरुषों को जिनसे उनकी 
इन्द्रियाँ तृप्त हों ऐसी ह्वी वस्तुएँ प्रिय हैं । ऐसी दशा 


श्ण्५ 


१२३६२ 


में वास्तविक धर्म क्‍या वस्तु है, इसका निर्णय करना 
कठिन हो जायगा। अतः "स्वस्थ च॒ प्रियमात्मन:? 
का भाव है-- 
४ आत्मन; प्रतिकूलानि परेषां न समाचरेत्‌ । 
अथोत्‌ हमारे साथ जब कोई ऐसा काम करता 
दो जिससे हमें दुःख होता हो, तो वैसा व्यवहार दूसरों 
के प्रति हमें नहीं करना चाहिए। चोर की वस्तु 
को भी जब दूसरा कोई चुरा छेता है, तो उस 
चोर को दुःख होता ही है; अतः उसे यदद समझना 
चाहिए कि हम जब दूसरों की चीजें चुरात हैं, तो 
उनको भी ऐसा ही दुःख होता होगा । जब उसे यह 
ज्ञान हो जायगा, तो धर्म का यह स्वरूप छि 
“चोरी बुरी वस्तु है?” उसकी समझ में आ जायगा 
और वह चोरी करना छोड़ देगा। 

४ स्स्प च प्रियमात्मन; ' का एक दूसरा 
भाव यह भी हो सकता है--'हमें ऐसा काये करना 
चाहिए जो एसे मद्दानुभाव करते हों या जो ऐसे 
छोगों को प्रिय हो जिन्होंने अपनी इन्द्रियों को 
जीत छिया है और जिनको मान, अपमान, सुख, 
दुःख; शीत, घाम , सोना, मिट्टी आदि सभी वस्तुएँ 
बरावर हैं, क्‍योंकि जो वस्तुएँ ऐसे छोगों की आत्मा 
को प्रिय होंगी वे सभी को प्रिय होंगी। गीता में 
कहा भी है -- 

“बन्धुरात्माउत्मनस्तस्य येनात्मेबात्मना जितः । 
अनात्मनस्तु शत्रुत्वे वर्नेतात्मेव शन्रुवत्‌ ॥। 
जितात्मनः प्रशान्तस्य परमात्मा समाहितः । 
शीतोष्णसुखदुःखेषु तथा मानापमानयो; ॥ 
ज्ञानविज्ञानतप्तात्मा कूटस्थो विजितेन्द्रियः । 
युक्त इत्युचते योगी समलोष्टराश्मकाञज्चनः ॥ 


“गीता ६।६-८ 


श्श्शटेड 


ककन अकननन जरलप-मामह+मरक इल्‍म्करफका० 9७... चुकाक, कक. अमुकिक 


अतः जो संसार में सबके मित्र हैं और जो सदैव 
इसी रददेश्य से काय करते हैं कि प्रजाओं में कोई वैमनस्य 
न उत्पन्न हो और समाज का काम सुचार रीति से 
चछा करे ऐसे ही छोगों के आत्मप्रिय काये अनुकर- 
णीय हैं, न कि ऐसे लोगों के आत्मप्रिय काय जिनको 
कि समाज में क्रान्ति ही उत्पन्न करना प्रिय है। 
ऐसे ही छोगो' के विषय में श्री गोस्वामी तुलसीदास- 
जी कहते हैं-- 


यौतावमे 
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४ बंचक भक्त कहाय राम के । 
किकर कंचन कोह काम के ॥।”! 

ऐसे छोगों के उपदेशों से सदैव दूर रहने का 
यत्र करना चाहिए जिनका अभिप्राय संसार में, राजा 
प्रजा में, ब्राह्मण अब्राह्मण में, श्‌द्र द्विजाति में, ख्री 
पुरुष में, पिता पुत्र में, विधवा और सधवा में द्वष 
तथा वेमनस्य उत्पन्न कराकर चंदा उगाहना और 
अपना स्वाथ सिद्ध करना ही है। 








(७३७५ न गखि 
थे का ।॥ एल सी जज 
( लेखक --मद्दामहो पदेशक, पश्चाम्बुभूषण, पण्डितराज बुछाकौराम शास्रो, 
विदयासागर, राजपण्डित, किसनगढ़ स्टेट ) 


क्या सचमुच ही धर्म नहीं है ! यदि है तो उसकी सिद्धि 
कैसे हो सकती है और उसमें कोन सा प्रमाण दे ? अब 
यदि आरास्तिक श्रोर जिज्ञासु होकर शासत्रानुसार विचार 
किया जाय, तो धम का अस्तित्व ( होना ) स्पष्ट सिद्ध 
पाया जा सकता है | सवंप्रथम न्यायवेत्ताओं का 
सिद्धान्त है कि “लक्षणप्रमाणाभ्यां वस्तुसिद्विनतरथा”! 
अर्थात्‌ लक्षण और प्रमाण से वस्तु की सिद्धि होती है। 
कारण कि हर एक वस्तु प्रमाण से ही जानी और मानी 
जा प्कती है; बिना प्रमाण के नही। अरब विचारणीय 
यह दे कि धर्म को जानने के लिए कौन सा प्रमाण उप- 
युक्त और पर्यात है। यद्यपि प्रत्यक्ष, अनुमान, उप- 
मान, शब्द (शा्त्र ), श्रर्थापत्ति, ऐतिहा, संभव और 
अभाव, ये आ्राठ प्रकार के प्रमाण माने गये हैं और इनमें 
प्रथम प्रत्यक्षप्रमाण ही सब प्रमाणों से बड़ा और श्रेष्ठ 

१ प्रत्यक्ष का संज्षिप्त लक्षण हे--- “ इन्द्रियाथसन्निकर्षोत्नन्नं 


ज्ञान॑ प्रत्यप्मम्‌  अथौत्‌ इन्द्रिय और पदार्थ के संबन्ध से जो ज्ञान 
उत्पन्न होता है वह प्रत्यक्षप्रमाण कहा जाता है । 


है; क्योंकि प्रत्यक्ष में किसी भी प्रमाणान्तर की अ्रपेक्षा 
ओर आवश्यकता नहीं रहती। नैयायिकों का सिद्धान्त 
है कि “प्रत्कक्षे किमनुमानम्‌ ” श्रर्थात्‌ प्रत्यक्ष के सामने 
अनुमान की क्या आ्रावश्यकता है? लोक में भी प्रसिद्ध 
है कि- “हाथ कंगन को आरसी क्‍या?” अर्थात्‌ हाथ 
में पहने हुए कंगन को देखने के लिए आरसी ( शीशे ) 
की क्या आवश्यकता है! कुछ नहीं। तथापि यह 
प्रत्यज्षप्रमाण सब प्रमाणों में से ज्यप्ठ और श्रेष्ठ द्वोने 
पर भी धर्ज्ञान के लिए पूर्ण उपयुक्त और पर्यात नहीं हो 
सकता है। कारण कि प्रत्यक्षप्रमाण वतमान में ही काम 
दे सकता है, भूत और भविष्यत्‌ में नहीं ; क्योडि भूत 
ओर भविष्यत्‌ में इन्द्रिय और पदार्थ का संबन्ध ही नहीं 
हो सकता है, तो फिर उससे उतन्न होनेवाला प्रत्यक्षशान 
कैसे हो सकेगा ? यही बात महर्षि जैमिनि ने श्रपने पूर्व- 
मीमांसादशन के यूत्र में क॒द्दी है--“ सत्सप्रयोगे पुरुषस्ये- 
न्द्रियाणां बुद्धिजन्म तत्पत्यक्षमनिमित्तं विद्यमानोपल- 
म्मनत्वात्‌ ” श्रर्थात्‌ इन्द्रिय और पदार्थ के संयोग 
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होने पर पुरुष को जो शान उपपन्न होता है वह प्रत्यक्ष- 
प्रमाण है, परंतु वह ( प्रत्यक्षप्रमाण ) विद्यमान ( वर्त- 
मान ) में ही ज्ञान करा सकता है, भूत वा भविष्यत्‌ में 
नहीं; क्‍योंकि इन्द्रिय और पदार्थ का संयोग वतमान में 
ही हो सकता है, न कि भूत वा भविष्यत्‌ में | इस प्रकार 
से जब कि धमशान में प्रत्यक्षप्रमाग ही कारण नहीं हो 
सकता, तो फिर प्रत्यक्षमूलक अनुमान ओर उपमानप्रमाण 
भी धमज्ञान में कारण नहीं हो सकते हैं, क्योंकि व्यात्ति- 
शान के बिना अनुमान तथा सादृश्यज्ञान के बिना उप- 
मान हो ही नहीं सकता है। इसलिए जब प्रत्यक्ष, श्रनु- 
मान और उपमानप्रमाण से भी धर्म नहीं जाना जा 
सकता, तो फिर शब्द (शात्र ) प्रमाण का ही आश्रय 
लेना पड़ता है, क्योकि इसी शब्द ( शाम्त्र ) प्रमाण से 
ही धरम जाना जा सकता है जैमा कि महर्षि जैमिनि ने 
कहा है--“ धर्मस्य शब्दमूल्त्वादशब्दमनपेक्ष॑ स्यात्‌ ” 
अर्थात्‌ धमंज्ञान शब्दमूलक ही है इसलिए अ्रशब्द ( बिना 
शब्द के ) और सब प्रमाण श्रपेक्षणीय नहीं हैं, किंतु 
उपेक्षणीय ही हैं। अतएव सबने शब्द (शास्त्र ) को 
प्रमाण माना है जैसा कि महृषि पतञ्नलि ने व्याकरण के 
महाभाष्य में कद्ा है --- “ शब्द्प्रमाणका वय॑ यच्छबर 
आह तद्स्माक॑ प्रमाणम्‌ ” अर्थात्‌ हम शब्द (शास्त्र ) 
को प्रमाण माननेवाले हैं, अतः जो शब्द (शात्त्र ) 
कटा है वही हमारे लिए प्रमाण है। ऐसे ही श्री कृष्ण- 
चन्द्र ने भी अजुन को उपदेश देते हुए, गीता में कहा है--- 
८४ तस्माच्छास्त्रं प्रमाणं ते कायोकायव्यवस्थितौ ” 
“गीता १६।१६ 
अर्थात्‌ काय ( कतंव्य ) ओर अकाय ( श्रकर्तंव्य ) 
की व्यवस्था में तुके शास्त्र ही प्रमाण दे । जो शास्त्र कह्द 
यह करना और जो न कहे वह नहीं करना । शुक्राचार्य ने 
भी कहा है-- 
४ इृद्दं पुण्यमिदं पापमित्येतस्सिम पद्इये । 


घम के लक्षण 
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आचाण्डालं मनुष्याण्य सम॑ शास््रप्रयोजनम्‌ । ” 

अर्थात्‌ यह पुण्य ( धर्म ) है ओर यह पाप (अ्रधम ) 
है। इन दोनों को जानने के लिए ब्राह्मण से लेकर 
चाण्डालपयन्त को शास्त्र का प्रयोजन समान ही 
भाननीय है । इसपर यदि कदाचित्‌ कोई दुराग्रही ऐसा 
हठ ही करे ओर यह कहे कि नहीं हम तो श्रपनो आँख से 
देख बिना और बुद्धि से जाने बिना कुछ भी नहीं मानते 
हैं, हम तो वद्दी मानते हैं जो कि श्रपनी आँख से देख 
लेते हें और बुद्धि से जान लेते हैं, तो उसको जरा 
शान्त चित्त होकर धीरता एवं गम्भीए्ता से यह सोचना, 
सममना श्रौर विचार करना चाहिए कि यद्यपि यह बात 
निविवाद सिद्ध है कि पुत्र की उत्तत्ति पिता से ही होती है, 
बिना पिता के पुत्र की उत्तत्ति हो ही नहीं सकती; तथापि 
कोई भी पुत्र प्रत्यक्ष अथवा अ्रनुमानप्रमाण से पिता को 
जान ही नहीं सकता है। कारण कि जिस समय में पिता 
ने गर्भाधान क्रिया था उंस समय पुत्र हुश्रा ही नहीं था, 
ने उसकी श्राख ही थी कि वह देख सके और न बुद्धि ही 
थी क्वि वह जान सके, परंतु क्या प्रध्यज्ष ओर श्रनुमान से 
भी पिता को न जान सकने पर पुत्र के पास ऐसा कोई 
और प्रमाण ही नहीं कि जिससे वह पिता को जान सके ! 
यह बात ऐट्ी नहीं, पुत्र के पास प्रमाण अवश्यमेव हे 
आर वह ऐसा पुष्ट प्रमाण है कि जिसे कोई भी काट ही 
नहीं सकता है। वह प्रमाण है माता की सच्ची वाणी, 
क्योकि माता ही जानती है और कह सकती है कि वह 
( पुत्र ) किसे उतन्न हुआ है। 

अतः जैसे पिता को जानने के लिए भाता की वाणी 
ही सव॑मान्य प्रमाण है, वैसे ही धर्म और ब्रह्म को ( जो 
कि प्रत्यक्ष तथा अनुमान से नहीं जाने जा सकते हैं ) 
जानने के लिए भ्रुतिमांता की वाणी ही परम प्रमाण है। 
वेदभाष्यकार भी सायणाचार्य ने कहा है--- 


'प्रध्यक्षेणानुसित्या बा यस्‍्तृपायों मे बुदधयते | 
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एत॑ विदन्ति वेदेन तस्माद्‌ वेदस्य बेदता ॥” 
अर्थात्‌ जो उपाय प्रत्यज्ञ अथवा अनुमान से भी 
नहीं जाना जा सकता है) वह वेद से ही जाना 
जाता है। उतस्तीस वेद की वेदता है श्रर्थात्‌ वेद 
अशात श्रर्थ का जशञापक होता है। आगे और भी 
स्पष्ट कह है कि “धमंत्रक्षणी वेदेकवेद्ये” श्रर्थात्‌ धर्म 
और ब्रह्म केवल वेद से ही जाने जा सकते हैं; प्रत्यक्ष शोर 
अनुमान से नहीं। ऐते ही मनु महाराज ने भी कहा है--- 
“धर्म जिज्ञासमानानां प्रमाणं परमं श्रुति: ” 
श्रर्थात्‌ धर्म की जिज्ञासा ( जानने की इच्छा ) 
वालो के लिए श्रुति ( वेदशास्त्र ) ही परम प्रमाण है। 
अतएव प्राचीन आ्रचार्या का यही सिद्धान्त है कि--- 
“श्र॒तयः सबेतो मुख्यम्‌ प्रमाणं धमंनिणये। 
तासां मध्ये5पि मुख्यत्वं ऋग्वेदस्येति च स्थिति: ॥” 
अर्थात्‌ धर्म के निर्णय में श्रुति ( वेद ) ही मुख्य 
प्रमाण है; उसमें भी ऋग्वेद ही मुख्य है । 
अब देखना यद्द है कि वेदादि शास्त्रों में धर्म का 
प्रतिपादन पाया जाता है कि नहीं? सर्वप्रथम सुप्रणतिद्ध 
ऋग्वेद तथा यजुबँंद के पुरुषसूक्त के एक मन्त्र में धर्म 
का प्रतिपादन पाया जाता है, “यज्ञेन यज्ञयजमन्त देवा- 
स्तानि धर्माणि भ्रथमान्यासन्‌” श्रर्थात्‌ देवताओं ने 
यज्ञ ( कम ) के द्वारा यज्ञ ( यजनीय ८पूजनीय ) पर- 
मात्मा का यजन ( पूजन ) किया और वे ही यज्ञ (कर्म ) 
प्रथम धर्म हुए। इसी प्रकार और भी कई एक उप- 
निषदो की श्रुतियों में धर्म का प्रतिपादन पाया जाता है। 
जब आचाय शिक्ष्य का उपनयनसंस्कार करा चुकता 
है, तो यह उपदेश देता है कि “सत्यं बद, धर्म चर, 
स्वाध्यायान्‌ मा प्रमद्‌ः” अर्थात्‌ सच बोलना, धर्म करना 
ओर स्वाध्याय से अ्रमाद मत करना । फिर श्रन्य श्रुति में 
भी कह्दा है “अय॑ घमः सबंषां भूतानां मधुः” श्र्थात्‌ 
यह घमं सब जीतों के लिए मधु हे! और भी भुंति में 


गीताधर्म 
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कहा है कि “ श्रयो धमस्कन्धा यज्ञोउध्ययनं दानमिति” 
अर्थात्‌ धर्म के तीन स्कथ हैं--यज्ञ, अध्ययन, दान । ऐसे 
ही ओर भो अन्यत्र श्रति है कि “धर्मो विश्वस्य जगतः 
प्रतिष्ठा, छोके धर्मिएं प्रजा उपसपन्ति, धर्मण पाप- 
मपनुदति, धर्म सबे प्रतिष्ठितमू, तस्माद्धम परम 
बदन्ति” श्रर्थात्‌ धर्म ही सारे जगत्‌ की प्रतिष्ठा है और 
धर पर ही सारे जगत्‌ की स्थिति निर्मर है। धर्मिष्ठ के 
पास ही प्रजा जाती है, धम से द्वी पाप दूर किया जाता है, 
धर्म में ही सब कुछ सुप्रतिष्ठित है, इसी से धर को दी 
परम पदार्थ कहते हैं; इत्यादि अनेकानेक श्रुतियों में 
सुस्पष्ट धर्म का प्रतिपादन पाया जाता है और इसी प्रकार 
धमंशाज्ादि सब शास्त्रों मं भी धममं का प्रतिपादन पाया 
जाता है। जैमे कि मनुस्मृति में लिखा है-- 
“४ ज्ञामुत्र हि सहायाथे पिता माता च तिष्ठतः। 
न॒पुत्रदारा न ज्ञातिधमंस्तिष्ठति केवछः ॥ 
मृत॑ शरीरमुत्सज्य काएलोएसमं क्षितौ । 
विभुखा बान्धवा यान्ति धम्मस्तमनुगच्छति ॥ 
तस्माद्धमे' सहायाथ नित्यं संचिनुयाच्छने: । 
धमंण वे सहायेन तमस्तरति दुस्तरम्‌ ॥” 
अर्थात्‌ परलोक में सहायता के लिए माता, पिता, 
स्त्री, पुत्र ओर ज्ञाति के लोग कोई भी नहीं ठदरते, 
केवल एकमात्र धर्म ही ठददरता है। मृत शरीर को 
काष्ठ लोष्ठ के समान प्रथिवी में छोड़कर सब बान्वव 
लोग विमुख होकर चले जाते हैं, केवल धर्म द्वी साथ 
चलता है । धर्म की सहायता से ही मनुष्य दुस्‍्तर तम 
को तरता है। इसलिए, अपनी सहायता के श्र नित्यमेव 
शनेः शनेः धर्म का संचय करना चाहिए। गौतम- 
धमंयूत्र में भी लिखा है कि “थच्त्वायों: क्रियमाणणं 
प्रशंसन्ति स धर्मो यद्विगददन्ते सोडघमे:” अर्थात्‌ जिए 
किये हुए काम की आय॑ ( भेष्ठ ) लोग प्रशंता करते हैं 
यह धर्म हे और जिसकी निन्‍्दा करते हैं बह भ्रम है । 


घमं के लक्षण 


जैमिनि महर्षि ने भी अपने मीमांधादशन के प्रथम ही 
सूत्र में कह्य है--“अथातों धर्मजिज्ञासा” श्रर्थात्‌ 
अब धर्म की जिज्ञाता ( जानने की इच्छा ) की जाती 
है | तथा महर्षि कणाद ने भी अपने वेशेषिक्दर्शन के 
प्रास्म्म सूत्र में कहा है--अथातो धम व्याख्यात्यामः ” 
अर्थात्‌ अब हम धर्म की व्याख्या करेंगे। फिर 
श्रीमद्भगवद्गीता में भी कहा है-- 
४ स्वल्पमप्यस्य घमस्य त्रायते महतो भयात्‌ ” 
--गी० २।४० 
अर्थात्‌ इस धर्म का स्वल्पाचरण भी बढ़े 
भय से रक्षा करता है। फिर कहा है-- 
“४ श्रेयान्ध्वधर्मों विगुणः परधमात्सखनुप्ठितात ” 
--गी० ह।३४. 
अर्थात्‌ पराये अच्छे धर्म से भी अपना विगुण धर्म ही 
अच्छा हे । ओर भी कद्दा है-- 
८ स्वधम निधन श्रेयः परधर्मो भयावह: ” 
“गी० ३।३४५ 
अर्थात्‌ अपने धर्म में मरना अ्रच्छा है, पराया धर्म भय 
करता है। व्यासदेबजी ने भी मद्दाभारत में कहा है--- 
“ घधारणाधमंमित्याहुधर्मों धारयति प्रजाः” 
-- महा भारत 
अर्थात्‌ धारण करने से ही धर्म कहते हैं ओर धरम ही 
सब प्रजा को धारता है। फिर कद्दा है-- 
४ घर्मादर्थश्व कामश्थ स किमथे न सेव्यते ” 
अर्थात्‌ धर्म से ही काम और अथ भी होता है, 
फिर वह (धर्म) क्‍यों न सेवन किया जाय ! और 
चतुबंगठंग्रह में भी कहा है कि-- 
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“४ धमम: शर्म परत्र चेह च नृणां धर्मोउन्धकारे रविः । 
सर्वापत्मशमक्षमः सुमनसां धर्माभिधानों निधि: ॥ 
धर्मो बन्धुरबान्धवे प्रथुपते धर्म: सुहन्निश्वलः । 
संसारोरुमरुस्थले सुरतरुनास्त्येव धर्मात्पर. ॥” 
अर्थात्‌ इस लोक और परलोक में भी कल्याण 
करनेवाला धर्म ही है, बढ़े अंधकार में धर्म ही 
प्रकाश करनेवाला है, सत्पुरुषों की सब विपत्तियों को 
दूर करनेवाला धर्म ही निधि है, बिना बान्ववों के पारलो- 
किक महायात्रा में धर्म ही एक बन्धु है और धरम ही एक 
निश्वल मित्र है। संसाररूपी मरुस्थल में धर्म से बढ़- 
कर और कोई कल्पवृक्ष नही है अर्थात्‌ धर्म ही एकमात्र 
कल्पवृक्ष है जो कि सब कमानाओ्रो को पूरा करनेवाला है, 
इत्यादि प्रमाणों का कहाँ तक उद्धरण करे वे तो श्रनन्त 
और अ्रसंख्यात ही हैं और सब शास्त्रों में धर्म का इतना 
सविस्तर प्रतिपादन है कि उसका पार पाना ही अ्रसं भव 
है। परंतु जरा समझने, सोचने ओर विचारने की बात 
है कि यदि कदाचित्‌ सचमुच धरम कुछ होता ही नहीं, तो 
फिर भ्रुति, स्घूति, पुराण, इतिहासादि सब शास्त्रों में धरम 
का प्रतिपादन नहीं किया गया द्वोता; परतु सर्वत्र सविस्तर 
धर्म का प्रतिपादन किया गया पाया जाता है, तो वह 
मान्य ही है। सिवाय इसके चादे कोई किसी भी जाति, 
मत, संप्रदाय का ह्वी क्यो न हो, पर वह भी अपने अन्तः- 
करण में किसी न किसी रूप से कुछ न कुछ धर्म और 
अधम, पाप और पुण्य, भलाई ओर बुराई, नेकी ओर बदी, 
उचित और अ्रनुचित मानता ही है, तो बध फिर धर्म के 
अस्तित्व ( होने ) में किसी को भी ननु नच करने की कुछ 
भी गुंजाइश नहीं हे ( विशेष फिर कभी )। 
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देवीनारायण बी० ए०, एल-एल० बी०, विद्यासागर [ काशी ] मुंशी [ प्रयाग ] 


एडवोकेट, बनारस ) 


[काशी का अन्न पानी ऐसा है कि विश्व के सभी 
धम और संप्रदायवाले यहाँ रहना चाहते हैं, और 
सुख के साथ रहते भी है'। यहाँ आकर सभी का 
स्वभाव मीठा हो जाता है। मालूम होता है, विश्वनाथ 
की विश्वनगरी में सभी बैर विरोध भूल जाते हैं। 
यह सच्ची धर्मनगरी है। यह एक प्रकार की विश्व- 
धम्मों की प्रदर्शिनी है। सभी धर्मों को देखिए, सभी 
शान्ति और सुख से पड़े हुए हैं। काशी के दशन से 
( सच्चे दशन से ) सचमुच सब भ्रम दूर हो जाता 
है ओर से धम का ज्ञान हो जाता है। इस लेख 
से काशी का सच्चा दशेन करने में अच्छी सहायता 
मिलेगी । --संपादक ] 

काशी धर्म ओर संक्कृतविद्या का अत्यन्त प्राचीन केन्द्र 
है | हिंदू-आये-सनातनघमे, बौद्ध, ईसाई, मुसलमान आदि 
सब धर्मों से प्राचान हैं। काशी सदा से आयधर्म कौ 
राजधानी रही है । इसलिए यह निर्विवाद है कि काशी 
स॑ततार के संपूर्ण धर्मस्थानों से प्राचान है। इस समय भी 
सारे संसार में काशी ही एक ऐसा नगर दे जहाँ प्रायः सब 
धर्मों और संग्रदायों के धर्मस्थान हैं, सभी धर्मों के अनु- 
यायी हैं, और जहाँ हिंदू , ( जन बौद्ध ), ईसाई, इसलाम 
आदि सभी धर्मो' के भिन्न भिन्न संप्रदायों और उपमेदों के 
स्थान और संस्थाएं हें । 

हिंदुओं में शैव, वेष्णव, शाक्त, राधास्‍्वामी, कवीरपंथी, 
दांदूपंयी, नांनकपंथी, उदासी, निर्मेले, अकाली, सिक्‍ख, 
गौरखपंथी, अधोरपंथी, दण्डी, दशनामी, जज्म, जन आदि 
भ्रनेक संप्रदायों के स्थान हैं। बोद़्ों का भी यह प्रधान 


स्थान है । बुद्ध भगवान्‌ ने यहीं प्रथम धर्म का अचार 
किया ओर दीक्षा दो। ईसाइयों में रोमन क्याथोलिंक, 
( २0798॥ (.७८7०0॥2८ ) प्रोटेस्टेंट ( ॥"0६९४७॥( ), 
अंग्लीकन चचे ( /॥एप्टाॉटथ॥ एगपाली ),. कांग्र- 
गेशनलिस्ट ( (०787629/079]5६ ), मेथाडिस्ट 
( [८४॥00!5६ ) के गिरजे और मोनास्टरी हैं। मुसल- 
मानों में शीयां, सन्नी, वहावी आदि संप्रदायों के बहुत से 
अनुयायी हैं और उनकी अलग अलग मसजिद, इमामबाड़े 
ओर इवादतगाह हें | 

भारत की राजनेतिक विजय के साथ साथ हमेशा अन्य 
धमावलम्बियों ने इस बात का उद्योग किया कि इस आये- 
धर्म की राजधानी की भी विजय करलें, परंतु वे लोग इसमें 
सवेथा विफल हुए। मुसलमानों ने आरम्भ ही से काशी 
को नष्ट भ्रष्ट करने का उद्योग किया, पर भगवान्‌ विशवेश्वर का 
घण्टा अभी तक बज रहा है । संस्कृतविया, आयसभ्यता 
ओर धर्म का यह अभी तक प्रधान केन्द्र और तीर्थ है । 
सन्‌ ११९४ इसवी में शहाबुद्दीन गोरी के प्रधान सेनापति 
कुतुबउद्दीन ऐवक ने काशी के राजा जयचंद को पराजित 
किया ओर यहाँ आकर लगभग एक सहस्ल मन्दिरों का 
विध्वंस किया तथा उनके स्थान पर मसजिदें बनवा दीं। 
यहाँ से बहुत सा सुवर्ग, चाँदी, बहुमूल्य रन्न छूट ले गया। 
इसी प्रकार मुसलमान पादशाहों ने काशी के धमस्थानों पर 
बराबर हमला किया, मन्दिर तोढ़े, मूर्तियों को धूंर चूर 
किया । अन्त में पादशाद् ओरंगजेब ने बहुत से मन्दिर 
तोड़े, पर भगवान विश्वनाथ की नगरी अभो तक हरी भरी 
बनी है एवं धमंस्थानों, मस्दिरों, मठों भोर पाठशालाओं से 


काशी का विश्वपरम से संबन्ध 


जगमगा रही है । 
मिल गई । 
काशी की जनसंख्या कुछ २०१,०३७ हे । 


पर मुसलमानों की सलतनत खाक में 


उसमे 
१३७७५४ हिंदू , ६१८६६ मसुसलछमान, १३१ जन, ११३ 
सिकख, ११५५ ईसाई, १० बौद्ध, ८ पारसी ओर १५५ 
अन्य विभिन्न मतो के लोग हें । 

इस समय काशी मे हिंदुओं के हजारों मन्दिर और 
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सैकड़ो संस्क्ृतपाठशालाएंँ हैं । हर एक संप्रदाय के सस्थान 
हैं जिनका सूक्ष्म परिचय नीचे दिया जाता हे। काशी 
के महत्त्व को उज्वल करनेवाली सबसे श्रेष्ठ देवी भगवती 
भागीरथी हैं। यह नगर माता गज्ा के तट पर सुशोमिंत 
है। इसझी मयादा, छठा और दृश्य अलौकिक ओर अनु- 
पेय हे । सबसे प्रधान पूजनीय मन्दिर श्री विश्वनाथजी 
का है जिसको हम लोग वाशीवासी “बावा का मन्दिर ? 


रथ 


श्री विश्वनाथ मन्दिर के अध्यक्ष 


अद्वेय पं० महावीरप्रसाद त्रिपाठी 
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कहते हे । महाराज रणजीत सिंद्र ने इसके मण्डपों पर 
सुबर्ण के पतन्र लगवाये थे जो अभी तक शोभा दे रहे है । 
इसके अतिरिक्त बहुत सी शंकर की मूर्तियों है। थोड़े 
नाम नीचे दिये जाते है । 

आत्मवीरेव्वर, उपशान्तेश्वर, जम्बुकेश्वर, यमेश्वर, 
दरिथन्प श्वर, वासेप्रेश्वर, केदारेधर, वुद्धेध्वर, दृद्वस्पतीश्वर, 
हानैश्वरेथ्वर, पापहरेश्वर, कामेश्वर, गर्भस्तीश्वर, माणकर्णिकेश्व र, 
भुवेश्वर, करुणेथर, उुक्ऊुटेश्वर, तिलपर्णेश्वर, शैलेश्वर, पार्ब- 
तीथ्वर, योगेश्वर, नमदेध्वर, ब्रिलोचनेश्वर, ज्वरहसरेश्वर, 
सिद्धेश्वर, वरेधर, ऋृष्णेश्वर, झुकेश्वर, भवानीशंकर, पिता- 
महेश्वर, इरावतेथर, द्रपभभ्वजेश्वर, रामेश्वर, चन्द्रेश्वर, 
हिरण्यगर्भेथर, पशुपतीश्वर, कृत्तिवासेशर, रल्नेश्वर, 
सर्ताश्वर, नीलकण्ठेश्व र, अम्बरीपश्वर, हनुमदीश्वर, चित्राद्- 
देखर, कलिजरेथ्वर, अभि>श्वर, उर्वशीश्वर, नकुलेश्वर, 
आपषाटेशर, भारभुतेब्वर, लाडलीश्वर, त्रिपुरान्तकेश्वर, मनः- 
कामेथ्वर, प्रीतिकेश्वर, मदालसेश्वर, निकुम्मेव्वर, वृवेरेधर, 
परणुरामेथ्वर, ओकारेशर, महाकालेधर, नादेश्वर, प्रहादेश्वर, 
महानारेथवर, आडिविश्वेश्वर, कामेश्वर, महोत्कटेश्वर, आदि- 
महादेव, भर्मेश्वर, विश्वकमें'थर, दशाश्रमेघेश्वर, गलगड्ढेश्वर, 
ज्येप्रे्वर, दशहरेश्वर, प्रयागे थर, गड्ढेश्वर, तारकेश्वर, अमृते- 
श्र, ज्ञानेश्वर, करणेदवर, मोश्ेर्वर, स्वगद्ारेश्वर, व्रद्मेग्वर, 
बृद्धकालेरवर, वपश्वर, चण्टीर्वर, नन्दिकेशवर, महेंश्वर, 
ज्योतिर्पेशवर आदि शिव की अनेक मूर्तियाँ हैं। देवियों 
के भी अनेक मन्दिर है उनमें से कुछ नीचे दिये जाते हैं:-- 

नवदुगोः-- १ हौलपृत्री, ? ब्रह्मयचारिणी, ३ चित्रधण्टों, 
४ कुण्माण्ठा, ७ म्उन्दमाता, ६ कात्यायनी, ७ कालरात्री, 
८ महागोरी, ९ सिद्धमाता । इनके अतिरिक्त श्री वाराद्दीदेवी, 
पीताम्बरादेबी, कामाश्षादेवी, चतुःपपष्टीदेवी, महालश्ष्मीदेवी, 
विष्णुभुजादेवी. गारीदेवी, श्री संकटादेवी, महागौरादेवी आदि 
और भी बहुत सी देंवेयाँ है। यहाँ बहुत सी ( संभवतः 
छप्पन ) गणपति की प्रतिमाए हँ-- 


गौताषर्थ 


मोदविनायक, प्रमोदविनायक, सुमुखविनायक, दुमंख- 
विनायक, गणनाथ, ज्ञानविनायक, द्वारविनायक, अवियुक्त- 
विनायक,बड़े गणेश जी, साक्षीविनायक, यवविनायक, दृण्डिराज 
गणेश आदि । 

सोलह विष्णुम(वयों है और बहुत से वेष्णव वेरागियों 
के अखाड़े तथा मन्दिर है। विष्णु की मूर्तियों के नाम 
नीचे लिखे अनुसार हँ-- 

श्री आदिकेशव, विदारनसिह, प्रहादकेशव, म्रगुकेशव, 
त्रिविक्रकेशव, नरनारायण, गोपीगोविन्द, लक्ष्मीनसिह, 
विन्दुमाधव, वोरमाधव, गद्ठाकेशव, प्रयागकेशव, रवेतमाधव, 
थ्री विष्णुकेशव और कालमाधव । 

भेरव की मर्तियाँ मी अनेक है. कालभैरव, रुरुभरव, 


लाटभरव, चण्टमरव, असिताह्नमैरव, क्पालभैरव, क्रोधमैरव, 


उन्मत्तमरव, संहारभेरव, भीषणभरव, आसमैरव, बढु- 
कमरव आदि। इन प्राचीन स्थानों के अतिरिक्त बहुत से मठ, 
अखाड़े, मन्दिर आदि बराबर स्थापित द्वोते गये है । उनका 
दिग्दशनमात्र नीचे कराया जाता है । 

(१) दण्डी संन्यासी:--काशी मे कई सौ दण्टी 
संन्‍्यासी रहते है। उनके अनेक प्रसिद्ध स्थान हे । 
ब्रह्मीभत स्वामी विश्ुद्धानन्द सरस्वतीजी का एक स्थान और 
इन स्थानों के महंत परम पूज्य 
संन्यासियों के 


एक गद्गामहलमठ है । 
स्वामी महादेवानन्दजी सरस्वती ह। 
लिए बहुत सुन्दर, पवित्र और उत्तम स्थान “मुमुक्षुमवन 
संस्था” है। यह स्थान असीघाट पर है। इसके 
जन्मदाता और संस्थापक काशी के सुप्रसिद्ध विद्वान , 
तपस्वी, महायोगी स्वामी घनश्यामानन्दजी तीथे है । आपने 
ब्रह्मीभूत स्वामी ईश्वरानन्दजी से दण्ड ग्रहण किया था ओर 
आपने एक ईश्वरमठ भी बनाया है उसी में आप रहते है 
ओर ग्रहसंन्यास भी लिया है, कद्दी जाते नहीं। यहाँ 
बहुत से दण्टी संन्यासी, अद्यवारी रहते है। ब्रद्मविया- 
प्राप्ति, आत्मचिन्तन, योगाभ्यास आदि में सदा ये छोग 


काशी का विश्वरर्म से संबन्ध 


रत रहते हैं । इसके अतिरिक्त ओर भी दण्डियों के मठ 
हैं। चौोसट्डीमठ, महाराज भिनगा का दण्डीबाड़ा, कामरू- 
मठ, पथरगलियामठ, कालौमठ, गणेशमन्दिरमठ ( काशी- 
राज का ), अनन्तविज्ञानमठ, गौोड़स्वामीमठ, महेर्वरमठ 
आदि सभी दण्डियों के ही स्थान हें । 

(२ ) श्री दशनामी संन्‍्यासी-- श्री दशनामी संन्या- 
सियों के भी यहाँ बढ़े बढ़े प्राचीन, प्रभावशाली और प्रसिद्ध 
मठ, अखाड़े, देवस्थान आदि हैं । जूना, निवाणी, निरज्ञनी, 
आद्वान, अटल, आनन्द और अम्े अखाड़े हैं । देशदेशान्तर 
में इनकी शाखाएँ हैं और यहाँ के संन्यासी, साधु, 
महात्मा सारे भारत में घूम घूमकर धरम का प्रचार 
करते हैं। इन्हीं स्थानों में नागे संन्यासी भी रहते हें । 
हर एक अखाड़े के एक एक महात्मा मण्डलेश्वर अथवा 
आचाय होते हैं । श्री स्वामी स्वरूपानन्दजी, श्री स्वामी 
जयेन्द्रपुरीजी, श्री स्वामी हसिंहगिरिजी, श्री स्वामी क्ृष्णा- 
नन्‍्दजी, श्री स्वामी भागवतानन्दजी आदि मण्डलेश्वर हैं। ये 
लोग उच्च कोटि के विद्वान ओर आदर्श महात्मा हैं। इन 
सभी के यहाँ मठ स्थान आदि हें । 

श्री स्वामी विद्यानन्दजी महाराज यहाँ के अपूर्व महात्मा 
हैं। ये भारत में गीता का प्रचार बड़े प्रभाव और उत्साह 
के साथ कर रहे हैं । काशी में “ गीताधमे ?” पत्रिका और 
प्रेस स्थापित करके आपने हिंदूधमे के प्रचार की पूरी 
व्यवस्था की है। “ गीताधर्म ? द्वारा सनातनघर्म, गीता, 
उपनिषद्‌, वेद आदि का अच्छा प्रचार हो रहा है । 

(३ ) नानकपंथी, निर्मेले, उदासी और अकाली- 
निर्मेले, उदासी, अकाली और सिक्‍्खसंप्रदाय के भी यहाँ 
अखाड़ा, पाठशाला और गुरुद्वारा हें । उदासियों का प्रसिद्ध 
बड़ा अखाड़ा असी महल्ले में कुरुक्षेत्र तीथे पर है, और 
छोटा अखाड़ा भदैनी में है। उदासियों की एक बहुत 
प्रसिद्ध पाठशाला मोहल्ला आसमैरव ( चौक के समोप ) में 
है.।. उसके व्यवस्थापक बद्मीभूत स्वामी गोविन्दानन्द्जी 
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थे। इस समय के उनके उत्तराधिकारी स्वामी दशेनानन्दजी 
अच्छे विद्वान हैं और पाठशाल। का प्रबन्ध बड़ी योग्यता से 
कर रहे हैं । 

(४ ) वैष्णव --वैष्णवर्सप्रदाय के भी यहाँ बड़े बड़े 
प्राचीन और सुप्रसिद्ध अखाड़े, मठ और मन्दिर हैं । श्री 
स्वामी रामानुजाचाये, श्री स्वामी रामानन्दजी, श्री स्वामी 
वल्लभाचारय, श्री गोस्वामी तुलसीदास आदि सिद्ध मद्दात्माओं 
के स्थापित किये हुए अनेक मन्दिर और मठ हैं। इनके 
अलावा बहुत से वेष्णवमन्दिर, मठ और संस्थान हैं । 

वत्लभसंप्रदाय का गोपालमन्दिर असिद्ध है जहाँ बड़ी भक्ति 
प्रेम से भगवान्‌ श्री कृष्ण का पूजन और “टज्भार नियमपूर्वक 
होता है। इस स्थान का बड़ा प्रभाव है। हनुमानघाट 
पर महाप्रभु श्री वल्लभाचायेजी की बैठक है। वहीं सन्‌ 
१६२० ईसवी में महाप्रभु का निवाण हुआ। असी में 
विष्णुपंथी अखाड़ा है। यह अखाड़ा बहुत प्राचीन है। 
इसको श्री रामानुजाचायेजी ने स्थापित किया है । राजघाट के 
नीचे वरुणा नदी पर एक बहुत सुन्दर विशाल मठ है जो 
तोताद्विमठ के नाम से प्रसिद्ध है। इसको परम वैष्णव 
महात्मा लोकशा इ्पाणिजी ने स्थापित किया था । यह मठ 
बड़ा रमणीक है ओर यहाँ बड़ी विधि से पूजा अचना होती 
है। यहाँ श्री रामानुजाचायजी के ग्रन्थों का पठन पाठन 
होता हैं। इसमें एक अत्यन्त मनोरम सरोवर है । इसके 
मोतल्लिक एक ग्राम भी है जिसमें मन्दिर स्थापित है। 
रामानुजी श्री वैष्णवों के दो मन्दिर और भ्सिद्ध हैं--( १ ) 
राजघाट पर लक्ष्मीनारायण का मन्दिर, (२) असी पर 
द्वारकाधीश का । असी पर बाबा गूदड़ दासजी का अखाड़ा 
है। यह तीन सौ वर्ष से अधिक का है और बैरागियों का 
प्रसेद्ध स्थान है । ह 
हिंदूजाति के सूये, सनातनधम के संरक्षक, मानस- 
रामायण आदि के निर्माता श्री गोस्वामी तुलसीदासजी ने 
काशी में बहुत बिलक्षण कारय किये दें और उनकी भपूर्वे 
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१रेहरे 


रचनाएँ अधिकतर यहीं हुईं । रामनाम और रामलीला का 
प्रचार, राममक्ति आदि का विलक्षण प्रकाश उन्होने काशी ही 
से सारे भारत में किया । गोस्वामीजी की अपूब सेवा का 
महस्व नित्यग्रति बढ़ता जाता है ओर हिंदूसमाज का जीव- 
नोद्धार उन्हीं के अ्न्थों से हो रहा है । गोस्वामीजी काशी 
के बढ़े भक्त थे । वे उसकी धार्मिक महिमा और महददत्त्व 
का खूब वर्णन कर गये हैं । 
# सेइय सहित सनेह देह भरि, कामधेनु कलि कासी । 
समनि सोक संताप पाप रुज, सकल सुमंगल रासी ॥। 
मयोदा चहुँओर चरण बर, सेवत सुरपुर बासी। 
तीरथ सब शुभ अंग रोम, शिवलिंग अमित अबिनासी ॥ 
अंतर अयन अयन भर थन फल,बच्छ बेद बिस्वासी । 
गलकंबल बरुणा बिभाति जनु, छूम छसति सरितासी ॥ 
विश्वनाथ पाठक कृपालु चित,छालति नित गिरिजासी। 
सिद्धि,शची,शा रद,पूजहि मन,जागवति रहति रमासी ॥ 
पंचाक्षरी प्राण मुद॒ माधव, गव्य सुपंचनदासी | 
ब्रह्म जीव सम रामनाम जुग,.आखर बिस्तर बिकासी ॥ 
चारि तु चरति कर्म कुकम करि,मरत जीवगण घासी | 
लहत परमपद्‌ पयपावन जेहि, चहतत प्रपंच उदासी ॥ 
कद्दत पुराण रची केसव निज कर करतूति कछासी | 
तुलसी बसि दरपुरी रामजपु, जो भयो चहै सुपासी॥ 
श्री गोस्वामीजी ने यहाँ अनेक राममन्दिर और हनु- 
मानजी की मर्तियाँ स्थापित कीं और तुल्सीघाट बनवाया । 
तुल्सीघाट का राममन्दिर, दनुमानजी का मन्दिर और 
श्री संकटमोचनजी का मन्दिर बहुत असिद्ध स्थान हैं । 
(५) कत्रीरपंथी --- श्री सदूगुरु कबीरदासजी का भी 
जन्म काशी में हुआ । कबीरदासजी बड़े उच्च कोटि के महात्मा 
हुए। वह श्री रामानन्दजी के शिष्य थे। उनकी वाणी 
ओर साखी विलक्षण हैं । वह रामजो के बड़े भक्त थे । 
अपनी अपूर्व भाषा में उन्होंने सारे वेद वेदान्त का निचोड़ 
कह डाला है। उनकी सुन्दर सरल भाषा सदुपदेशों से 
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भरी है, और उन्होने चुभती हुई धर्म को बातें अपनी निरालौ 
शैली में कही हैं जिसकी कोई सानी नहीं। कबीरदासजी का 
प्रादुभाव लद्वरतारा मोहल्ले में एक तालाब के पास हुआ 
था। पद स्थान अभी तक भोजूद है। वहाँ अनेक 
कबीरपंथी महात्मा रहते हैं । कबीरचौरा में श्री सदगुरु 
का प्रधान स्थान है। वहाँ मन्दिर भी है। यह बड़ा 
प्राचीन मठ है। इस समय यहाँ के महंत बाबा रामबिलास 
दासजी साहेब हे | 

(६ ) दादूपंथी -- दादूप॑ंथी मत का भी यहाँ असी 
पर एक मठ है। तीन सौ वे हुआ कि दादू साहब अथबा 
दयाठजी साहब ने इस संप्रदाय का प्रचार काशी में आरम्भ 
किया । यह वैष्णवरसंप्रदाय की तरद्द दे इसकें बहुत से 
अनुयायी हैं । 

(७ ) गोरखपंथी -- गोरखपंथियों के भी यहाँ दो 
अखाड़े हं----एक कालभैरव के संनिकट और दूसरा नीचीबाग 
के पश्चिम । 

(८ ) शिवनारायणी --शिवनारायणी भी “प्रन्थ” के 
माननेवाले हैं उनकी संख्या भी करीब छः सौ के हे । 

(९ ) अधोरपंथी --- बाबा कीनाराम का स्थान “ बाबा 
कीनाराम के स्थल” के नाम से प्रसिद्ध है। ये अधोर- 
पंथी हैं। इनमें खान पान का विचार नहीं है, पर इनमें 
उच्चकोटिं के योगी और सिद्ध हुए हैं । 

( १० ) जज्लम --जड्म भी काशी में हैं । इनके कई 
स्थान हें । जजुमबाड़ी में जज़म एक स्थान दै। विरक्त 
अज्म संन्यासियों का एक स्थान जयनारायण स्कूल के पास 
है, वह चित्रदुर्ग के त्यागी महंत का मठ है। जज्जञम वीर, 
दैव अथवा लिज़ायित होते हैं और जातिमेद नहीं मानते । 
शंकर की उपासना करते हैं, विष्णु को नहीं मानते । 

(११ ) जैन-- जैनधर्म के अनुयायी काशी में बहुत 
हैं। वेश्यों में जुब अधिक संख्या में हैं। जन तीर्थ- 
कर पारसनाथ काशी ही के थे। उनका स्थान भेलपुर 


काशी का विश्वधर्म से सबन्ध 


में महाराज विजयनगर की कोठी के पास है । जनियों का एक 
मठ गज्ा के ऊपर असी पर है। सारनाथ में दो मठ हैं 
ओर भी कई स्थान है, पाठशाला भी है । 

(१२ ) आयसमाजी --- आर्यसमाज ने भी काशी 
में बहुत कार्य किया। काशी में आयेसमाज का एक 
बहुत बड़ा दवाई स्कूल है और उसी के पास वेदविद्यालय भी 
है। आयेसमाजमन्दिर बुलानाला में है जहाँ बराबर 
होम और उपदेश होते हैं । बाबू गौरीशंकर प्रसाद एडवो- 
केट, बाबू शिवप्रसाद गुंप्र पण्डित रामनारायण मिश्र, मुंशी 
महेशप्रसाद मौलवी आलिम फाजिल आदि सजनों ने आये- 
समाज की बड़ो सेवा की है । 

(१३ ) राधास्वामी --राधास्वामी मत के अनुयायी 
भी यहाँ काफी हैं। इस मत को श्रीमान्‌ शिवदयाल सिंह 
खत्री आगरानिवासी ने स्थापित किया। उनका देहान्त 
सन्‌ १८७८ इंसवी में हुआ। उनके शिष्य लाला सालि- 
ग्राम माथुर महोदय ने उनकी गुरुगददी प्रहण की और इस 
धर्म का बहुत प्रचार किया । तीसरे गुरु काशी के पण्डित 
ब्र्मशंकरमी हुए । उनकी सेवा इस धर्म में अद्वितीय 
हुदैं। वह पियरी महल्डे के सरयूपारी ब्राह्मण थे । उनके 
समय में काशी में राधास्वामीमत का बड़ा प्रचार हुआ 
ओर शिष्यों की संख्या बहुत बढ़ गई । एक स्थान अत्यन्त 
मनोहर ओर सुन्दर कबीरचोरा अस्पताल के पास उनके 
समय में स्थापित हुआ । वहाँ बराबर राधास्वामीमत के 
उपदेश दोते हैं ओर बराबर जलसे, भंडारे हुआ करते हैं । 
वह दर्शनीय स्थान है । 

(१४ ) बौद्ध:-- काशी का बोद्धधर्म से आदि काल 
से ही घनिष्ठ संबन्ध दे । भगवान्‌ बुद्ध ज्ञान प्राप्त कर 
धंमेचक के प्रचार के छिए प्रथम काशी आये । कद्दते है -- 

४ बाराणसीं गमिष्यामि गत्वा वै काशिकां पुरी । 
घरमचक॑प्रवर्तिष्ये छोके स्वप्रतिवर्तितम्‌॥” 
अ्थात्‌ “ मैं काशी जाता हूँ और वहाँ जाकर मैं धर्मचक् 
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फिर उलट न सकेगा |”? 

महात्मा वुद्धदेव संसार के बड़े महापुरुषों में एक आदशे 
ओर अवतारिक महापुरुष थे। हमारे भ्रन्थी में जिस 
प्रकार भगवान्‌ राम कृष्ण आदि परमात्मा के अवतार कहे 
गये हे उसी प्रकार बुद्ध भगवान्‌ भी दस अवतारों में एक 
अवतार है । जयदेवजी कहते है. 

/“निन्द्सि यश्चविधेर हह श्रुतिजातम्‌ । 
सदयहदयदशितपशुघातम्‌ ॥ 
केशवधृतबुद्शरीर जय जगदीश हरे ॥।” 

सारे संसार में इस समय बौद्धधर्म का प्रचार है, बौद्ध 
इस समय चालीस कोटि की संख्या में हे। निःसंदेह 
बोदधर्म आयेधर्म की एक शाखा है। इसको प्रथकू सम- 
झना भूल है। काशी को इस बात का गौरव है कि 
भगवान्‌ बुद्ध ने अपने सिद्धान्तो का प्रचार काशी से आरम्भ 
किया और यहीं से उसका प्रसार सारे जगत्‌ में हुआ । 
सुख का विषय है कि हम अपने बुद्धदेव व उनके अनुयायियों 
को फिर से अपना समझने लगे है । 

भगवान्‌ बुद्ध सबसे प्रथम काशी नगरी में आये ओर 
भिक्षा माँगकर भोजन किया । फिर वरुणानदी पार कर 
ऋषिपत्तन ज॑गल के म्गदाव नामक प्रदेश में गये । इसी 
को आजकल “सारनाथ” कहते हे। यहाँ पहुँचकर 
( कौण्डिन्य, वष, भद्विय, महानाम और अखगिरि ) पश्चव- 
गींय भिक्षओं के पास गये। इन लोगो को शान और 
दीक्षा दी । काशी में भी बहुत छोगों को दीक्षा दी । श्धर 
बहुत काल से बोद्धधमे का काशी में छोप सा दो गया था, 
पर॑तु एक सीलोन के बौद्ध धमेपाल ने फिर से सारनाथ को 
नवजीवन दिया और मूलगंधकुटी की स्थापना की तथा 
महाबोधि सोसाइटी स्थापित की । सारनाथ की दिन दिन 
उन्नति हो रही है । बुद्धमन्दिर बहुत सुन्दर है। उसमें 
बुद्धदेव की विशाल मूर्ति और जापानी चित्रकार की बनाई 
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तसवीरें देखने छायक हैं। चित्र हृदयग्राही और शिक्षा- 
प्रद हैं। यहाँ एऋ आ्राचीन मूर्तियों और पदार्थों का 


म्यूजियम (संग्रहालय) है । मिस्टर ओरटेल ने सन्‌ १९०४- 
१९०५ में बहुत सी चीजे जमान मे से खोदवाकर निकल- 
वाई' और बहुत कुछ अन्वेषण किया । यह सब चीजें 
इसी म्यूजियम में हैं। २१८५ वर्ष का अशोक के समय 
का एक स्तम्भ है । उस पर चार बहुत मुन्दर सिंह बने 
हुए दैं। नीचे एक सिंह, एक घोड़ा, एक बेल और एक 
हस्ती का आकार बना है। जिनके बीच में धमेचक्र बना 
है। आध्यात्मिक, ऐतिहासिक और धार्मिक दृष्टि से ये सब 
मूर्तियाँ और चीजें दर्शनीय हैं । 


मुसलमानधम :-- मुसलमानों का काशी से संबन्ध 
करीब नो सौ वर्ष से ह । ' ऐन अकबरी ? के अनुसार मह- 
मूद गजनी दो बार सन्‌ १०१९ व १०२२ ईसवी में काशी 
आया और राजा बनार को पराजित किया । सन्‌ १०३३ 
इसवी में याने महमूद गजनी के देहान्त के तीन वर्षबाद 
अहमद नियालुतगीन काशी में आया ओर बहुत कुछ छट- 
मार की । सन्‌ ११९४ इसवी में शहाबुद्दीन गोरी के सेना- 
पति ने काशी पर चढ़ाई की, राजा जयचंद को पराजित 
किया, एक सहस्न मन्दिर तोड़ डाले, बहुत सा बहुमूल्य रत्न 
और वस्तु छूट ले गया। इस आक्रमण से काशी के हिंदू 
बढ़े दुःखी हुए। बहुत से ब्राह्मण काशी छोड़कर दक्षिण 
देश में चले गये । उस समय से काशी की हालत बिगड़ती 
गई । मुसलमानों का बराबर आक्रमण होता रहा । यह 
बहुत साधारण नगर सा हो गया । यह पठान पादशाहों 
के आधीन था। इसके बाद यह मोगल पाइशाहों के 
आंधीन रहा । अकबर के समय में काशी की उन्नति फिर 
से हुई, क्योंकि अकबर बड़ा उदार पादशाह था। अकबर 
खुद काशी आया और यहाँ की प्रजा से बहुत सहानुभूति 
दिखलाई। बहुत से मन्दिर भी उस समय बने । राजा 
मान सिंद अम्बरनरेश ने, राजा टोडरमऊछ ओर अकबर के 


गीताभसे 


के म०->+ न. 
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द्रबार के अनेक राजपूत राजाओं ने अनेक मन्दिर बनवाये। 
उस समय का मानमन्दिर अभी तक भ्रसिद्ध है उसमें 
ज्योतिष के यन्त्र भी बने हुए है। अकबर के पोतन्र शाह- 
जहाँ ने भी बहुत से मन्दिर तोड़वाये। औरंगजेब ने तो 
काशी के करीब करीब सभी मन्दिर तोड़वा दिये और उनके 
स्थान पर उन्हीं मसालों, ईटों पत्थरों से मसजिदें बनवाई' । 
औरंगजेब के भाई मोहम्मद दारा शिकोह के विचार अकबर 
को भौति उच्च और उदार थे । उन्होंने काशी की उन्नति 
की ओर कुछ दिन यहाँ रहकर उपनिषदों का अनुवाद भी 
किया, परंतु दुभाग्यवश उसके छोटे भाई औरंगजेब ने उसे 
मरवा डाला और दिव्ली का पादशाह हो गया | औरंगजेब 
ने श्री विश्वेश्वर का मन्दिर तोड़ा और वहाँ मसजिद बनवाई । 
वह बड़ी मसजिद अब तक मौजूद है । श्री अन्नपूणा के 
मन्दिर के पास भी एक मसजिद है। आदमपुरा और 
जैतपुरा आदि वाई के बहुत से आचीन हिंदू और बौद्ध 
स्थानों को तोड़कर उसी ने मसजिदें बनवाई' । बकरिया- 
कुण्ड, लाटमेरव, पलंगशहीद, ढाई कंगुरे की मसजिंद, 
बत्तोस खंभे की मसजिद आदि अनेक अनेक मसजिदें हैं, 
जो कि हिंदूबीद्धमन्दरों और चैत्यों को तोड़कर बनाई 
गई है । कहीं कहीं मन्दिर के प्राचीन हिस्से अभी तक 
कायम है जो सिद्ध करते है कि विशाल ओर विलक्षण 
मनर्दिरों को तोड़कर मसजिदें बनाई गई हैं। ओरंगजेब के 
देहान्त के बाद मोगलसाम्राज्य की स्थिति बिगढ़ती गई। 
सन्‌ १७३६ ईसवी में राजा मनसाराम काशी के नाजिम 
नियुक्त हुए । उनके प्रतापी पुत्र राजा बलवंत सिंह काशी 
के शासऋ हुए। उनके समय में काशी की उन्नति हुई । 
हिंदू मुसलमान दोनों मिल जुलकर रहते थे। बराबर इस 
नगर और सूबे की उन्नति हुईें। राजा बलवंत सिंद्द के 
सेनानायक रिसालदार लालखोाँ राजा के बड़े भक्त ये। 
उन्होंने बड़ो सचाई से महाराज की सेवा की और बड़ी बड़ी 
लड़ाइयाँ जीतीं । राजा साहब भी उनको बहुत मानते थे । 


काशी का विश्वघम से संबन्ध 


लालखाँ का बसाया हुआ एक महत्ला राजधाट के पास है 
जिसका नाम चौहृद्य लालखों है। लालखोँ का बड़ा सुन्दर 


मकबरा ठीक गज्ञा के तट पर राजघाट स्टेशन के उत्तर 


पुल पर से दिखाई पड़ता है। वहीं लालखों को कत्र है 
जिसे राजा बलवंत सिंह ने बनवाया था। राजा बलवंत सिंह 
ने शेख अलीहजी को जो कि इरान के बड़े प्रतिष्ठित शाही 
खानदान के थे, आजन्म अपने पास रखा । यह बहुत 
बड़े फकीर, सुफी, विद्वान्‌ ओर शायर थे । 
की कविता प्रसिद्ध है। इन्होंने फारसी का प्रचार काश में 
बहुत किया और अच्छे अच्छे विद्वान्‌ शिष्य हिंदू मुसलमानों 
में छोड़े। उनका कहना था-- 
८४ अज बनारस न रवम मां बदे आम अस्त इंजा | 
हर वेरहन पिसरे लक्ष्मन व रामस्त इंजा॥” 

अथात्‌ “काशी से मैं नहों जाऊँगा, क्योंकि यह आम 
इवादत की जगह है । यहाँ हर ब्राह्मण की संतान लक्ष्मण 
ओर राम का स्वरूप है ।'” इनकी कत्र फातमान में काशी 
विद्यापीठ के पीछे दे, यहीं शेखजी रहते थे । फातमान 
मुसलमानों का प्रसिद्ध स्थान है। इसलामधमे की काशी में 
बड़ी उन्नति है। २०१०३७ जनसंख्या में मुसलमानों 
को संख्या ६१८६६ ( यानी करीब तिहाई के ) हैं। इनयो 
संख्या बढ़ती जाती है। आर्थिक स्थित बहुत अच्छी 
हो रही है। व्यवसाय भी बढ़ रहा है । बनारसी कपड़ों 
का बनाना इन्हीं के हाथ में है। इनमें प्रशंसनीय और 
अनुकरणीय सामाजिक संगठन, श्रातृभाव और प्रेम है । 
उद्‌., फारसी, अरबी भाषा का अध्ययन भी बड़े उत्साह से 
ये छोग कर रहे हैं। धार्मिक शिक्षा का बहुत मुन्दर 
प्रन्‍न्ध है। भिन्न भिन्न संप्रदायों के अलग अलग मदरसे 
हैं जिनका नोचे वर्णन दिया जाता है । 
हनफी भुखछमानों का मदरसा:--- 

( १ ) मदरसा हमीदिया --- मदनपुरा में 

( १) मदरसा मजहरुल उल्म--कच्चीबांग-अलइपुर! 


इनका फारसी 
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(३ ) मदरसा मतलाऊल उलम--कमंद गढही--?? 
देववंदी मुसलमानों का मदरसा: -- 

( ४ ) मदरसा इसलामिया -- मदनपुरा 
वहावीयाने अहले हृदीसों का मद्रसाः -- 

(० ) मदरसा रहमानिया --- मदनपुरा --- ताजाबारिस 
अबदुल रहमान खाँ के नाम पर । 

(६ ) सईदिया मदरसा --दारानगर -- मौलाना 
माहम्मद सर्याद के नाम पर । भाहम्मद सयीद पंजाब के 
हिंदू थे। इन्होंने काशी में मुसलमानधर्म भ्रहण किया, 
वहाबं। मजहब काशी में फैछाया और फारसी, अरबी के 
अपूब विद्वान्‌ और पेशवा हो गये । इनके लड़के मौलाना 
भेहम्मद कासिम वहावियों के पेशवा हैं और इस कालिज के 
प्रिंसपल हैं । 
शीयामदरसा: -- 

( ७ ) मदरसा इमानिया -- तेलियानाला--इसके नाम 
बहुत सी जायदाद वकफ है। 

( ८ ) मदरसा जवब्वादिया --- आलमपुरा 
काशी में इसाइधमोयलम्बी, उनका प्रभाव और कार्य :- 

इसाईधर्म का संबन्ध इस नगर से भ्रद्धारहवीं शतान्दी 
के अन्त मे आरम्भ हुआ। सन्‌ १७६४ ईसवी में बकसर 
की प्रसेद्ध लड़ाई हुई । इसमें अंग्रेजों की विजय हुई और 
पाइशाह शाह आलम, नवाब शुजा उद्दोला अवध के नवाब, 
नवाय मोरकासेम बंगाल के नवाब पूर्णतया पराजित और 
लजत हुए । उसो समय से अग्रेजों का भाग्योदय होता 
गया । अब सारा भारत उनके आधीन है और वही यहाँ 
के महान्‌ सम्राट है। उसी समय से काशी का संबन्ध 
भो अंथंजों से दिन पर दिन बढ़ता गया। निःसंदेह 
अंभ्रेजों ने काशी में संस्कृत विद्या की उन्नति का अच्छा 
प्रबन्ध क्रिया । स्वयम संस्‍्कृत का अध्ययन किया, पुस्तकें 
लिखीं, अन्वेषण किये; और आरचीन मन्दिर, मठों की रक्षा 
की। मुसठमानों ने मन्िदर, मठ आदि तोड़े, धन छूटा” 
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धर्म नष्ट किया और संस्क्ृतग्रन्थो को जलाया; उसके विपरीत 
अंग्रेजों ने आये प्राचीन सभ्यता, स्थान, विद्या और ग्रन्थों 
के अन्वेषण, आविष्कार ओर रक्षा का पूरा प्रबन्ध किया 
और इसके लिए अत्यधिक धन व्यय किया । 

सन्‌ १७९१ ईसवी में जानथन डनेकन ( ]0॥8(79॥ 
तपा८०॥ ) ने लार्डकानवालिस की आज्ञा लेकर संस्कृत- 
साहित्य की रक्षा और उन्नति के लिए संस्कृतकालेज खोला । 
बद्द दिन पर दिन बढ़ता गया और उसमें अंग्रेजी को शिक्षा 
भी होने लगी और वह क्रींसकालेज के नाम से प्रसिद्ध 
हो गया ( ()0८८॥$ (१०॥९४८ ) | उसमें गवनेमेंट 
और राजाओं ने बहुत धन दिया है। अभी तक संस्कृत- 
कालेज का बड़ा गौरव है। सारे भारत के क्षात्र वहाँ की 
परीक्षा देने आते हैं। वहाँ के परीक्षोत्तीण की घड़ी ऋदर 
है। कनेल विलफोर्ड संस्कृत के बड़े विद्वान थे। उनका 
शरीर काशी में सन्‌ १८२२ में छूठा और यहीं दफन हुए। 
डाक्टर जे आर वालेन टाईन क्लींसकालेज के प्रिंसिपल 
हुए। वह संस्कृत के बड़े विद्वात्‌ थे। कालेज को यदद 
इमारत उन्होंने ही बनवाई और बड़ी तरक्की की। मेजर किट 
ने १८४७ में कालेज बनवाना शुरू किया और १८५२ में 
समाप्त किया । इमारत दर्शनोय और बहुत सुन्दर 
है। डाक्टर प्रिफिथ, डाक्टर थीवों, डाक्टर वेनिस 
आदि उच्च कोंटि के पाश्वात्य विद्वान यहाँ के 
ग्रेसिपल हुए । 

अंग्रेज पांदड़ियों ने भी यहाँ बहुत काये किया | बहुत 
से स्कूल, कालेज खोले और शिक्षा का बहुत प्रचार किया | 
जय॑नारायण घोषाल कालेज सन्‌ १८१७ ईसवी में खोला 
गया। लंडन मिशन स्कूल सन्‌ १८३९ में खुला। 
कन्याओं के लिए भी ईसांइयों ने १८४० में स्कूल खोला । 
डांक्टर शेरिंग बड़े अच्छे विद्वान थे। उन्होने बनारस के 
ऊपर बहुत सी पुस्तकें लिखी हैं। बिशप हीबर ने भी 
काशी में घहुत काय किया । वह कवि भी ये। डाक्टर 


गीताघम 


जोनसन भी संस्कृत के भ्रच्छे विद्वान थे। वह बढ़ी सुन्दर 
संस्कृत बोलते थे । 

यहां साइयों ने अंग्रेजी भाषा का बहुत प्रचार किया । 
बाइबिल और धर्मग्रन्थ लाखों की संख्या श्में मुफ्त बॉटे, 
उसका अध्ययन कराया और बड़े बड़े गिरजे स्थापित किये । 
सिगरा पर इनकी बहुत अच्छी बस्ती है। वहाँ पर लड़की 
ओर लड़के दोनों के स्कूल हैं। रामकटोरा में भी स्थान 
है। मोहत्ला साक्षीविनायक में भी इनका एक मकान है 
जिसमें “सुप्रभातम्‌”? आफिस है। गोदौलिया पर एक 
बहुत बड़ा गिरजा है । गवर्नमेंट का गिरजा सेंटमेरीज चचे 
( 5६0. (७7०४७ (शपथ ) के नाम से असिद्ध है। 
यह सिकरौल के उत्तर ओर है। यह १८१७ इसवी में 
बनाया गया और इसका प्रतिष्ठास॑स्कार बिशप हौबर 
( (॥97079 ४८०७० ) ने १८२४ में किया । इसके 
अतिरिक्त और बहुत से गिरजे हू । 
थीयासोफिस्ट:-- 

थीयासे॥फस्ट के सिद्धान्तो का प्रचार काशी में श्री- 
मती माड़ैम ब्लावेटसकी ओर कनेल आलकाट ने आरम्भ 
किया । श्रीमती वेसेंट महोदया ने इसे बहुत 
बढ़ाया। यहाँ कामाक्षा में स्वर्गय महाराजा प्रभुनारायण 
सिंह बद्दादुर काशीराज ने इस संस्था को बाग और बहुत सी 
जमीन दी । श्रीमती वेसेंट ने हदिंदूकालेज कौ 
स्थापना की। उसमें डाक्टर रिचड्सन, मिंस्टर अरनडेल, 
डाक्टर भगवान्‌ दास, बाबू गोविन्द दास, बाबू शानेन्द्रनाथ, 
बावू उपेन्द्रनाथ वसु आदि ने प्रशंसनीय काये किये । वही 
हिंदू कालेज इस समय श्रीमान्‌ पण्डित मदनमोहन मालवीय- 
जी की सहायता से हिंदूविश्वविद्यालय के रूप में दे। हर 
दूमरे या तीसरे वर्ष यहाँ थियोसाफिकल कनवोकेशन गाने 
धार्मिक जलसा होता है। उसमें प्रायः सब देशों और 
प्रान्तों के विद्वान्‌ एकब्रित होते हैं। अत्यन्त शिक्षाप्रद 
उञ् कोटि के व्याल्यान होते हैं। उसी अवसर पर मे 


काशी का पिश्रर्म से सबन्ध १२४७ 


धरम+ग०्यारभाकरकानकममकरन.. नया सात 


की शिक्षा और दीक्षा दी जाती है, आजकल इस धर्म का पुराने राजा बनार के क्लछे को इन छोगो ने ले लिया है । 
सारे संसार मे बड़ा प्रभाव है। ये लोग सच्चे सेवक और इसमें बाल्क दालिकाओं वा एक स्कूल खोला गया है । 
भद्दान्‌ उदारभावों के द्वोते हें। राजघाट स्टेशन के पास इसमे नवीन वैज्ञानिक ढंग से शिक्षा दी जातो है । 





हिज दाईनेस दी आनरेब्ल कैप्टन 
महाराजा सर आदित्यनारायण सिंहजी बहादुर के० सी० एस० आइ०, 


बनारस रदद 


१९४८: गीताधर्म 


कक 
हर 


रे मजा 
१५ 





काशी के मदहाराजकुमार श्रीमान्‌ विभूतिनारायण सिंददजी 
संपादकीय उपसंहार -- 


काशी के समान ही काशिराज से भी धर्म का बड़ा घनिष्ठ संबन्ध है । स्वर्गीय मद्दाराज प्रभुनारायण 
सिंहजी का तो नाम लेते ही धर्म और शिक्षा के प्रेमी पुलकित द्वो उठते हैं। हमारे वतमान महाराज भी 
वैसे दही धर्म और शिक्षा के संरक्षक हैं यह बढ़े सौभाग्य की बात है। और इससे बढ़कर दृष की बात यह 
है कि हमारे महाराज कुमार भी बढ़े भावुक और भक्त स्वभाव के हैं। ईश्वर करे उनकी यह सुकुमार 
; भावना अच्छी तरह पनपे। 


'फिला ला बहा सब 


( ले० --श्री भगवानदास गुप्त वी? ए०, स्वदेशी भंडार, चौक, काशी ) 


[ श्राद्ध और तपेण--ये हो दो कमे वतें- 
मान सनातनधम की विशेषता हैं। इनको 
छोड़कर अन्य सभी बातों में सव धार्मिक 
हिंदू प्रायः एक से होते हैं । अतः इन विषयों 
पर लेख रहना धमोड़ में आवश्यक था । 

इस लेख को काशी के प्रसिद्ध कमकाण्डी 
श्री विद्याधरजो गोड़ ने देख लिया है और 
प्रामाणिक कहा हें--सं० ] 

८“ गणपति जगबंदन ” महाभारत लिखने छगे और 
वेदव्यासजी लिखाने छगे। व्यासजी न वचन छे 
लिया था कि गणेशजी बिना समझे एक अक्षर भी 
न ढिखे' । भछा “विद्यावारिधि बुद्धिविधाता ! को जो 
समझना पड़े ऐसी कौन बात है ? किंतु नहीं, यह 
तो केवछ संसारी जीवों के लिए उपदेश है कि जितने 
काम कर उनको पहले समझ ले । 

पर पितृकाये को हम छोग सदा बेसमझे करते 
हंँ। उसके करानेवाले (कमकाण्डी ) ही नहीं 
समझते, फिर करनेवाले की तो बात ही क्‍या ९ 
तपंण करानेवाले अधिकतर घाटिये होते हैं । उनका 
उच्चारण तक ठीक नहीं होता । और यजमानों 
की विशेषकर तामसिक वृत्ति होती है । 


प्रयाद, आलस्य ' *** 
-- गीता । 


बेपरवाही, बेगारी, आलुस्य यही उनकी मनोवृत्ति 
दिखलाई देता है। बेसमझे काम में श्रद्धा या भक्ति 
नहीं हो सकती और 


४ श्रद्धाविरहित यज्ञ तामस॑ परिचक्षते 
“- गीता १७॥१३ 


बिना श्रद्धा का कम तामसिक होता है। उसका न 
करना द्वी अच्छा है। इस श्रद्धा के लिए द्वी इस 
छेख में पितृतपंण संबन्धी सत्र बातों को समझाने की 
चेष्टा की गई है। रोज के काम का है । 


पितर 


संसार के सभी देश, काल और मतों में यह बात 
मानी गई दै कि मरने के बाद आत्मा जीती रहती है 
और उसके पुत्र तथा दूसरे संबन्धी यहाँ स उसकी 
सद्दायता कर सकते हैं। उनके छिए चीजें भेज 
सकते हैं। इन कामों के लिए दिन भी वँधे हैं। 
मुसलमानों में शबबरात, इसाइयों में सव॑ आत्मादिन 
(अखिल आत्मादिवस /५॥| +0पा$ 4279 3 
यहूदियों , यूनानियों, मिसरानियों, चीनियों आदि 
सभी में यह पिठकऋर्म होता हैं। हाँ, जैनी इसको 
नहीं मानते--वहाँ तो “कांसा फूटा, नाता टूटा ।” 
और सुना है कि बौद्ध छोग भी ये बाते नहीं मानते । 
पर गोरे देशों में इन सब बातों को प्रायः कोई नहीं 
मानता। वर्दों तो जो बात आँख, कान , नाक; मुँह 
से ( या कहिए मन से भी ) जानी जाय वही मानी जा 
सकती है। अगर कोई मरने के बाद छौटकर फिर 
यहाँ आवे तब शायद गोरे इन बातों को मानें । 
और यहाँ तो -- 
४ यद्॒त्वा न निवतेन्ते ४»४४७६+ !) 
---> गी० १४६॥६ 


१५७ 


है २३.० 


कक. के की जनक, 


का मजमून है; फिर कैसे विधि बैठे ! और अब हमारे 
देश में भी तो दासवृत्ति की प्रधानता हो रही है। 
जो अंग्रेज करें खो हमें करना, जिस तरदद साहब 
सोचें वैसे ही हमें भी सोचना । 

एक बात यह भी है कि हमें इन सब बातों का 
ठीक ठीक अथे भी कोई समझानेवाला नहीं है। 
हम जितनी बात देखते हैं, सभी में यह विचार 
होता है फि “ क्यों!” भारतेन्दुजी ने भी अपने पिता 
से पूछा था कि “बायूजी पानी में पानी डालने से 
क्या होता है ९” 

इन्हीं बातों को बतलाने के लिए यह लेख लिखा 
गया है और जो बाठ मेरी समझ में नहीं आई है, 
मैंने “क्यों? या “कौन” लिखकर छोड़ दिया है 
जिसमें “ पण्डित और बुध” उनपर प्रकाश डालें । 

इस लेख के पढ़ने पर भी जिन सादबी ढंग के 
छोगों को विश्वास न आवे और ब्राह्मणों को पिठतृ- 
छोक का पोस्ट आफिस या रेल कहते रहें उनसे मेरा 
निवेदन है कि वे श्राद्ध और तपंण को अपने बड़ों की 
यादगार समझ लछं--जैसे शिवाजीजयन्ती, शीवाजी 
की मूर्ति, प्रतापजयन्ती, तिछक मेमोरियछ, सर 
सुन्दरछाल अस्पताछ, चित्तरजन एवेन्यू इत्यादि 
इन लोगों की यादगार और संमान के छिए हैं। 
यह कोई नहीं मानता कि ये सब संस्थाएँ उनकी 
आत्मा को मिलती हैं। उसी तरह साहबी छोगों 
( साहबवादरता: ) को समझ लेना चाहिए कि साल 
में एक दिन, दो दिन या पंद्रह दिन हम उन छोगों 
की याद कर लछते हैं जिन्होंने हमें इस संसार में 
छाकर पाछा पोषा और विद्या घन आदि सभी 
सामप्री देकर सुखी किया है। साथ ही साथ, 
ब्राह्षणों, पुरोदितों को (चाहिए कि इतिहास, पुराण 


33..0 ००००६». मो. पदावीए8४७-०० आना सीन. आरेनााक.. 04 क-१०७-मक१> शक. कक. 
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और शास्त्रों को देखकर पितृकाण्ड की पूरी जानकारी 
प्राप्त करें और अपन यजमानों को बतावें। व्यासों 
को चाहिए कि जैसे एकादशीजयन्तियाँ, पर्षों के 
माहात्म्य उन उन तिथियों पर कह्दा करते हैं वैसे दी 
पिठपक्ष में पित्माहात्म्य की विशेष कथा कहा करें। 
पत्र पत्रिकावालों को चाहिए कि इनपर विशेष अक्ू 
और लेख निकाल । 

आज दिन सबसे बड़ी आवश्यकता तो इस बात 
की है कि सब विचार के छोग एक दूसरे को सममें। 
एक दूसरे को बुरा भल्ता न कहें। इस देश में 


जितने छोग हैं सब भाई भाई हैं। आपस में र्वार्थी, 
ढोंगवाले, दगाबाज, नारितक, कृस्तान, समाजी 
कहने से देश का भत्ता न होगा। विचार तो भाति 
भाति के सदा, ही रहते हैं; मे और प्रेम प्रधान 
रहना चाहिए | 
तुलसी या संसार में भाति भाति के लोग । 
हँसिये मिलिये बोलिये नदी नाव संयोग ॥ 
पिलसाहास्म्य 

माता पिता जो हमारा उपकार करते हैं उसका 
बदला दो नहीं सकता। हाँ, थोड़ा बहुत यही है 
कि जब तक वे जीयें, दम उनकी सेवा करें और बाद 
को उनकी आत्मा को सुख पहुँचावें। जितने बड़े 
छोग हो गये हैं सभों में यह भक्ति पाई जाती है। 
माता पिता के माता पिता," उनके माता पिता सभी 
का हमारे ऊपर उपकार है। यही नहीं, देवता ऋषि 
इत्यादि तथा सारा चराचर जगत्‌, सभी हमारी सहा- 
यता करते हैं ; और इनकी आत्मा को सुख पहुँचाना 
हमारा धमम है। ये सब हमारे पितर हैं। इनका 
माद्दात्म्य बहुत बड़ा है। इनको इेश्वर के तुल्य 
माना गया है-- 

१ अहो जनक जननि जननी ! 


पितृतपंण का स्वाध्याये 


पिता स्वगें; पिता धमेः पिता हि परम तपः । 
पितरि भप्रीतिमापन्ने प्रीयन्ते स्वेदेवताः ॥। 


ओर हमारा यह दृढ विश्वास है कि मरने के बाद 
हमारी आत्मा को हमारी संतान तृप्त करती है और 
सुख पहुँचा सकती है | हमारे जीवन के धागे धागे -- 
अणु परमाणु तक में यह बात घुसी हुई है। वेदों 
में--विशेष कर यजुर्वेद्‌ में पितकर्म का बड़ा विस्तार 
है। ब्रह्माण्डपुराण, पद्मपुराण आदि पुराणों तथा 
इतिहासों में इसकी मद्दिमा और विधि वर्णित है । 
यही नहीं, हमारा सारा कानून दायभाग इसी पर 
बना है। हमारी संपत्ति का मालिक वही दो सकता 
है जो दमारी आत्मा को तृप्त कर सकता है । इमारे 
यहाँ फोई ऐसा शुभ काय नहीं होता जिसमें पितर न 
आव । अब पिठ्कम पर विचार कीजिए । इसे पितृ- 
यज्ञ कहते हैं। इस के दो रूप हैं (१) “तर्पण '--जो तृप्त 
करे, जो किसी जरूरत को दूर करे। जैसे पानी प्यास 
को, भोजन भूख को और कपड़ा सर्दी को दूर करता 
है।( २) 'भ्राद्धऔ--जो श्रद्धा से दिया जाय, पर हमारे 
यहाँ तर्पण में केवछ जल देते हैं, क्योंकि सबसे बड़ी 
तृप्ति का देनेवाला जल ही है। भोजन वद्न इत्यादि 
श्राद्ध में देते हें। यह साल में दो दिन दोता है-- 
(१) मरने के दिन पर, उसको सांवत्सरिक कहते हैं, 
(२) पाबण, जो पिठ्पक्ष में उसी दिन पर होता है 
( यह पितरों का पर है इसलिए पावंण कहा है ) | तपेण 
प्रतिदिन करना चाहिए। खबेरे नहाकर ओदे कपड़े 
से करना चाहिए। फिर बन पड़े तो दोपद्वर को भी करे। 
प्रतिदिन न हो सके तो पंद्रह दिन 'पिठ्पक्ष' ( कुआर 
अँधेरा पाख ) में तो अवश्य करना चादिए। तीर्थ 
का अठ मिले तो अति उत्तम है; नहीं तो घर के 
( कुएँ के ) या वषो के जछ की भी मददिभा दै | 
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तपेण की सामग्री 

( १ ) त्रिकुश--तीन कुशा लेकर एक साथ 
बाँध लेना । 

(२ ) मोटक---तीन कुशों को बटकर रश्सी 
की तरह कर लेना | 

( ३ ) पवित्री---तीन कुशों को बटकर दोहरी 
करके सिर पर गॉाँठ देना और अगूठी की तरह 
अँगूठे से चौथी दोनों अगुली में पहनना । 

कुशा हमारे यहाँ बड़ी पवित्र समझी जाती है 
ओर सारे शुभ कर्मों में काम आती है। पुराणों में 
लिखा है कि ये कुशा वाराह भगवान के रोएँ हैं । 
भादों बदी ३० को छोग इसे छाकर रखते हैं। इसके 
अतिरिक्त तिल, जव; अक्षत भी रखना होता है। 
तपेण के पहले दवी गायत्री पढ़कर शिखा (चुंदी) 

बाँधनी और तिलक लगाना चाहिए | 

आचमन--फिर तीन बार आचमन करना 
(हथेली में जल लेकर पी जाना ) चादिए । इस 
तीन बार के लिए तीन मन्त्र हैं--( १) * केशवाय 
नमः, (९) +> माधवाय नमः, (३) <* नारायणाय 
नमः । इन्द्दीं का उच्चारण करते हुए आचमन करना 
चादिए। यह जल शरीर और अन्तःकरण को 
शुद्ध कर देता है । 

संकल्प-- संकल्प ! शब्द दो शब्दों से बना 
है-- 'सम्‌” ( अच्छा शुभ ) और ( कल्प” ( कल्पना, 
चित्त के विचार जो आते है' और चले जाते हैं , 
ठदरते नहीं; यद्दी अथे समय के कल्प का भी है-- 
जैसे वाराहकल्प ) इसलिए जब कोई अच्छा काम 
करने का विचार चित्त में आवे तो हाथ में जल लेकर 
उसे रढ कर लेना चाहिए जिसमें पूरा हो जाय । इसी 
को संकरप कहते हैं । 


१९५२ -गीतांधम 


मी चत ल्‍्कृन, 


मन्त्र--हाथ में कुश, जब और चावल लेकर की भैँंजुली को ग्रहण करें । फिर इसी विधि से अँजुली 
यह मन्त्र पढ़े-- से जल दे । 


ऊ बिष्णुः विप्णुः विष्णु: 3० अद्यैतस्थ ४ अतामू- अक्षा तृप् हों । 
ब्रह्मणोउहि, द्वितीय पहराद्धें, भी ब्वेतवाराहकल्पे, . .. के हा कं कक. ॥, 
बैवस्तत मन्वन्तरे, जम्बूद्रीपे, भरतखण्डे, आर्या- &# प्रज्ञापतिः. >> प्रजापवि ५.» 
वर्तेंकदेरों, कलियुगे, कलिपिथमचरणे, पुएयक्षेत्रे, . # देवास्तप्यन्ताम्‌ ५८ देवताछोग» 5 
अध्लुकसंवत्सरे,अमुकमासे, अम्मुकपक्षे,अमुकतिथो,.  छन्‍्दांसि +उत छन्द् #.. # 
अमुऊगोत्रोत्पन्नः, अम्युकनामाह देवपिमलुष्यपित- | वेदाः | हे वेद ७ 9 
गणादितर्षण करिष्ये । मम कम यो 

४ हे 3> गन्धवाः 39न्‍+ गेनन्‍धव ,, ११ 
अग्रे--- आज यह जह्मा के दिन के दूसरे पहर शराचायो)- अल्ट“ अन्य आचार्य 


के आध श्री श्वतवाराह के कल्प में, वैवस्वत मनु 
के अन्तरगत जम्बृद्वीप में, भरतखण्ड में, आयावत 
के एक देश में, कलियुग और उसके प्रथम चरण में, 


3> संव॒त्स रसाःसावयवा:,, <: अपने अड्ों के साथ 
संवत्सर  + ११ 


का कह ५ 3 दृव्य: 9 न देवियाँ )१ ११ 
पुण्यक्षेत्र में, ( नगर का नाम लेना ) संबत्सर में, ३ अप्सरसः  »- अप्सराएँ , 
( संवत्‌ का नाम लेना ) महीने में, ( महीने का नाम ३ देवानुगाः . » ८ देवताओं के साथ चलने- 
लेना ) पक्ष में, ( पक्ष का नाम लेना ) तिथि में, बाले ,,  +# 
( तिथि बोछना ) अपना गोत्र बोलना, अपना नाम 

ध € प 3+ऊ नागा: 9 | भाग १9 99 
लेना, देव, ऋषि, मनुष्य आदि का तपंण करते हैं । दे के 
3$ सागराः -< सम्रुः 

तपण के तीन भाग हैं-- १) देव (२) ऋषि मल |; हर का 

ताः दि 

जिनके बाप जीते हों वे केवछ देव और ऋषि का से जे मे 

८ ले 3> यक्षांसि 9 + यक्ष 99 99 
तपंण कर सकते हैं । है 
छ 6 35 पिशाचा: क्या पिशाच १$ 9१ 
दबनपण बल श्र [ 
न नल ४ कल 3 सुपणाः » न सुन्दर पंखवाले + 
पूवमुख, जनेऊ व अँगौछा सत्य या बॉर कंधे. ५ भूवानि - भूतगण » » 
० «्‌ १9१ “४ 
पर रखकर, त्रिकुश और चावल द्वाथ में लेकर पहले 3६. वेहबं: - पशु सब 
4 कप १ १9) 5 ११ 9१ 
मन्त्र से अ कर ले-- 
नीचे लिखे मन्त्र गबाहन रले बडे: अल व बनस्पेतियोँ 5 
३* ब्रह्मादयों देवा आगच्डन्तु गहन्लेतान_ $ औषधयः  ,,- ओऔषधियाँ ,, ,, 
जलाख़लीन । # अभूतप्रामचतुर्विधः ,, सारी सृष्टि के चारों ओर 


अथे--ब्क्यादि देवता आजे' और इस जछ जे। कई प्रकार के देव साने गये हैं बे तप्त हों । 


पितृतपर्ण का स्वाध्याय 


इनके लिए तपंण करते समय यज्ञोपवीत (जनेऊ) 
और उत्तरीय ( गमछा ) कण्ठी के समान कर, उत्तर- 
मुख बैठ, हाथ में कुश लेकर जब के साथ दो दो 
अँजुडी जल देना चाहिए । 


ऋषितपेण 


देवताओं की ठप्ति के बाद अब ऋषि आते हैं । 
आवाहन---३* सनकादयः सप्त मनुष्या आग- 
चछन्तु गृहन्वेतान जलावजलीन । 
अथे--सनक आदि सात मनुष्य आयें और 
इस जल की अँजुली को स्वीकार करे । 
3 सनकस्तृप्यताम्‌ 5 सनक तृप्र हीं 
3> सनन्द्नस्तृप्यताम - सनन्‍दन ॥; गा 


उ> सनातन: ,, सनातन १9 
<» क्पिल: क्र. पः कपिल 99 १9 
3 आसुरिः , आसुरि ,, १) 
अं बोढुः ७. न्‍+ वोढु ११ 9१ 
3० पश्चशिखः ,, ८ पाँच शिखावाले तृप्त हों । 


इसके बाद कुछ ऋषि ऐसे आते हैं जिन्हें देव- 
ताओं की तरह पूर्व की ओर मुँह करके जल दिया 
जाता है। 


आवाहन---३“ मरीच्यादि दृश ऋपय आग- 


च्छन्तु गृहन्तरेतान जलाजलीन । 
अथे--प्रीचि आदि दूस ऋषि आवें और यह 
जल की अँजुली प्रहण करें । 
3४ सरीचिस्तृप्यतामू5 मरीचि तप्त हों 
अ#अत्रि: , के अत्रि 9 «४ 
अअज्वषिराः , 5 अक्वषिर , $ 
3४ पुछस्य: ,, पुलत्त ,, 99 
3 पुछहं: ५ का पुछद ॥ १) 
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३० क्रतु:ः:. # छः क्रतु (यज्ञ) » . +# 
3“ प्रचता;: ,, - प्रचता 9१ ११ 
3“बसिष्ठ: ,, 5 वसिं्ठ ,, # 
3 भ्रगुः , न भृगु १? हु 
७४ नारद: ,, 5 नारद ११ १) 
अब सब के अन्त में होता है-- 
पितृतपेण 


इन दिव्य पितरों को जल देते समय अपसब्य 
( यज्ञोपवीत और गमछा दाहिने कंधे पर ) होकर, 
हाथ में मोटक, तिछ, जल छेकर तपेण करना चादिए। 

आवाहन---<* कव्यवाडनलादयो दिव्य पितरः 
आगच्छन्तु गृहन्तवेतानू जलाजलीन्‌ । 

अथे--कत्यवाडनल आदि दिव्य पितर आवें 
और यह जल की अँजुली ग्रहण करें । 

मन्त्र--+* कव्यवाडनलस्तृप्यतामिदं॑ तिलोदक 
तस्मे स्रधा नमः । 

अथे--ऋव्यवाडनल नामक पितर इस तिछू जल 
से (जो उनको दिया जाता है ) तृप्त हों और उन्हें 
नमस्कार है । 

3.० नर; *'* ३४ सोम: "०५०० .७.८ यम: '''*** 


<» अग्मिष्वात्तास्तृप्यतामिद जल॑ तेभ्यः स्वधा नमः । 
( अभिष्वात्त के लिए यह जलू दिया जाता है 
इससे वे तृप्त हों और उन्हें नमस्कार हे ) । 


अब बॉँयें घुटने को जाँध के नीचे दबाकर, दक्षिण 
मुख बैठ, अपसब्य होकर तीन तोन अँजुली जल कुश 
और तिल से चौदद यों को देना । 

आवाहन--#* यमादिचतुदेशदेवा आगच्छन्तु 
यूइन्त्वेतान जठा जीन । 
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अथे--यम आदि चौदद देवता आवें और इस 
जल की अँजुली को ग्रहण करे । 
७5 यमाय नमः - यम को नमस्कार है 
3 घमराजाय नमः १ 
७ सृत्यवे नमः 99 
<£ अन्तकाय नमः के 
3४ बैवस्वताय नमः 9) 
3 कालछाय नमः ४३ 
3> स्वेभूतक्षयाय नमः...) 
७४ औदुम्बराय नमः कु 
७“ दृध्ताय नमः 9१ 
<* नीलाय नमः न 
रह परमेष्ठिने नमः ग 
35 बृकोदराय नमः. ,, 
<४ चित्राय नमः हु 
3 चित्रगुपाय नमः. ,, 
अब अपने पितरों को मोटक, कुश और तिछ से 
ऊपर की तरह जछ देना | 


आवाहन--३“ असमुकगोत्रः 
आगच्छन्तु गृहन्तवेतानू जलाअलीन्‌ । 
अथे--( गोत्र बोलना ) हमारे पितर आवें और 
यहू जल की अजुली ग्रहण करें। 
“४ नाभिमात्रे जले स्थित्वा चिन्तयेदूध्वेमानसः ” 
आगच्छन्तु मे पितरः इम॑ गृहन्त्वपो5»जलीन | 
अधथें--मेरे पितर आधें इस जल की अँजुडी 
को प्रहण करें। 
पिता--३* अमुरूगोन्नः अस्मत्पिता अमुक- 
शर्मो वसुस्वरूपस्तप्यतामिदं जरूं तस्मै स्वधा नमः । 
अथे--( गोन्न का लाम छेना ) हमारे पिता 


अस्मत्पितरः 


गीताधर्भ 


(वर्ण बोलना ) वसुस्वरूप इस जल से तप्त हों 
और नमस्कार है। 
दादा---+* अमुकगोत्र: अस्मत्पितामहः अमुक 
शर्मा रुद्रस्वरूप्॒स्तप्यतामिदं जल तस्मै स्वधा नमः । 
अथे---( गोत्र बोलना ) हमारे दादा ( नाम 
ठेना वर्ण बोलना ) रुद्रस्वरूप इस जल से तृप्त हों 
और नमस्कार है | 
परदादा---३“ अमुकगोत्रः अस्मतप्रपितामह: 
अमुकशर्मा आदित्यस्वरूप्स्तप्यतामिदं जल॑ तस्मै 
स्वधा नमः । 
अथे--( गोत्र बोलना ) हमारे परदादा ( नाम 
लेना वर्ण बोलना ) सूयस्वरूप इस जल से तृप्त हों 
और नमस्कार है। 
माता--३“ अमुकगोत्रास्मन्माता अमुकी देवी 
गायत्रीरूपा तस्ये स्वया नमः । 
अथै--( गोत्र बोछना ) हमारी माता ( नाम 
लेना ) गायत्री रूपवाली इस जछ से तृप्त हों और 
नमस्कार है | 
दादी--#“ अमुकगोत्रास्मत्पितामही अमुकी 
देवी सावित्रीरूपा तस्ये स्वधा नमः । 
अथै--( गोत्र बोलना ) हमारी दादी (नाम 
बोलना ) सावित्री रूपवाली इस जल से तृप्त हों और 
नमरकार है। 
परदादी---३४ अमुकगोत्रास्मत्रपितामद्दी अमुकी 
देवी सरस्वतीरूपा तस्ये स्वधा नमः । 
अथे--( गोत्र बोलना ) हमारी परदादी ( नाम॑ 
बोलना ) सरस्वती रूपवाी इस जढं से तुप्त हों 
और नमस्कार दे । 


पिवृततपंण का स्वाध्याय 


ततो मातामहादीनां तेनेव प्रकारेण दद्यात्‌ , नात्र 
विशेष: । 

अथे--- ऐसे ही नाना पक्ष को देना, कुछ विशेष 
नहीं है। 

नाना---»* अमुकगोत्रो उस्मनन्‍्मातामहो 5मुक शमो 
अप्रिस्वरूप: सपल्लीकस्तृप्यतमिदं जल तस्मै स्वधा नमः। 

अथे--( गोत्र बोलना ) हमारे नाना (नाम 
लेना और वर्ण बोलना ) अग्नि स्वरूपवाले और नानी 
(नाम बोलना) इस जल से तृप्त हों और नमस्कार है। 

परनाना--+* अमुकगोत्रो5स्मग्मातामहो5- 
मुझ शर्मा वरुणस्वरूपः सपत्नीकस्तृप्यतामिदं जल तस्मै 
स्वधा नमः । 

अथे--( गोत्र बोलना ) हमारे परनाना ( नाम 
लेना और वण्ण बोलना ) वरुण स्वरूपवाले और 
परनानी ( नाम लेना ) इस जल से तृप्त हों और 
नमस्कार है। 

एवं क्रमेणान्येभ्योपि दद्यात्‌। अन्न माता जीवति 
चेत्तदा स्वपिन्नादिभ्यः सपत्नी कशब्देन न दद्यात्‌ । माता- 
दीनां न प्रथगितिसिद्धान्तः: | मातामहादीनां तु सपत्नीक 
शब्देन । 

अथे--इसी तरह से और दूसरे छोगों को भी 
देना | जहाँ माता जीती हो वहाँ पिता को 'सपत्नीक 
शब्द बोलकर जल न देना। मातापक्ष को प्रथक्‌ 
जल न देना ऐसा सिद्धान्त है, इनको सपत्नीक शब्द 
से देना । और भी इसी क्रम से चाची, मामी, भाई, 
यूआ, मौसी, बहिन, ससुर, सास, गुरु वगेरदद पिवरों 
को तपेण कर देना चाहिए। 

७» आज्रद्यास्तम्त्रपयन्तं देवषिपित्मानवा: । 

तृप्यन्तु पितरः सर्वे माट्मातामद्दोदयाः ॥ 
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हे 
अथ---श्रह्मा से लेकर नीचे छोटे से छोटा घास 
का गुच्छा तक, देवता, ऋषि, पिठ्‌, मनुष्य लोग, पितर। 
लोग, माता, नानापक्ष, सब त्रप्त हों। 
<४ अतीतकुछकोटीनां सप्तद्वीपनिवासिनाम्‌ । 
मया दत्तेन तोयेन तृप्यन्तु भुवनन्नयम्‌ | 
अथे--मेरे अनेकानेक जन्म के कुलवाले, सात 
द्वीप और तीन भुवन में रहनेवाले मेरे इस जल देने 
से ठृप्त हों । 
७» थे बान्धवाबान्धवा वा येउन्यजन्मनि बान्धवा: | 
ते स्व तृप्तिमायान्तु महत्तनाम्बुना सदा।॥ 
अथे--जो हमारे मित्र, शत्रु, पूबजन्म या इस 
जन्म के हमारे भाई हों वे सब मेरे इस जल देने से 
सदा के लिए तृप्त और शान्तिमान हों । 
3» ये चास्माक कुछे जाता अपुत्रा गोन्रिणा मृताः | 
ते तठृप्यन्तु मया दत्त वशद्चनिष्पीडनोदकम | 
अथे---जो हमारे कुछ में बिना पुत्र के मर गये 
वा गोत्रसंस्कार के पहले ही मर गये हों उनको हम 
कपड़ा निचोड़कर जल देते हैं, वे तृप्त हों--यह कह- 
कर अँगौछा निचोड़ना । 
विष्णु अपेण--मया यदिदं कमकत॑ तन 
सर्व भगवते विष्णवे समर्पितम्‌ । 
अथे--मैं अपने इस कृत का संपूर्ण फछ भग- 
वान्‌ विष्णु को समपित करता हूँ | 
अब सब्य होकर भीष्मपितामह को तपंण करना | 
७» वैयाप्रपदगोन्राय सांकृतिप्रवराय च । 
अपुत्राय ददाम्येतद्‌ सलिलं भीष्मवर्मणे ॥ 
अग्र-वैयाघपद गोत्रवाले, सांकृति के कुछ- 
वाले,बगैर पुत्रवाले, दिव्य आत्मा भीष्मवर्मन्‌ को में 
जल देता हूँ । 


२१९४६ 


ज्ब्क रा] चल 


इसके बाद जल, चन्दन, पुष्प लेकर सूथ को 
अध्ये देना । 

3 एहि सूर्य सहस्रांशों तजोराशे जगत्पते । 

अनुकम्पय मां भक्‍त्या गृहाणाध्य दिवाकर || 

जैसे भीप्म का तपंण पीछे से बढ़ा दिया गया है 
वैसे ही आजकल के विचार से भारतमाता, महद्दाराजा 
प्रताप, शिवाजी, रणजीत सिह और गोखले का नाम 
भी तपंण में बढ़ा देना चाहिए। 

कोष 

अब नीचे एक कोप देते हैं जिसमें तपंण के पात्रों 
का परिचय और विधियों के कारण दिये गये हैं । 
इसकी सामग्री विशेष कर पुराणों से छी गई है। ये 
सिद्धान्त ऐसे हैं जो हिंदूसमाज के चलते सिक्के हैं । 
पर ये पाउंड, शिलिंग, पेस में भी भुनाय जा सकते 
हैं। मेंने इस कोप को कथारूप में लिखा है। 
जिससे पढ़ने में रोचक हो गया है, पर नंबर की 
गिनती ठीक एक के बाद दूसरी नहीं आती थी, 
इसी से नहीं दी गई है । 

प्राचीन सूयसिद्धान्त के अनुसार समय की 
गिनती नीचे लिखते हैं । कलियुग का मान ४३२००० 
वे है। इसके चार पैर माने जाते हैं। आजकल 
पहला पैर है जिसके ५०३७ बष बीते हैं। इसका 
दूना द्वापर,उसका दूना त्रेता और उसका दूना सतयुग। 
ये चारों मिलकर एक महायुग या चतुयुगी कहलाते हैं । 
एक हजार ऐसे मद्दायुगां का ब्रह्मा का एक दिन 


दोता है। आजकल न्रद्या का तीसरा पहर है. 


इसी एक दिन को कल्प भी कहते हैं। इस कल्प का 
नाम श्वेतवाराह कल्प है। इस एक कल्प या 
दिन में चौदह मनु होते हैं। आजकछ सातवें 
वेवस्वत मनु चल रहे हैं। इसी तरद से एक कल्प 
में चौदह यम भी होते हैं। यम शब्द का अथ है 


गीताधम 
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शासन करना, ठीक रास्ते पर चलाना । भागवत में 
लिखा है कि ये पितरों के राजा दक्षिण में रहते हैं। 
इसके अछावा संवत्सर ६० द्वोते हैं। इनको चक्र 
कहते हैं, इनके नाम पश्चाज्ल में हैं। पहला “प्रभव” 
है। आजकल का “सवंधारी ” है, ६१ वर्ष में यह 
फिर आयगा | 

संवत्सर के अज्गज हैं--मद्दीना, पक्ष, सप्ताह, दिन, 
पहर, घड़ी, पछ, अनुपल, विपल | यह हुई तारीख । 
अब लीजिए सकूनत या वासस्थान | इसमें भूगोल 
पढ़िए-- 

इस आयमंत से प्ृथिवी के सात खण्ड किये 
गये हैं जिनको द्वीप कहते हैं। यों तो द्वीप टापू को 
कहते हैं, पर ये द्वीप ऐसे हैं जिनमें बहुत से बड़े बड़े 
देश हैं । ये अंग्रेजी भूगोल के कांटीनेंड 
( (:०गध767६ ) हैं । उनके नाम ये हैं-- 

(१) जम्बू द्वीप 

(२)शाक 

( ३ ) शाल्मलि १9 

(४)कुश «५ 

(५)क्रोच्ब . +» 

(६)पघक्ष. » 

(७) पुष्कर ) 

जिन द्वीपों में जो जो वनस्पतियाँ अधिक हाती 
हैं उन्हीं से उनका नाम बना है। 

हमारा द्वीप जम्वूद्वीप दे जिसे एशिया कहना 
चाहिए | 

इस द्वीप में भरतखण्ड नाम का हमारा देश है 
जिसको सारा हिदुस्तान ( 709 ) कहना चाहिए । 

इसमें आयावत एक भाग है, इससे मतलब उत्तरी 
भारत का है, जद्दाँ आर्यो' की मुख्य बस्ती थी; इसमें 
अपना जो नगर दो उसका नाम छेना। 


पितृतपंण का स्वाध्याय 


बन माह, 


पिता का नास ( यानी वल्दियत ) भी कोई कोई 
छेते हैं, पर गोत्र का नाम जो कि प्राचीन वंशपिता 
का नाम है, सभी लेते हैं । 

जो काम दमें करना है वह भी बोलते हैं। जैसे 
दान, तपेण, पूजा, जप इत्यादि । 

अब इससे अधिक तो और व्योरा आजकल के 


अदालती कागजों में भी नहीं होता। हमने संकल्प 
को यहाँ पर विस्तार से लिखा है, क्योंकि यदद हमारे 
सभी शुभ कार्यों में किया जाता है । 

साधारणत.-- 


“ब्रह्मारचते सृष्टि, पालना विष्णु करें, शिव संहारें 


यह मत है । 

ब्रह्मा शब्द का अथ है बड़ा, विष्णु जो सब में 
प्रवेश करे, सबको पाले, रुद्र रोता हुआ, जछाता 
हुआ, भयानक | इसका बड़ा सुन्दर वर्णन श्रीमद्‌- 
भागवत के तीसरे स्कन्ध के आदि में है। पाठक पढ़ें, 
यहाँ पर अपने मतलब भर उसका सारांश देते हँ-- 

“ जब इस विराट पुरुष (विष्णु ) के चित्त 
उत्पन्न हुआ, तो उस स्थान में चेतना अंश से न्रक्षा 
प्राप्त हुए । ? 

“ जद्गा, विष्णु, रुद्र, ये तीनों एक ही महासत्ता 
की विभिन्न कलाएँ हैं ।? वेद में ये तीनों नाम पर- 
मात्मा के लिए आते हैं। “ब्रह्मा ने पवित्र मन से 
( सृष्टिरचना के लिए ) सनक, सनन्‍्दन, सनातन 
और सनत्कुमार इन चार कमरहित ऊध्वरेता मुनियों 
को अपनी इच्छा से उत्पन्न किया और उन अपने 
मानसिक पुत्रों से कहा कि सृष्टि करो । विष्णुभक्ति- 
परायण उन भोक्षधर्मी मुनियों ने सृष्टिरचना की 
इच्छा न की |? 

इन मद्दानुभावों के उपकार सब छोग जानते हैं । 


१९२३७ 


इन्होंने काम क्रोधादिक दोषों में सबसे कम गोता 
खाया। और तो सभी डोछ गये। इनके कोमल 
चित्त, दया और तपस्या का लेख अनेक स्थानों पर 
है। तपंणविधि में सनत्कुमार का नाम नहीं है। 
इसपर पण्डित छोग कुछ प्रकाश डालंगे। इनको 
और कपिल इत्यादि को सात मनुष्य कद्दा है; ऋषि 
नहीं कद्दा। कारण यह है कि--ऋषि उनको कहते 
हैं जो वेदों के विशेषज्ञ और स्फूर्तिवाले हों। य छोग 
इस श्रेणी के नहीं थे । 

ब्रह्मा को इनपर बड़ा क्रोध हुआ, कितु उस 
उन्होंने बुद्धि से रोका । फिर भी वह क्रोध त्रह्मा की 
भौद्दों के मध्य से उत्पन्न हुआ। वही नील तथा 
लाल रंग का कुमार हुआ। वह क्रोध से रोता था, 
इससे ब्रह्मा ने उसका नाम रुद्र अथांत्‌ रोनेवाला रखा। 
ब्रह्मा ने उससे मनुष्य उत्पन्न करके उसका पालन 
करने को कहा--यही अथ प्रजापति का है। इसने 
पहले ग्यारह रुद्र उत्पन्न किये, पर हमारे तपण में 
एक ही रुद्र लिखे दें, इसलिए हम यहाँ शंकर को 
लेते हैं-- 

““रुद्राणां शंकरश्षास्मि 
“-गीता १०२३ 

इनसे जो सृष्टि उत्पन्न हुईं वह महाक्रीधी और 
तपानेवाली हुई। ब्रह्मा भी जलने छगे। इसलिए 
उनसे यह काम ले लिया गया और वे तप करने को 
भेजे गये। तब ब्रह्मा ने दस मानसिक पुत्र उत्पन्न 
किये | 

मरीचि ( मन से )--यद धमंशाश्ष के सबसे बड़े 
प्रकाशक हुए | 

अत्रि (नेत्रों से )--इनकी ऐसी महिमा हुई कि अश्षा, 
विष्णु, शिव सभी ने इनके यहाँ पुत्र बनकर जन्म लिया । 
भगवान्‌ रामचन्द्र स्वयं इनके आश्रम पर पधारे । 


१५८ 


१२४६ 
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“अन्रि के आश्रम प्रमु गयऊ” 
--: तुलसी 

अद्विरा ( मुख से )--आप ब्रहद्यविद्या के बड़े 
प्रकाशक थे। वेद के अनेक मन्त्र आपके हैं । 

पुलरत्य ( कानों से )--आप ज्योतिपशाश्ल के 
आदि प्रकाशकों में से थे । 

पुलह ( नामि से )--आपने भी ज्योतिपशास्त 
संसार को सिखलाया। 

क्रतु (हाथ से )-आप धमर्मशाख्र के अधि- 
घ्ाता थे । 

वसिष्ठ ( प्राण से )»--आपने योगवासिष्ठ” में भग- 
वान्‌ रामचन्द्र को ज्ञान सिखाया । आप राम के 
कुल के पुरोहित थे । 

४ ग्रथम तिलक वसिष्ठ मुनि कीन्हा 

यही सात सप्तऋषि कहलाये | इनका यश संसार 
ने इतना माना कि इनका नाम अमर करने के लिए 
सात नक्षत्र ( तारे ) आज तक सप्रऋषि कहें 
जाते हैं । 

भ्गु ( त्वचा से )-आपने भी ज्योतिपविद्या 
ससार को सिखछाई। आपकी ऐसी महिमा थी कि 
ब्रह्मा, विष्णु और शिव में सबसे बड़ा कौन है यह 
निणय करने का काम आपको सौंपा गया । 

नारद ( गोद से )-आपकी गिनती देवता और 
ऋषि दोनों में हे । 

४ देवर्षीणां च नारद३ 
-- गीता १०।२६ 


आप अत्यन्त दयावान और कोमल चित्त के हैं। 
“४ छागि दया कोमछ चित संता” 


ि तुलसी 


गौताधमे 





यहाँ तक कि कभी इन भावों में आकर आप 
छोगों में मेढ़े लड़ौवछ भी कर दिया करते थे। परोप- 
कारी छोगों को जैसी गालियाँ खानी पड़ती हैं वह भी 
आपके भाग में थी-( तुछूसीदास की रामायण, 
पावेतीविवाह देखिए )। ब्द्या के सब पुत्रों ने विवाह 
किया, आप निकल भागे । 

प्रचेता ( अँगूठे से )--त्द्मा के दसवे' पुत्र दक्ष 
थे--तप णविधि में इनका नाम नहीं है। (ऐसा तो 
नहीं है कि शिव के विरोध के कारण इनका यह अधि- 
कार जाता रहा १ ) । 

इनकी जगह पर प्रचेताओं का नाम है--ये दस 
आत्माएँ राजा प्रथु के वंश में भगवान्‌ की बड़ी भक्त 
और तपस्वी थीं; शिवजी ने इन्हें योगादेश दिया और 
हरिस्तोत्र सिखलाया था। 

इन छोगों को प्रजापति बनाकर सृष्टि उत्पन्न करने 
की आज्ञा मिली । प्रजापति की उपाधि तो बहुव 
बड़ी है, इसको कौन न चाहेगा ? ( आजकल तो 
राय साहबी, बहादुरी के लिए छोग जमीन आसमान 
एक कर डालते हैं ) पर वह काम ऐसा कठिन था 
कि सभी चूक जाते थे । वेसे ही इस समय ब्रद्मा 
से ऐसी एक चुक हुई कि लज्ित होकर उन्होंने अपना 
पापशरीर त्याग दिया-दिव्य शरीर से सारे वेद और 


विद्याएँ उत्पन्न हुई । 

ऋग्वेद ( पूवेमुख से )--इसमें दहृवन करने के 
मन्त्र और देवताओं की स्तुतियाँ हैं । 

यजुर्वेद (पश्चिममुख से )--इसमें यज्ञ की विधियाँ 
और निरीक्षण के मन्त्र हैं । 


सामवेद ( उत्तरमुख से )--इसमें स्तुति के मन्त्र 
गाने के रूप में हैं । 

अथवंबेद--( दृक्षिणमुख से ) इसमें सांसारी 
कार्मों की चचो अधिक हैं | 
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आयविद्या--आयुर्वेद, धनुवंद, संगीतवेद, विश्व- 
कमो ( कारीगरी ), कृषिकम, इतिहास, पुराण | 
ये पुराण व्यासों को सौंपे गये और ये ही पुराणाचाय 
हुए। कुल ऊनतीस आचाय हुए हैं, इनकी कथा 
और नाम ब्ह्माण्डपुराण और बायुपुराण में है। 
ऋषियों ने हमारी सारी विद्या को ऐसी तुकबंदी 
के रूप में रखा कि हम उन्हें भूल नहीं गये । ये ही 
छन्द कहलाते हैं--इसका अथ है 'छादयति” अर्थात्‌ 
जो हमारे अज्ञान को ढाँक्े रहे । इनके नाम यहाँ 
दिये जाते हैं । 

ब्रज्ञा के बाल से उष्णिकू छन्द । 


9 9 प्राण » बहती , 
११ १5 मांस हट त्रिष्ठुप्‌ १) 
» की अस्थि ,, जगती , 
9 » भज्जा $ पदक्ति , 
» 9 नसों , अनुष्धपू , 


»५ 9» ज्वचा ,, गायत्री ,, 

ब्रह्मा न दूसरा शरीर धारण किया। सृष्टि 
रचने की धुन तो लगी द्वी थी; इंश्वर की इच्छा से 
उस समय उनका दो खण्ड--एक स्री और एक 
पुरुष--हो गया । यही पुरुष स्वायंभू मनु ओर ख्री 
सतहूपा हुई--इनसे शान्तिपूबक प्रजा बढ़ी और 
मरे विचार से इन्हीं को प्रजापति का तपंण देना 
घाहिए। इन्होंने ऐसा घोर तप किया कि भगवान्‌ 
तीन बार वामन, राम और कृष्ण अवतार लेकर 
इनके पुत्र बने | यही नहीं; इनकी वेटी देवहूती स 
भगवान कपिल ने जन्म लिया | इनकी कथा भागवत 
में ( तीसरा स्कन्ध २४ अध्याय में ) आई दै। गीता 
में छिखा है कि यह सिद्धों में सबसे बड़े थे-- 


४ सिद्धानां कपिलो घुनिः 


“- गी० १० २६ 


१९५६ 


इनके उपकार हमारे ऊपर बहुत है, गड्ला के इस 
देश में आने का मुख्य कारण आप ही थे। आपने 
संसार को सांख्यमत सिखलाया, कृष्ण और व्यास 
तो मानों इस मत के चरे थे। गीता, भागवत तथा 
और पुराणों में यही एक सांख्यमत है। सांख्य 
शब्द का अथ है संख्या ( गिनती )। इस नाम का 
कारण यह है कि यह द्वेतवादी है, ( ईश्वर ) पुरुष 
( माया ) प्रकृति को माननेवाला है, जिनके मिलने 
से अनगिनत जोब होते हैं। इस मत से पाँच महा- 
भूत ( शब्द, स्पश, रूप, रस, गन्ध ) पाँच तन्मात्रा, 
पाँच ज्ञानेन्द्रिय, पाँच कमन्द्रिय और मन, बुद्धि, 
चित्त, अहंकार ये चौबीस तत्त्व माने गये हैं । इस 
बड़ी गिनती से भी सांख्य नाम पड़ा। कुछ छोगों 
का मत है कि कपिल नाम के एक और निरीश्वर- 
वादी सांख्य के कतो अग्नि के अवतार हुए। यह 
उन्हीं का तपंण है । 

कपिल के एक बड़े शिष्य आसुरी, आसुरी के 
शिष्य बोढू और उनके शिष्य पश्चशिख हुए। इन 
संतों ने सांख्यमत का बड़ा प्रचार किया | 

ब्रह्मा की सृष्टि का क्रम इस भाति है-- 

ब्रद्या सबसे बड़े देवता ( चमकते हुए ) हैं । 
हमारे एक वर्ष का इनका एक दिन होता है। ये सदा 
पचीस वर्ष के बने रहत हैं, इनके मूछ दाढ़ी नहीं 
होती । इनके रहने के छिए जुदा जुदा छोक 
मिलते हैं। बड़ी तपस्या से यह योनि मिलती है । 
हर जगह आ जा सकते हैं। साधारणतः मनुष्य की 
रक्षा करते हैं । देवियाँ इनकी ख्त्रियाँ हे और देव- 
ताओं के नौकर चाकर ( देवानुग ) ह--जैसे विष्णु 
के पाषद्‌ जय विजय। तत्र पितर, तब दैत्य, तब 
गन्धरव जो कि स्वगे के गयैये हैं। इनकी ज्ञान 
और शक्तियाँ मनुष्यों से बदूफर ह। अप्सराएँ 


१२६० 
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जो कि स्वग की नाचने गानेवाली वेश्याएँ हैं, ये समुद्र- 
मनन्‍्थन में निकली थीं। ये देवताओं की दोधारी 
तलवार थीं--भोग्यवस्तु भी; और दूसरों के शुभ- 
काय बिगाड़ने के ढिए प्रढोभन भी । इसके बाद 
सिद्ध, तब यक्ष, ये भी मनुष्यों से ऊँचे दर्ज के 
हैं। सब जगह और प्रथिवी पर भी आ जा सकते 
हैं। इनको दाढ़ी, मूछ होती है। तब राक्षस, यह एक 
साधारण श्रेणी की हुरात्मा योनि है। तब चारण, 
इसके बाद भूत, तब प्रेत, तब पिशाच, यह एक 
तामस योनि है। इसमें वासना तो बनी रहती है, 
पर उसकी पूर्ति के लिए शरीर नहीं होता । इसढिए 
दूसरों को कष्ट दे देकर उसकी पूर्ति करती है। तब 
'विद्याधर, किन्नर, मनुष्य | मनुष्य से नीचे पशु | इनके 
बगैर हमारा एक घड़ी काम नहीं चल सकझता। 
इनका हम पर बड़ा उपकार है| 

पक्षी ( सुपण ) यह भी हमारे सहायक हैं और 
नाग। रंगवाले नाग एक देवयोनि समझे जाते 
हैं, जो सदा हमारी रक्षा करते हैं--जैसे शेष, 
वासुकी, वनस्पती ओर औषधी ये हमारे शरीर को 
भोजन और स्वास्थ्य देकर हमें जीवित रखते हैं । 

जल और वषों की महिमा 

जिस देश की जीविका खेती हो, जद्दोँ का 
मौसिम गरम हो, जहाँ नहाने धोने और शौच सफाई 
की चाल बहुत द्वो वर्दों वबषाजल की बड़ी महिमा 
है। वेदों में इसको अमृत कहा है। भगवान्‌ ने 
गीता में तो यज्ञ से वषा का होना बताया है-- 


८४ यज्ञात्‌ भवति पर्जन्य! ” 


*““व ० ३।१४ 
यह धार्मिक दृष्टि से ठीक है, पर असल में वर्षो 
का एक चक्र या प्रिभुज धोता है। सूय भगवान्‌ 
समुद्रों को तपाकर भाप उठाते हें। आकाहा में 


गीताधम 
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उसी के बादऊक बनकर उड़ चछते और घने द्ोकर, 
पिघल कर बरसते हैं। उधर उत्तर में पहाड़ इनको 
भाग जाने से रोकते हैं। धन्य हैं-- 
४ स्थावराणां हिमालय; '! 
“-गी० १०।२५ 


विन्ध्यगिरि, नीलगिरि इत्यादि । खेती वगैरः का 
काम करके, सारे संसार को प्रसन्न करके बचा जल 
फिर हमारी नदियाँ समुद्र को वापस दे देती हैं । घन्य 
हैं नदियाँ-- 
४ स्लोतसामस्मि जाहववी 
-- गी० १०।३१ 
गद्ला, सिन्धु, सरस्वती इत्याद। जेसे कोई 
धर्मात्मा ऋणी अपने ऋण को फेरता है । 


पिवृलोक 


मनुष्य मरने पर पिठतृछोक में जाता है। यह 
दक्षिण दिशा में माना गया है। इसके बाद ही नीचे 
चलकर नक माना गया है। मुझे तो ऐसा जान 
पड़ता है कि दक्षिण भारत की प्रजा और उनके धर्म 
आयसंतानों से ऐसे भिन्न थे और हमारे ऋषियों 
को ऐसी बाधा डालनेवाले थे कि उधर ही उन्होंने नके- 
भूमि मानी थी। पिठलोक से पापी छोग सीमा पार- 
कर नक में उतार दिये जाते हैं और जो पुण्यात्मा हैं, 
जिनके वंशवाले पिण्ड श्राद्ध इत्यादि से उनकी सह्दा- 
यता करते हैं, वे पहले वसुलोक में जाते हैं जो प्रथिवी 
के ठीक ऊपर है ( वसु जो दिशाओं में वास करे )। 
जब इस तरह एक पीढ़ी बीत गई और पुत्र की स॒त्यु 
हुई, तो वह बसुलोऋ से ऊपर रुद्रछोक में जाता है, और 
पौत्र की मृत्यु होने पर आदित्यलोक में जाता है; और 
नीचे के दो छोक बेटे और पोते के लिए छोड़ देता 
है। इसी से पिता को बसुरूप, दादा को रुद् रूप, पर- 
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दादा को आदित्य या सूयरूप कहा है। जानना 
चाहिए कि प्रथिवी से सूये तक जो ( अन्तरिक्ष ) दूरी 
है इसके तीन भाग किये हैं। प्रथिवी से थोड़ा ऊपर 
बसुलोक है, इसके देवता आठ वसु हैं। उसके ऊपर 
रुद्रलोक है, जहाँ आँधी, तृफान, वर्षों, बादल आदि 
रहते हैं। जिन छोगों ने वेद की रुद्री को समझा 
होगा वे रुद्र का यही रूप पाये होंगे। इसके ऊपर 
तो सूर्य भगवान हैं ही। यही रास्ता मामा, दादी, 
परदादी तथा नाना, परनाना के लिए भी दै, पर कोई 
कोई शाखत्रकार भाता के लिए गायत्री, दादी के लिए 
सावित्री, परदादी के लिए सरस्वती रखते हैं। यह 
संमान केवल भिन्नता दिखलाने के छिए है । नाना 
को अग्निरूप कहा है सो अभि भी वसुओं में से एक 
हैं। परनाना को वरुण कहा है जो वर्षा लाने में 
रुद्र के सहायक हैं। पण्डित और बुधजन इसपर 
विशेष प्रकाश डालेंगे तो दया होगी | 

सृष्टि में बहुत सी आत्माएँ ऐसी हैं. जिनको 
अधिकार, संबन्ध या सुकृत के कारण देवता और 
पितर दोनों मानते हैं। जैसे बहुत सी आत्माओं 
को देवऋषि मानते हैं। तपणकार ने आठ नाम दिये 
हैं। सबका पता ठीक नहीं छगता। विद्वान 
लोग प्रकाश डालेंगे | इनमें कज्यवाड अनलछ, जो अग्नि 
पितरों को दिया हुआ दान पहुँचावे और अयमा सूर्य 
भगवान का नाम है जो यमराज के पिता हैं । 

“ पितर्णा अयभाचास्मि 
“-गी० १०१२६ 

दूसरी ओर बहुत सी आत्माएँ दुष्कृत के कारण, 
जन्म लेते ही मर जाने से, आघात से, असाधारण 
रीति से मरने से, कटने, जलने, गिरने इत्यादि के 
कारण, और पुत्र आदि न दोने से द्वीनयोनि 
की दो जाती हैं। इनकी बनावद ऐसी रदती दे कि 
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कपड़े से निचोड़कर दिया हुआ जछ ही उनके अंदर 
प्रतेश कर सकता है और वद्दी उनको प्रिय है। 
इसी प्रकार प्रेत को देने के लिए जल के कलश 
मरघटों के पास लटकाये रहते हैं और उनमें छेद्‌ 
करके कुश लगा देते हैं। कारण कि प्रेतों के शरीर 
बड़े और मुँह बहुत छोटे होते हैं, उनमें कुश की 
बारीक नोक से ही पानी जा सकता है । 

दक्षिण दिशा पितरों की है, यह्‌ ऊपर लिख चुके 
हैं। सूयनारायण पूब में उदय द्वोते हैं। सबसे 
प्रत्यक्ष देवता यदी हैं। वेदों में इनकी बड़ी मद्दिमा 
है। गायत्री इन्हीं का जप दै। इसलिए देवताओं 
को पूब मुख जल देना चाहिए । 

उत्तराखण्ड हिमालय इस देश की तपोभूमि है । 
इसी में ऋषियों के निवास और समाघिस्थान हैं। 
यों तो यहीं से देवछोक के रास्ते माने गये हैं, पर 
इस ओर ऋषियों को जल देते ह। 

अब रही पश्चिम दिशा जो हमारे हिसाब में नहीं 
है। मुसलमानों की मक्का इधर ही पड़ती है, वे 
इधर को ही मुँह करके निमाज पढ़ते हैं । 

तिछ, जव, चावल, ये तीनों शुद्ध अन्न हैं । यज्ञों 
में इन तीनों को मिलाकर आहुती देते हू, पर तपण 
में ऐसा नहीं करते । ऐसा तो नहीं है कि तिल काला 
(तामस ) दै इससे पितरों को, जब ( गेहूँ ) छाल 
( राजस ) है इससे ऋषियों को, अक्षत सफेद्‌ 
( सात्त्विक ) दै इससे देवताओं को देते हैं ९ 

पितरों को जल देना बायाँ घुटना टेककर । यह 
एक सत्कार की विधि द्दै। यज्ञों में देवताओं को 
दाहिना घुटना टेझकर आहुति दी जाती है और 
मनुष्यों में राजा महाराजाओं के सामने दोनों घुटने 
टेफकर वीरासन से बैठते हैं। 

जनेऊ--“सव्य, अ्रपसम्ध, कण्ठी-एकफ विद्वान 
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का वचन है कि जनेऊ पहल कण्ठी की तरह पहना 
जाता था। उसके बाद बाएँ कंध पर से दाहिने हाथ 
के नीचे से रखने लगे, (सव्य का अर्थ है बायाँ ) 
इसलिए इसी संस्कारसहित श्रथा से देवताओं को 
जल देते हैं, यानी कण्ठीवाढी प्रथा से ऋषियों 
को और संस्कार से उलटी यानी अपसब्य प्रथा से 
पितरों को, क्योंकि पित॒कम म॒त्यु से संबन्ध रखने 
से अमड्गल समझा जाता है । विद्वान छोग इस विषय 
पर प्रकाश डालें | देवताओं को एक अँजुली जल देते 
हैं और पतले त्रिकुश से देते है। ऋषियों को दो 
ऑजुली देते हें और पितरों को तीन अँजुली मोटक 
यान मोटे कुशा से देते हें। जो यानि जितनी ऊची 
श्रेणी की है उसकी आवश्यकता उतनी द्वी कम है । 
देवताआ को थोड़ा जल ठृप्त कर देता दे, ऋषियों को 
उसस अधिक और पितरों को सब्रसे ज्यादा । 
देवताओं व ऋषियों को हस यह कहकर जल 
देते हूं कि ब्रह्मा ठ॒प्त हों । पितरों को यह कद्दकर देते 
हैं कि वे इस जल से तृप्त दों और नमस्कार है और 
यमों को केवल नमस्कार करके देते हैं। यज्ञो' में 
देवताओं को 'स्वाहा' कहके हवन दिया जाता है, 
जिसका अर्थ है--भली भाँति! स्वीकार हो और 
पितरो' को 'स्त्रवा! कहकर देते हूँ जिसका अथं है 
भी मैति दिया गया। यह दमारी श्रद्धा दिख- 


गीताधम 


लाता है। स्वाह्य और स्वधा की लंबी कथा पुराणों 
में है, पर उसके लिए यहाँ स्थान नहीं है । 
मनन 

शुभकाय और पुण्यकाय के लक्षण क्या हैं ? जो 
हमारे काम, क्रोध आदि दोपों को दूर करें, हमको 
परोपकार में छगावें और हमें आनन्द दूं । पाठ देखेंगे 
कि तपेण के आदि में अनेकानेक प्रकार की योनियों 
को गिनाने के बाद “भूतप्रामचतुर्विधस्तृप्यन्ताम” 
ऐसा लिंखा है जिसका अथ यह है कि चारों प्रकार 
की सृष्टि तप्त हो। अन्त में देखिए --(४ ३० आज़द्य- 
स्तम्बपयन्तं ” ब्रह्मा से लेकर छोटे से छोटे घास तक, 
इसके बाद देखिए--मेरे अनेकानेक जन्म के कुलवाले, 
सात द्वीप और तीन भुवनों में निवास करनेवाले, 
मित्र हों या शत्रु हों, इस जल देने स सदा के लिए 
तृप्त और शान्तिसान्‌ हों। जब हम समझकर ऐसा 
यज्ञ करेंगे कि जिससे हम सारे विश्व को तृप्ति और 
शान्ति देने की कामना कर रहे हैं, तो इससे बढ़कर 
हमें दिव्य करनेबाछा और कौन कृत्य होगा ९ 

फिर नम्रता इतनी कि “पत्र, पुष्प॑, फल, तोय॑! 
( जल ) में से भी केवछ जल हमारे पास देने को है 
और सबके अन्त में देखिए--“ मैं अपने सुकृत का 
संपूर्ण फल भगवान्‌ विष्णु को समर्पित करता हूँ” यही 
ज्ञान तो श्री क्रष्ण ने गीता में आद्योपान्त सिखाय। है । 





माँ का किराटू रूप 


समुद्रवसने देवि पवंतस्तनमएडले । 
विष्णु पत्नि नमस्तुम्य॑ पादस्पश ज्ञमस्व मे॥ 


छा देह लगाता 


( ले० -- श्री हरक्रष्ण दयालु शास्त्री ) 


श्रुति 
४धर्मा विश्वस्य जगतः प्रतिष्ठा, छोके धर्मिए्ठ प्रजा 
उपसपन्ति, धर्मेणेब पापमपनुद्ति, धम सर्व प्रति- 
छ्वितम्‌ , तस्मादू धर्म परम वदन्ति ।” 
( कू० यजु० ते० १५० प्र० ६३ अ० ) 
तथा आपस्ताम्ब के सातवें पटल में भी लिखा है- 
“४ थ॑ त्वाय्याः क्रियमाणं प्रशंसन्ति स धर्मो विगहते 
य॑ सोउधमः ।” 
अर्थात्‌ धर्म सब प्राणियों का श्राश्रय है, धमाघर्म को 
जानने के लिए लोग धर्मात्माओ्ों के पास जाते हैं, ध्म 
से पाप नष्ट होते हैं, धर्म में यह दृश्यमान समस्त वस्तुजात 
ठह्दरा है , श्रतः धर्म ही सर्वाघार है । 
जिस कम की श्रेष्ठ पुरुष प्रशंसा करते हैं वह धरम हे, 
जिसकी निदा करते हैं वह श्रधम है | भरी व्यासजी का 
वचन भी है--- 
“आरम्मे न्याय्ययुक्तो हिंसहि धमम इति स्मृतः |” 
तथा -- 
८“घारणाड्धममित्याहुधर्मों धारयते प्रजा: । 
यत्स्याद्धारणसंयुक्त: स धर्म इति निश्चय: ॥ 
उन्नतिं निखिव्ं जीवा: धर्मेणेब क्रमादिह । 
विद्धाना सावधानां लभन्ते परम पदम्‌॥ ” 
श्रर्थात्‌ समस्त प्राणी क्रमानुतार धमम के द्वारा ही 
उन्नति पाते रहते हैं श्रोर श्रन्त में परम पद को भी इसी 
के द्वारा पहुँच जाते हैं | 
त्रिकालवेत्ता महर्षियों ने 'धमस्य गतिः सूक्रमा* जानकर, 
सत्य सनातनधम का ज्ञान पाने के लिए दीघ॑काल तक 
तपश्चर्या की और श्रन्त में उन्हें यही मनोरम शब्द सुनाई 


दिया कि 'धम' जिज्ञासमानानां प्रमाण परम श्रतिः” 
अर्थात्‌ धम के जाननेवालों के लिए श्रति ही परम प्रमाण 
है; अतः ऋषिमणडल ने यही निर्णीत सिद्धान्त स्थिर 
किया है कि संसार का स्वव्यापक्त जो (सृष्टि स्थिति 
झोर फलस्वरूप ) नियम है, जिसके अधीन ब्रक्म से 
लेकर चींटी तक समस्त प्राणी हैं ओर ऐसे नियम को 
जिसने धारण कर रखा है उसी का नाम धर्म है, क्योंकि 
धर्म शब्द का धातुगत अ्र्थ धारण! करना है और 
निरुक्तगत अर्थ “नियम! है। दोनों अंशों के मिलान 
से जो एक अ्रथ होता है वह है धारण करनेयोग्य नियम | 
नियमबोधक श्रुति कहती है-- 


“सत्य वद्‌, धर्म चर,स्वाध्यायान्मा प्रमद, धान 
प्रमदितव्यम्‌, कशलान्न ग्रमदितव्यस्‌, देव/गििकार्या- 
भयां न ग्रमदितव्यम, मातृदेवों भव, पितृदेवों भव , 
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आचायदवा भव, आताथद॒वा भव यानि अनवध्यानि 


५ /2% 


कमाणि ताने सेवितव्यानि, नो इतराणगि, श्रद्धया 


देयम्‌,अश्रद्धया देयस्‌, श्रिया देयमू, अथ यदि ते कर्म- 
विचिकित्सा वा वत्तिवोचिकित्सा वा स्थात थे तत्र 
ब्राह्मणा:ः समदर्शिनों युक्ता अयुक्ता अलृक्षा धभकामाः 
स्युः यथा ते तत्र वर्तेरन्‌ तथा तत्र वर्तेथा:, एप 
आदेश, एप उपदेश: | ?? 

तत्व यह है कि किसी प्रकार कहीं धर्म संबन्धी काम 
करने में यदि तुमको संदेह उत्नन्न हो जाय ( अर्थात्‌ जहाँ 
दो प्रकार का करतंव्यमार्ग आ जाय ), किस पर चलें, कैसा 
करें, ऐसा रांदेह होने लगे उस समय इस देश में धर्म- 
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कर्मंपरायण, वा किसी की ओर से धमंकाय में लगे भये 
दयालु तथा भेंष्ठ विचार के विद्वान्‌ ब्राह्षण से पूछो; और 
ये जैसा उस विषय में बतावें वैसा ह्वी ठुम बनो। सत्य 
सनातनधर्म का यही उपदेश है, यही गुप्त मन्त्र है। 
अ्रतः इसी का सेवन करना चाहिए ; न कि श्राजकल के 
नये सुधारकों की तरह--जो भीतर से आवाज श्रावे वही 
किया जावे। मनुजी ने साधारणधर्म का वर्णन करते 
हुए लिखा है कि-- 

४ धृति: क्षमा दमोउस्तेयं शौचमिन्द्रियनिप्रह: । 
धीर्विया सत्यमक्रोधो दशक॑ घमलक्षणम्‌॥ ” 
*घृति? यह धर्म का पहला लक्षण है। इस धृति 

( बैय ) को धारण करनेवाला मनुष्य बढ़ी बड़ी आप- 
दाओं से निकलकर धमंबल से संसार में निविन्न विचरण 
करते हैं। भीष्मपितामह ने महाराज युधिष्ठिर से एक 
स्थान पर कद्दा है -- 

“पुत्रदारे: सुखेश्नेव वियुक्तस्य धनेन वा। 
मग्नस्य व्यसने कृच्छे धृतिः श्रेयस्करी नृप ॥” 
दूसरा धर्म का लक्षण “क्षमा” है। श्री देवगुरु ने 

क्षमा का लक्षण ऐसा किया है - 

८४ बाह्याभ्यन्तरे चेव दुःखे चोत्पत्तिके क्वचित्‌ । 

न कुप्यति नवा हन्ति सा क्षमा परिकीतिता ॥ ” 
क्योंकि ४ शक्तानां भूषणं क्षमा” 

४ ध्ष॒मा तेजस्विनां तेज: क्षमा ब्रह्म तपस्विनाम्‌ । 
क्षमा सत्यं सत्यवतां क्षमा यज्ञ: क्षमा शमः ॥ ? 
धर का तीसरा लक्षण “दम? है। दम का अथ 

है मन को जीतना अर्थात्‌  मनसो दमन दमः / 
उपनिपद्‌ में दम के विषय में आया है-- 

“ दम इति नियत बश्चचारिणस्तस्मादमे रमन्ते, 
दमेन दान्ताः किल्विषमवधुवान्ति, दमेन बद्मचारिणः 
स्वर्गमगच्छन्‌, दमो भूतानां दुर्धषों, दमे सर्व प्राति- 
छितमस्‌, तस्माहुमं परम वदान्ति । 


गौताघर्म 


चौथा लक्षण धर्म का 'श्रस्तेय” है । इसमें “अ्र-स्तेय”” 

दो पद हैं। अर? के माने नहीं श्रोर 'स्तेय” के माने चोरी हे । 
दोनों का (मिलकर ) यह अर्थ हुआ कि चोरी न करना । 
क्योंकि श्रुति कहती है-- “समागधः कस्य स्विद्‌ धनम्‌ ”। 

धरम का पतञ्चम लक्षण शौच ( शुद्धि) है। यह 
शुद्धि दो प्रकार की होती है। एक बहिरज्ञी और दूसरी 
अन्तरद्डी | 
४ अद्विगात्राणि शुद्धायन्ति मनः सत्येन शुद्ध/ति । 

विद्यातपोम्यां भूतात्मा बुद्धिन्लोनेन शुद्धयति ॥” 

धर्म का छुठाँ लक्षण “इन्द्रियनिग्रह ! ( श्रर्थात्‌ 
सकलेन्द्रियग्राम को रोकना ) है। 

“थी” यह घम का सातवाँ लक्षण है। शात्तर 
द्वारा जो शुभाशु भ विचार पैदा होते हैं उसे धारण करने- 
वाली यह बुद्धि दी है। 

धर्म का आठवाँ लक्षण “विद्या? है । श्रर्थात्‌ 
“८ तेत्ति पदाथानां तत्त्वस्वरूपं यया सा विद्या ” जिसके 
द्वारा परमात्मा की स॒ष्टि के समस्त पदार्थों का ज्ञान होता 
है उसका नाम विद्या है। 

धर्म का नवाँ लक्षण “श्रक्रोध? है अर्थात्‌ सब जीव 
मात्र पर दया रखना, क्रोध नहीं करना। 

धरम का सबसे अन्तिम अर्थात्‌ दसवाँ लक्षण 
“सत्य” है। “ सत्यान्नास्ति परो धमं:” एक शतपथ 
का वचन भी अन्त में उद्धृत करके अब इस लेख को 
विश्राम देंगे-- 

“ यः सत्य वदति, यथारिनिः समिद्ध॑ ते घुतेना- 
भिषिश्व देव _हैन _स उद्दीपयाति तस्य भूयों भूय एव 
तेजी भवाते | अमेध्यों वे पुरुषों यदनतं वदति |? 

वह पुरुष अ्रपविन्र है जो भूठ बोलता है। सत्य- 
वादी की वाणी अ्रमोध है। सत्यवादी अ्रपने 5भाव से 
देवताओं को भी मुग्भ कर लेता है। सत्य के प्रभाव से 
असाध्य भी सुसाध्य हो जाता है। 


शबानजजजदाथ 


( छे०--पं० रामप्रपन्न आचाये ) 


वैष्णवों के बड़े चार संप्रदायों में रामानुजसंप्र- 
दाय सबसे प्रधान है। उसका एक दूसरा नाम 
'श्रीसंप्रदाय ” है। इस संप्रदाय के प्रवतेक आचाये 
रामानुज दक्षिणापथ में अर्थात्‌ भारत के दक्षिण 
खण्ड में उत्पन्न हुए थे। इस खण्ड में उनका मत 
खूब प्रचलित है। इस खण्ड में, विशेषतः उसके 
दक्खिनी हिस्से में--दूसरे दूसरे वैष्णवादि पौराणिक 
एवं तान्त्रिक मत तथा रीतिमत के प्रचारित होन के 
पूव --शैवधम विशेष प्रकार से फैला हुआ था। 
उस खण्ड के विभिन्न देशों के सभी उपाख्यानों और 
समस्त जनश्रुतियों की छानबीन करने के बाद यह 
यात ठीक माल्म पड़ती है। पाण्ड्य राज्य और 
चोलराज्य के पिछले महाराजे परम शिवभक्त कहे 
गये हें एवं उनके चरित्रवर्णन में शिव का 
माहात्म्य ही विशेष रूप से वर्णित हुआ है । उनमें 
अनेक ने शिव की प्रतिष्ठा की थी एवं शिव और 
भवानी ही उनकी आमदेवता थीं। एरियान नाम का 
एक अक ग्रन्थकार कन्याकुमारी का नाम “कुमार ! 
लिखकर कदता है कि एक देवी के नाम पर इस 
स्थान का नाम रखा गया है। इस भ्रन्थकार के 
समय में उस स्थान पर इस देवी की एक प्रतिमा 
मौजूद थी! दुगों का एक नाम कुमारी भी है। 
आज भी वहाँ कुमारी की एक मूति विद्यमान है । 
एरियान इसा की दूसरी शताब्दी में वर्तमान था। 
अतः १८०० या १९०० बचे पूववे भारतवप के दक्षिण- 


खण्ड में शिव एवं शक्ति की उपासना के प्रचलित 
होने का प्रमाण प्राप्त द्ोता है इस बात को अवश्य 
अज्ञीकार कर लेना चाहिए। पश्चात्‌ कालक्रम से 
दूसरी दूसरी उपासनाएँ भी प्रचारित हुई । अनन्तर 
शकाब्द को सप्तम शताब्दी के अन्तभाग में अथवा 
अष्टम शताब्दी के पहले द्विस्से में श्री शंकराचाय ने 
जन्म लेकर वेदान्तप्रतिपाद्य अद्गवेत मत का प्रचार 
किया। छोक में वे शिव के अवतार माने गये। 
उनकी सद्दायता मिलने से शेवों का विशेष रूप से 
प्रादुभाव हो गया । जान पड़ता है कि इसी कारण 
से वैष्णव छोग अपने धर्म को प्रबल बनाने के लिए 
कोई उनसे मजबूत उपाय ढूँढ़ने में छय गये । एवं 
शकाब्द की ग्यारहवीं शताब्दी में श्री रामानुज आचाय ने 
शैवधर्म के निराकरण में सचेष्ट होकर प्रसिद्ध वेष्णव- 
संप्रदाय को नये रूप और उत्साह से चढाया। 
तभी से अन्यान्य वैष्णवसंप्रदायों का उदय होने छगा । 

रामानुज आचार्य का चरितवृत्तान्त दृक्षिण- 
प्रान्त में सवंत्र प्रसिद्ध है। भागव उपपुराण में 
लिखा है कि भगवान्‌ अनन्तदेव रामानुजरूप से 
एवं विष्णु के शा्ढ, चक्र, गदा, पद्म आदि सब 
आभूषण उनके प्रधान प्रधान सहधर्मी और शिष्यरूप 
से अवतीण हुए । कणोट भाषा में लिखी गई दिव्य- 
चरित्र नाम की पुस्तक में उनका चरित्र वर्णित है । 
उसमें भी उन्हें अनन्त का अवतार कहा गया है। 
उनकी जन्मभूमि का नाम है 'पेरुम्चुर!। उनके 
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गौताएम 





पिता का नाम केशवाचाये था और माता का भूमि- 


देवी । उन्होंने काव्ची पुरी में शिक्षा प्राप्त की और _ 


प्रथम प्रथम उसी स्थान पर अपने मत का उपदेश 
किया। श्री रहद्ड में रहकर श्री रज्ञनाथ की उपा- 
सभा की। उस जगह उन्होंने अनेक भ्न्थों की 
रचना करके दिग्विजय के लिए यात्रा की। भारत- 
वर्ष के अनेक देशों में पहुँचकर अनेक मत के पण्डितों 
को शाख््राथ में परास्त किया और वेड्डटगिरि प्रभ्नति 


विविध स्थानों के शिवमन्दिरों पर अधिकार करके 
उन्हें विष्णु की उपासना का स्थान बनाया | 


आचाय॑ रामानुज के श्री रज्नघाम लौट आने 
पर शैवों और वैष्णबों में उत्कट विवाद उठ खड़ा 
हुआ। उस समय चोलराज्य के राजा परम शिव- 
भक्त थे। कोई कोई कहते हैं कि 'केरिकाल चोल ! 
नाम से जिस प्रसिद्ध राजा का नाम सुना जाता है 
वही उस समय चोलराज्य का राजा था। और 
उसी ने आगे चलकर एक नामान्तर “क्ृमिकोण्ड 
चोल ' प्राप्त किया । उसने अपने अधीन के सभी 
ब्राक्षणों को देवदेव महादेव की प्रधानता स्वीकार 
करके एक स्वीकृतिपत्र लिखकर देने के लिए आदेश 
किया। एवं जो बाहर के थे उन्हें दूसरे उपायों से 
डरा धमकाकर अपने मत में संमत बना लिया। 
किंतु जब आचाय रामानुज को वह किसी भी उपाय 
से अपने वश में नहीं छा सका, तो उन्हें गिरफ्तार 
करने के लिए अपने अखधारी सेनिकों को पठाया। 
शिष्यों की सहायता से आचाय॑ रामानुज बिना किसी 
झंझट के घाट और पर॑तों को पारकर कणोटदेश के 
जैन राजा “बेतालदेव बेछाल राय ? की शरण में चले 
गये । ऐसी >िबदन्दी है कि उस राजा की कन्या 


('फे ऊपर एक ब्रद्यराक्षस रहता था, परंतु वाग्तब में 
वह पीड़ित थी। आचाय रामानुज ने उसे नीरोग 
किया और राजा के निकट पहुँचकर उसे वैष्णवधर्म 
का उपदेश दे अपने मत का अनुवर्ती बना लिया | 
अफवाह दै कि पहले से दी रानी की वैष्णवधम में 
अनुरक्ति थी। उसी के अनुरोध से राजा ने आचाये 
रामानुज को आश्रय दिया और बाद में स्वयं भी 
वह रानी का सहधर्मी बन गया। तभी से बेताल- 
देव विष्णुवद्धन नाम से विख्यात हुआ । उसने यादव- 
गिरि पर एक मन्दिर बनवाकर उसमें चवछराय नाम 
से कृष्ण की एक प्रतिमा स्थापित की। आचाय 
रामानुज ने १२ वर्षों तक उस मन्दिर में निवास 
किया । उपरान्त वे अपने अनिष्ट करनेवाले चोल 
राजा को मृत्यु का संवाद सुनकर कावेरीतीरस्थ श्री 
रक्ष्धाम में ठौटकर आ गये और यावज्जीवन धर्मा- 
नुछान में निरत रहे । 

दक्षिण में रामानुजसंप्रदाय के बहुत से अखाड़े 
मौजूद हैं। उनकी गद्दी भी इसी प्रदेश में स्थापित 
है। आचायंगण शिष्यपरंपरा से उसके अधिकारी 
होते चले आये हैं। इसी कारणवश उत्तर देश के 


आचायाँ की अपेक्षा दक्षिण के आचार्यों को प्रधानता 
प्रसिद्ध है । है 
उपारपदव 


श्रीसंप्रदाय के वैष्णव विष्णु और छक्ष्मी एवं 
दोनों के प्रत्येक अवतार की अछग अछग अथवा 
युगल रूप की उपसना करते हैं। इस एक संप्र- 
दाय के भी अनेक प्रकार के मतभेद हैं। कोई 
नारायण, कोई ल/श्मीनारायण, कोई राम, कोई सीता, 
कोई सीताराम, कोई कृष्ण, कोई रुक्सिणी अथवा 


रामानुजस प्रदाय 


विष्णु के अन्य अवतार या उनकी शक्ति को आरा- 
धना करते हैं। इस तरह विभिन्न, इष्टदेवता को 
उपसना प्रचलित होने से श्रीवैष्णवों की अनेक श्रेणियाँ 
हो गई | 

भारतवष के उत्तर खण्ड में अर्थात आयावत 
में श्रीसंप्रदाय का मद दृक्षिण की तरह प्रचलित 
नहीं है। श्रीसंप्रदायी गुरुओं के छिए संन्यासी 
बनने की कोई वैसी जरूरत नहीं। किंतु इस 
प्रदेश के श्रीवैष्णव प्रायः संन्‍्यासी मिलते हैं । त्राक्षण 
के सिवा दूसरे को दीक्षागुरु होने का अधिकार नहीं । 
किंतु शिष्य होने का अधिकार सबको है। 

इस संप्रदाय के वेष्णवों ने जगह जगह पर 
मन्दिर बनवाकर विष्णु और छक्ष्मी, राम और 
कृष्ण एवं उनकी अन्यान्य मूर्तियों की स्थापना की 
है। दक्षिण में लक्ष्मी, बालजी, रामनाथ और 
रड्नाथ, उड़ीसा में जगन्नाथ, हिमालय में बद्रीनाथ 
एवं द्वारिका आदि अन्यान्य तीथ॑स्थानों में अनेक 
प्रकार की विष्णुमूर्तियाँ स्थापित हैं । इसके अति- 
रिक्त बहुत से घरों में भी दर रोज देवसेवा दोती 
है। वे गृहस्थ मन्द्रि में अथवा घर के भीतर 
पापाण अथवा धातु की प्रतिमा एवं शालग्रामशिल्ता 
और तुलसीवृश्ष॒ स्थापित कर रखते हैं। भोजन 
के विषय में दूसरे संप्रदायों के साथ श्रीवैष्णत्रों को 
कुछ खास विशेषताएँ भी देखी जाती हैं। सूती 
कपड़े पहनकर भोजन करना उनके छिए विहित 
नहीं; नहाकर रेशमी बस्ध अथवा ऊनी वस्त्र पहनना 
ही बिल्कुल आवश्यक है। वे छोग दूसरों के दवाथ के 
बनाये भोजन नहीं करते। अपने हाथ से दी 
भोजन बनाते हैँ। फिर भी आंचाये छोग भोजन 
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के विपय में किसी खास शिष्य की परिचर्या ग्रहण 
कर छते हैं। भोजन बनाते अथवा भोजन करते 
समय दूसरों की दृष्टि पड़ जाने पर वे उस कर्म से 
अलग हो जाते हैं एवं उन सभी खाद्यसामग्रियों 
को जमीन में गाड़ देते हैं । 

मन्त्रमहण का व्यापार सब उपासकां के छिए 
बिल्कुल गोपनीय और प्रधान काम है। अश्रीवैष्णब 
४3% रामाय नमः? इस मन्त्र से दीक्षित होते हैं। 
प्रत्येक संप्रदाय के बीच विषयी और धमंत्रती दो 
प्रकार के छोग होते हैं। जिस समय कोई धमंत्रती 
अथवा विपयी व्यक्ति किसी अन्य धममंत्रती को देख 
पाता है, उस समय उससे एक विशेष प्रकार के 
वाक्य का प्रयोग करके संभाषण करता है। श्री- 
बैष्गव 'दासो5स्सि! अथवा “दासो5हम ? कहकर 
प्रणाम करते हैं केवल आचायों के सामने । और 
सबको साष्टाज्ञ प्रणाम करना पढ्ता है । 

तिलकसबन वैष्णवों का एक मुख्य साधन है । 
वे छछाट आदि १२ अन्नों में गोपीचन्दन और 
अन्यत्र मृत्तिका द्वारा अनेझ प्रकार के तिछक लगाते 
हैं। उनमें सबसे अधिएऊ प्रशस्त द्वारका का गोपी- 
चन्दन ही माना जाता है। श्रोवेष्णव छोग नाक॑ 
की जड़ से लेकर केशपर्यन्त दो ऊदूध्व रेखाओं को 
चिह्नित करके उन दोनों रेखाओं को नाक को जड़ 
छूती हुई एक दूसरी श्रूमध्यगत रेखा से संयुक्त 
कर देते हें ओर इन दो ऊदृध्वपुण्ड़ों के बोच एक 
पीली अथवा छाल उद्ध्वेरेखा अद्धित कर डालते हैं । 


/४ यददुध्वे पुण्ड' तिलक शोभन तन्‍्मनोहरम्‌ । 
तम्मध्यपीतरेखज्च भीमद्रामाजुजं विदुः ॥ 


१श्दष् 

उसके अतिरिक्त ये अपने हृदय में और दोनों 
थाहुओं में गोपीचन्दन भ्त्तिका द्वारा शट्ठ, चक्र, 
गदा और पद्म की आकृति को चिह्नित करते हैं । 
इस दशरद्भादि के बीच में एक छाढ रंग की रेखा 
अक्लित करते हैं। यह छाछ रेखा रक्ष्मीस्वरूप 
मानी गई है। बहुतों के पास इन सभी तिलकों को 
चिह्नत करने के रिए एक एक काठ अथवा धातु की 
मुद्रा रहती है। उसे छापा भी कहते हैं। वे 
उसी से अद्धित करके अपने शरीर को पबित्न करते हैं। 
कोई कोई इस धातुबाली मुद्रा को आग में तपाकर 
अपने शरीर में अह्लित कर छेते हैं। किंतु ऐसा 
करना सब लोगों को पसंद नहीं है । कुछ लोग गले 
में तुलली की माला पहनते हैं और तुलसी अथवा 
पद्मबीज की जयमाला भी ग्रहण करते हैं । 

बेदान्तसंग्रह, वेदान्तसार, वेदान्तप्रदीप, गीता- 
भाष्य और रामानुजकृूत ब्ह्मसुत्रभाष्य ये सभी 
वेदाथविषयक संस्क्ृतम्रन्थ इनके प्रामाणिक शास् 
हैं। इनके अतिरिक्त स्तोन्नभाष्य, शतदूषणी प्रश्नृति 
वेकुटाचायप्रणीत पुस्तक एवं चण्डमारुत, वेदिक 
त्रिंशत्‌ ध्यान, पश्चरात्र प्रश्नति अन्यान्य भ्रन्थों को 
भी ये अत्यन्त प्रामाणिक कहकर स्वीकार करते हैं । 
पुराणों में ये विष्णु, नारदीय, गरुड, पद्म, वराह 
और भागवत इन छः पुराणों को प्रामाणिक कहकर 
अन्लीकार करते हैं। और बाकी के १२ पुराणों को 
राजसिक और तामसिक कहकर अपग्राह्य बताते हैं। 
इन सब संस्कृतप्रन्थों के अलावे दक्षिण की देशी 
भाषा में रामानुजसंप्रदाय के बहुत से सरल प्रन्ध हैं। 

इनके मतानुसार विश्व में तीन प्रकार के पदार्थ 
हैं। चित्‌ , अचित्‌, और इश्वर। जीवात्मा को 
चित्‌ कहते हैं। ये भोक्ता और नित्य चेततस्वरूप 


गीताधर्म 
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हैं। दिखाई पड़नेब्रांह सभी पदार्थों' को अचितू 
कहते हैं। अचित्‌ जड़ात्मक है और तीन भागों में 
बेटा हुआ है। अन्न जल आदि भोग्यवस्तु, भोजन- 
पात्रादि भोगोपफरण एवं शरीर आदि भोग के 
आयतन हैं । ईश्वर विश्व का कर्ता और उपादान है । 
वह अपरिच्छिन्न ज्ञानस्वरूप है। और चित्‌ अचित्‌ 
उसका शरीरस्वरूप है। वह सब जीवों का नियन्ता है । 

इनके मतानुसार इस संसार की सृष्टि, स्थिति 
और प्रठढय के कारण परत्रह्म विष्णु ही हैं। प्रथम 
केवल अकेले वे ही थे। उनसे इस संसार की 
रचना हुई है । उन्होंने इच्छा की कि “में बहुत होऊँ” 
बस, यद्द इच्छा द्वी स्थुल रूप से प्रकट हो गई। 

ये अद्वेतवेदान्तियों की तरह संसार के साथ 
संसार के कारण का अभेद स्वीकार करके कहते हैं 
कि जैसे एकमात्र मिट्टी ही घट सराबव ( पुरवा ) 
आदि विभिन्‍न रूपों में मौजूद रहती है, उसी प्रकार 
एकमात्र परमेश्वर “चित्‌ अचितू! विभिन्‍न रूपों में 
विराजमान रहता है। क्रिंतु जेसे वेदान्ती जीव 
और जड़ के सहित परमात्मा का वास्तविक अभेद्‌ 


स्वीकार करते हैं, उस प्रकार से ये छोग अभेद्वाद्‌ 
को अज्लीकार न कर कहते हैं कि जैसे जीवात्मा 
हाथ पैर से युक्त भौतिक शरीर का अन्तयामी माना 
जाता है और यह देह जीव का शरीर, उसी प्रकार 
परमात्मा जीव और जड़ का अन्तयोमी है और जीव 
और जड़ परमात्मा का शरोर गिना जाता है। 
इसलिए शरीर और जीव के शरीरात्मभाव से 
अभिन्न स्वीकार किये जाने पर भी जैसे वे वास्तव में 
अभिन्‍न नहीं है, उसी प्रकार परमात्मा भी जड़ और 
जीव के साथ वास्तविक अभिन्‍न सिद्ध नहीं किया 
जा सकता। प्रध्युत परसात्मा इैशवर है और 


शमानुजसंप्रदाय 


जीवात्मा उसका दाससस्‍्वरूप है । इसके अतिरिक्त 
वेदान्ती परमद्या को निर्गुण और निराकार मानते हैं, 
किंतु श्रीसंप्रदायी उसे साकार और सगुण बतलाते 
हैं। उसके गुण अनन्त और रूप दो प्रकार के हैं; 
परमात्मरूप अर्थात्‌ कारणरूप एवं स्थूछरूप अर्थात्‌ 
विश्वरूप । अद्वेतवादी वेदान्तियों के साथ कारये 
कारण के अभेदवाद्‌ के अतिरिक्त इश्वर संबन्धी 
रूप गुण आदि अन्यान्य विषय में ऊपर लिखे हुए 
वैशिष्टथ धोने के कारण श्रीसंप्रदायी अपने को 
विशिष्टाद्वेतवादी कहकर स्वीकार करते हैं । 
परमात्मरूप और विश्वरूप के अछावे भक्त- 
वत्सल भगवान्‌ भक्तगण के हित के लिए समय 
समय पर अन्य पाँच प्रकार की भूर्ति धारण करते 
हैं। अचो, विभव, व्यूह, सूक्ष्म और अन्तयोमी। 
प्रथमतः प्रतिमा आदि का नाम अर्चा है। दूसरे 
मत्स्य, कूम, वराह्मदि अवतार का नाम विभव है। 
तीसरे वासुदेव, बलराम, प्रद्यम्न और अनिरुद्ध ये 
चार व्यूह हैं। चौथे संपूर्ण सदूगुणशाली वासु- 
देवाख्य परत्रह्म का नाम सूक्ष्म है। उन छः गुणों 
की छः संज्ञाएँ हैं। जेसे विरज अथोत्‌ रजोगुणाभाव, 
विमृत्यु अथोत्‌ मरणाभाव, विशोक अथोत्‌ शोकादि 
दुःखाभाव, विजिगित्सा अथात्‌ छुधा और पिपासा 
का अभाव, सत्यकाम एवं सत्यसंकल्प | पाँचवें 
सभी जीवों का नियन्ता मूर्तिविशेष अन्तयामी कह्दा 
गया है। भक्त छोग इन पाँच रूपों के बीच पूव 
पूवे रूपों की उपासना के द्वारा अपने साधन की 
उन्नति क्रमशः प्राप्त करते हें और उत्तरोत्तर की 
उपासना में ग्रवृत्त होते हैं। उपासना भी पाँच 
प्रकार की होती है--अभिगमन, उपादान, इज्या, 
स्वाध्याय एवं योग । देवताग्ृह अथवा उसके पथ 
को झाड़ना बहारना और छीपना पोतना आदि अभि- 
गमन कदलता है। गन्ध पुष्पादि पूजाद्॒व्यों के 
आयोजन फा नाम एपादान है। भगवत्यूज़ा का 


१२६६ 


नाम इज्या है। इज्या में बलिदान निपिद्ध है। 
अथ को समझते हुए मन्त्रजप, वैष्णवसूक्त और 
रतोन्रपाठ, नामसंकीतंन और रामानुजभाष्य आदि 
तत्त्व के बतछानेवाले शासत्रों का नाम अभ्यास है। 
ध्यान, धारण और समाधि प्रभ्नति देवतानुसंधान के 
व्यापार का नाम योग है। इस प्रकार उपासना के 
बल से साधक वैकुण्ठवासी होकर भगवान्‌ के सब- 
कठृत्वगुण को छोड़ और सब गुणों को प्राप्त करता 
है एवं उनके साथ नित्य सुख करता है । 

दक्षिणापथ के बहुत से छोगों ने रामानुजसंप्र- 
दाय का अवलम्बन किया है। विन्ध्याचल के उत्तर 
उस मत के माननेवाले अधिक लोग दिखलाई नहीं 
दते। शैवों के साथ उनका विरोध देखा जाता है। 
आजकल के श्री कृष्ण उपासक वेष्णवों के साथ भी 
कोई विशेष मेल नहीं देख पड़ता । श्रीवेष्णनब केवल 
एक विष्णु की द्वी उपासना करना जीवन का छक्ष्य 
बना लेते हैं । 

असल में इस वैष्णवधर्म का मूल तत्त्व है सब 
भेदों को भूलकर विश्वभर की सवा करना। जो 
बेष्णव सेवाधर्म को नहीं भूले हैं उनका दक्षिण और 
उत्तर में सभी जगह भादर है, पर जो प्रम और 
सेवा को भूल गये हैं, वे कभी कभी वेष्णबों की पवि- 
न्रता और अनन्यता को भी बदनाम कर डालते हैं । 
पर जिसे सच्ची परख करना हो वह सच्चे श्रीवैष्णब 
को देखे। सच्चा रामानुजी ( श्रीवेष्णब ) बड़ा नम्न, 
पवित्र, सज्नन और सेवाधर्मी होता है। रामानुजी 
सच्चा गीताधमी भी कहा जा सकता है। 

कुछ पाश्चात्य विद्वानों का तो कहना है कि रामा- 
नुज का मत अधिक वैदिक मतानुकूल है। जो हो, 
यह्‌ संप्रदाय दे बड़ा सुन्दर; हमें उसका सच्चा रूप 
आँखे खोलकर देखना चाहिए । 

[ # “भारतवर्षेर उपासकसप्रदाय? नामक अ्न्थ से 
इस लेख में बड़ी सहायता ली गई है। --सं« ] 


के हा या 
सच आज 


( ले०--साहित्यरत्न सरदार श्री सत्यदेवनारायण सिंह एम० ए०, एल० टी० ) 


“यदा यदा हि धमस्य ग्लानिभेवति भारत । 
अभ्युत्थानमधमंस्य तदात्मानं सजाम्यहम्‌ ॥” 


“गी० ४।७ 

सिक्‍्खधम के प्रवतेक गुरु नानकदेव थे । आप कवि, 
देशभक्त तथा पैगंबर भी थे। मध्यकालीन भारत को भलाई 
बुराई, संपद विपदू तथा उत्थान पतन की सच्ची झलक 
उनमें पाई जाती है । 

भारतवर्ष का इतिहास आक्रमण, छूट मार और लड़ाई 
झगड़ा से भरा हुआ हैं। यह बिलकुल ठीक है जो भारत 
की तुलना सभ्यता की एक विशाल (८07९2 ०0: से 
की गई है, जिसमें ज्ञान और उन्नति कच्ची धातु के समान 
गलकर प्रथिवी पर फैल जाती है। वुद्धदेव के पहले की 
इतिहास संबन्धी बातों का ज्ञान हम लोगों को नहीं के बरा- 
बर है। यह दम छोगों को अच्छी तरद् माल्म दे कि 
हिंदूजाति चार प्रधान भागों में विभक्त हैँ, जिसमें ब्राह्मण 
सवश्रेष्ठ जाति है, क्योंकि शास््रानुसार ब्राह्मण दो बार जन्म 
धारण करता है। वेदाक्त मन्त्रों को पढ़ना ओर आयों के 
शतिप्राचीन अन्थ ऋग्वेद में वणित देवताओं को संतुष्ट 
करना अथवा राजसूय यज्ञों के संपादन करने आदि का 
विशेष अधिकार इन्ही ब्राह्मणों की दिया गया देँ । इति- 
हास और धमं को दृष्टि से वेद ओर उपनिषद्‌ निश्चय दी 
अत्यन्त आश्चर्य जनक पुस्तके हें । जिनके द्वारा इसामसीह 
के जन्म के अनेकों वर्ष पूवे भारतवर्ष सभ्यता के उस उच्च- 
तम शिखर पर आसान था, जो आज भी पाश्चात्यों के 
लिए एक अदूभुत और भेदभरी बात है । ये धामिक प्रन्थ 
सदां के लिए भारतीय सभ्यता के द्योतक रहेंगे | 

भारतवषे एक प्रकार से धमेकौतुकालय कद्दा जा सकता 
है। ययपि वुद्ध व भ्रशोक के गुजरे बहुत दिन दो गये, 
तथापि उन छोगों का अहिंसाधर्म अब भी वतंमान है । बुद्ध 
ओर उनका धर्म ही भारत में यूनानियों के भाक्रमण के 
प्रधान कारण थे #। अशोक की मृत्यु के पश्चात्‌ भारत 


बकबक.. पतन जा 


# यह एक पक्ष का अनुमान भर हो सकता हे। वास्तव 
में इतिहास यह नहीं कहता है कि यूनानियों के आक्रमण का प्रभान- 


वर्ष ५०० वर्ष तक अन्धकार के गते में पड़ा रहा । इसी 
बीच अफगानरूपी बाज भारत जसी सोने की चिड़िया पर 
टूट पड़ा । यह वही समय था जब कि भारत ने कार्यों 
द्वारा उपार्जित अपने पुरुषतव को खो दिया था। इस 
प्रकार भारतीय सभ्यता पर मुसलमाने| की गहरी छाप लगी । 

यवन इतिहासकार पिछले समय के मूर्तिखण्डन करने- 
वालों ओर विध्वंस करनेवालों के विषय में लिखते नहीं अघाते 
हैं, किंतु इन फोजी शासकों द्वारा रक्षाहोन भारत पर किये 
गये अमानुषिक अत्याचारों का वर्णन करते समय उनकी 
जीभ रुक सी जाती है। वे आक्रमणकारी भूखे और तेज 
पंजेवाले भेडढ़ियों की तरह उन अभागों के खून से अपनी 
तलवार और हृथिआरों को रँगते रहे । महमूद और उसके 
उत्तराधिकारी इसी प्रकार मस्त होकर संहार करते फिरते थे । 


ये केवल मुगल ही थे, जिन्होंने भारत को अपना घर बनाना 
निश्चित किया था । 


बाबर ने भी स्वयं लिखा हे कि “ हिंदुस्तान एक ऐसा 


देश है, जहाँ पर आनन्द है ही नहीं। यहाँ के निवासी 
सुन्दर नहीं हुआ करते । इन छागों में मित्रमण्डली का 
आकर्षण नहीं पाया जाता । इनने मानसिक शक्ति, चातु्य॑, 


दयालता, पत्चैकारी, एवं शिव्पोन्नतिविषयक वैज्ञानिक ज्ञान 
का नितान्त अभाव दे । इनके बाजारों में भ्रच्छे अच्छे फल 
अँगूर सरदा ओर उत्तम घोड़े तथा शीतल जल एवं बरफ 
पाये दी नहीं जाते । अधिक क्‍या, न तो यहाँ पर ज्ञाना- 
गार द्वी है ओर न कहीं विद्यालय ही पाये जाते हैं । दिया- 
सलाई, बंदूकची आदि जिनकी गिनती छोटी छोटी बस्खुओं में 
की जाती दे, वे भी यहाँ नद्दीं मिलते'** '** 

इन सब असुबिधाओं के रहते हुए भी बावर भारत 
में रहना क्‍यों पसंद करता था ? इसका एकमात्र उत्तर यहददी 
हैं। सकता दे कि महमूद आदि की तरह यहाँ की अनम्तनिषि 
को पाने की लालसा से । किसी भी लड़ाई में बहुसंख्यक 


कारण भगवान्‌ बुंढ् और उनका बोठपम है, वरन्‌ जिस संमंय 
बूनानियों के आक्रमण हुए उस समय दिग्विजय की इच्छा से हुए, 
खीर भारतवासियों ने बढ़ो बौरता से उनका मुकांदिला किए ।«««से « 


मिक्खधम 





मूर्ख सेनाओं की अपेक्षा अल्पसंख्यक बुद्धिमान छड़ाके श्रेय- 
स्कर होते हैं । 

ऐसे ही समय में भारत के उद्धार के लिए गुरु नानक- 
देव का जन्म हुआ। यह भारत का सच्चा व लाड़ला 
पुन्न अपने जीवन में एक साथ मजदूर, किसान, दुकानदार, 
सरकारी नौकर, धर्मोपदेशक, देशभक्त, कवि और पैगंबर के 
अनेक रूपों में पाया जाता है। इन्होंने निष्पक्ष भाव से 
हिंदू और मुसलमान दोनों को इश्वरभक्ति का पाठ पढ़ाया । 

गुरु नानकदेव का जन्म झृत्युलोकनिवासी जनता में नव- 
जीवन का संचार करने के लिए हुआ था । उन्होने समाज 
को अधोगति की अवस्था में म्रृतप्राय पाया तथा अपने दोनों 
हाथों से पकड़कर शनेः शनैः उसमें आत्मगौरव की शिक्षा, 
स्वतन्त्रता एवं अपने देश के अधिकार का उपदेश भर दिया। 

आप जब तक जीघित रहे तब तक अपनी अम्रतवाणी 
से इन्हीं बातों के लिए उपदेश देते रहे ओर अपने पश्चात्‌ 
भी योग्य उत्तराधिकारी को चुनकर अपनी ठानी हुई लड़ाई 
जारी रखी, जिसके फलस्वरूप बात की बात में दो शता- 
व्दियों के बीतते न बीतते पंजाब अपनी खोई हुई शक्ति के 
आलोक से आलोकित हो उठा और उसमें चेतनता तथा 
नवजीवन' का संचार होने लगा । गुरु नानकदेव ने भारत- 
वे की सामाजिक एवं धार्मिक अवस्था की ही उन्नति नहीं 
की थी, वरन्‌ उनकी क्ृतियों द्वारा यहाँ की राजनेतिक 
अबस्था में भी काफी उन्नति हुई। 

जिस समय अन्य भक्तमण्डली सर्वशक्तिमान्‌ इश्वर के 
गुणगान में ही संतुष्ट रहती थी, उस समय गुरु नानकदेव 
उस सिद्धान्त से भी आगे बढ़कर भारत के वास्तविक दुःख 
को समझ सके थे । उनके गाये हुए भजन जीवन के हर 
एक पहल, में छागू हो सकते हैं। उनके द्वारा निर्मित 
“बार” भी कम मद्दत्त्व के नहीं हैं जिसमें अच्छाई और 
बुराई के बीच लड़ाई का चित्र भलीभोौति अज्लित किया 
गया है। उनमें उन खराबियों का भी अच्छा दिग्दशन 
कराया गया है, जिनमें उस समय भारत सिर से पैर तक 
डूबा हुआ था । उन बुराइथों के निवारणाथ पुण्यकर्मो' 
का भी सराहनीय उल्लेख है। इन “वारों?” में “आसा 
दी वार?” सबसे सुख्य है, जिसको सिक्ख छोग रात्रि के 
अधथसान के बाद प्रत्येक प्रातःकाल में सुमधुर स्वर से 
उच्चारण करते हैं। इसमें तत्कालीन भारतव्षे की 
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पतनावस्था का सिंहावलोकन है । अस्पृश्यता आदि अन्य 
अवगुणों के त्यागने के सर्वेश्रेष्ठ उपायों का भी इसमें अच्छा 
उल्लेख है। उन सब रीति रिपाजों के भी छोड़ने का 
सीधा आदेश पाया जाता है जो कालगति के अनुसार अपने 
वास्तविक महत्त्व से बहुत दूर पिछड़ गये हैं । 
उन्होंने बतलाया कि धमम का स्थान शब्दों में, श्मशान 
घाटों के भ्रमण में , भिन्न भिन्न तरीकों से ध्यानमग्न होकर 
बैठने में , तीर्थ यात्राओं में अथवा उत्सवों के मनाने में नहीं 
हैं, बल्कि उसका स्थान उस जीबन में है जो सब जीवों को 
एक समान देखता हे ओर जो उस सर्वेशक्तिमान्‌ परमात्मा 
को सबका निर्माणक्ता समझता है। “नीच और ऊँच 
में, त्री और पुरुष में, शासक और प्रजा में समभाव 
रखना ” ये ही गुरुदेव के संवाद थे जिनको उन्होने अपने 
शिष्यों ( जो बाद में सिक्ख कहलाये ) के हृदय में स्थायी 
रूप से स्थापित कर दिया था। उनके संवाद उनके 
उत्तराधिकारियों ( अथात्‌ सिक्खों के दर्सों गुरुओं -१ गुरु 
नानक , २ गुरु अद्भद , ३ गुरु अमरदास , ४ गुरु रामदास, 
७ गुरु अजुनदेव , ६ गुरु हरिगोविन्द , ७ गुरु हरिराम , 
८ गुरु हरिकृष्ण, ९ गुरु तेगबहादुर तथा १० गुरु 
गोविन्द सिंह ) द्वारा बारंबार ध्वनित और ग्रतिध्वनित किये 
गये, जिसके फलस्वरूप आज सारा सिक्‍खसं प्रदाय चाहे वह 
किसी भी जाति का क्‍यों न हो, एक ही सूत्र में बँधा हुआ है। 
गुरु गोविन्द सिंह के पश्चात्‌ “गुरुगादी? की ग्रथा का 
अन्त हो गया । उन्होंने स्वयं अपना उत्तराधिकारी उसी 
महान्‌ पुस्तक को (जिसमें दसों गुरुओ के मुख से निकले हुए 
भजनों का संग्रह है) बना दिया । उनके अन्तिम शब्द हू:- 
“४गुरुप्रन्थजी मानियों प्रगट गुरों की देह। 
जाका हृदया सुद्ध है खोज सबद में लेह ॥? 
तभी से अबतक बराबर सिक्ख लोग इसी महान्‌ ग्रन्थ 
“श्री गुरुगन्थ साहब? का पूजा पाठ करते हैं तथा इसके 
शब्दों से कृतक्ृत्य होते हें। ग्रुरुग्रन्य साहब में कुछ 
ऐसे सुन्दर काव्यरन्न हैं जो बावर के भीषण आक्रमण के 
समय और भारतवर्ष की दुदेशा का वर्णन करते हैं । उनका 
ऐतिहासिक मूल्य प्ररुथनीय है । ऐसा प्रतीत होता है 
मानों उस समय के शत्रुओं द्वारा किये गये आअत्याचारों का 
वर्णन कविता के रूप में स्वयं भारतमाता ने अपने हाथों से 
लिख डाला है । उस वर्णन के।भजनों का नाम “बाबरवाणी? है । 
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इन समस्त वाणियों से प्रकट होता है कि गुरुजी का 
हृदय किस प्रकार भारतमाता के लिए तड़प रहा था। गुरु 
नानकदेव से बदुकर और कौन देशभक्त द्वोगा १ वे सबे- 
शक्तिमान परमेश्वर से उनके भारत से विमुख होने का 
कारण पूछते हैं :-- 

“खुरासान खसमाना किया। 
हिंदुस्तान डराया'*'*** ॥? 

अथीत हे प्रभो, जिस प्रकार आपकी दया दृष्टि खुरा- 
सान देश पर है उस प्रकार की दया दृष्टि से आज भारत- 
वर्ष क्यों वश्ित है १ उनके इन वचनों का बहुत ऊँचा स्थान 
है। यह उस देशभक्त की बुलंद पुकार है, जिसका 
हृदय अपने देश को गिरती हुईं अवस्था को देखकर व्यथा 


से टूक टक हो चुका है | 
यदि गुरु नानकदेव स्वभाव से ही देशभक्त थे, तो वह 


पैदाइशी कवि भी थे । कवि के रूप में ही उन्होने अपने 
मधुर संदेशों को कृक उठाई थी। उनके संदेश उत्कृष्ट 
होते हुए भी रारल हैं , पवित्र होते हुए भी घरेल हें; 
ओजस्वी होते हुए भी मधुर हैं । 

हमें दुनिया में मृत्यु, रोग और हास का पूरे तोर पर 
सामना करना पड़ता है। प्रत्येक युवा ओर श्रत्येक नवीन 
वस्तुएं विक्रत और क्षीणावस्था की उत्पत्ति करती हुई नष्ट 
हं। जाती हैं। सचमुच जिस संसार में हम लोग रहते हें, 
उसमें यथार्थता की अपेक्षा असारता का भाव अधिक है । 
तब क्या हम इसको यथार्थ की दुनिया पुकार सकते हैं ? 

इस परिवर्तनशील दुनिया के पीछे एक अन्य सुनहरी, 
अपरिवर्तनशील और वास्तविक दुनिया भी है; इस प्रकार 
का कथन हमारे विश्वरक्षकों का नहीं है । यद्द छिपी हुई 
दुनिया तब स्वर्ग की राजधानी कहलाती थी ओर उस 
स्वर्गीय दुनिया का राघ्ता बतानेवाला ही विश्वरक्षक कहलाता 
था। गुरु अजुनदेव को साथियों के सहित जब मुसल- 
मानों ने जलते कड़ादे पर बैठाया और आरे से उनके शरीर 


को काटना शुरू किया तब उनके इसी स्वर्गाय दुनिया का 
सुख मिंल रहा था। इस सुख के अनुभव को गुरुजी ने 
सभी शिष्यो को प्रदान किया और उसकी कुंजी भी बतलाई; 
अथात्‌ “नाम ? । 

यह अलीबाबा व चालीस चोर के किस्से में के “खुलो?? 
के सदश है, जिसके बिना मनुष्य भटकता फिरता है। 
गुरु नानकदेव विश्वरक्षक हैं, पेगंबर हैं, क्योंकि उनके 


गीताधस 


हाथों में इस उच्च अधिकार की लगाम है। वह धमे ही 
क्या है जो इस अद्वितीय अधिकार से वश्चित रहे ? वह 
तो निरा आत्माविहीन शरीर के तुल्य होगा। गुरु नानक- 
देव इसकी व्यवस्था रामवाण ओषधि के समान करते हैं। 
ओर इस “नाम” जप की शक्ति से परिचित होकर हम कह 
सकते हें कि गुरु नानकदेव वास्तव में एक उच्च एवं प्रतिष्ठित 
विश्वरक्षक हैं । सिक्खधम के गुरु नानक में मधुरता, सादगी 
ओर उत्तमता है। वे सभी अकार के पापियों को अपनी 
शरण में स्थान देते हें, क्‍योंकि हम उन्हें सर्वेप्रथभ एक 
शिक्षक के रूप में पाते हैं ; ऐसा शिक्षक जिसका परिश्रम 
हम लोगों को स्वावलम्बी बनाने में बीतता है । वे मधुर 
हैं, क्योंकि वे मनुष्यत्व के माधुय से ओतमप्रोत हैं। उनमें 
सादगी और उत्तमता है, क्योकि वे सभी अधिकारों के समुद्र 
हैं। यही इस धमे का मुख्य सहारा है और इसी में गुरु 
नानक की शिक्षा और उनके दर्शनशात्र का तत्त्व वर्तमान 
है। वे पूवे और पश्चिम में हिंदू और मुसलमान दोनों के 
एक समान रक्षक थे। उनके मद्दान्‌ व्यक्तित्व में पूने और 
पश्चिमनिवासी विश्वरक्षकों के व्यक्तित्व मिंलकर विलौन द्वो 
जाते हे । क्योंकि उनके व्यक्तित्व में न तो मोहम्मद जैसी 
उत्सुकता थी, न राम एवं कृष्ण जेसा ईश्वरप्रदत्त गौरव 
था और न इसामसीह की भातिं मेमने के सदश ग्रुण था । 
वे सभी अलोकिक गुणों के केन्द्र थे और उनमें उन सब गुणों 
का पूर्ण संयोग पाया जाता है । 

इस प्रकार गुरु नानकदेव का व्यक्तित्व दो शब्दों में 
राक्षिप्त किया जा सकता है--अभलोकिक और सादगी । जो पुरुष 
सीधा और ईश्वर को पाने के लिए सच्चा मार्ग जानने के 
इच्छुक हैं वे गुरु नानकदेव में ओर उनके द्वारा अदत्त “नाम? 
में अपने अचूक मार्ग का दशोन करेंगे। दसवें गुरु 
गोविन्द सिंह समयानुसार और भी आगे बढ़ गये । उन्होंने 
समस्त जनता में वीरता का भी भाव भर दिया । सैनिक- 
रूप रखने के लिए कुछ धार्मिक नियम बनाये जसे पाँच “कः 
अथात्‌ कच्छ , कड़ा, केश , कंधी ओर कृपाण । 

उन्होंने अपने चारों पुत्रों का बलिदान करके बतलाया कि 
धमे में दृढ़ रहना मनुष्यों का कतंव्य है | इसी उपाय से उन्होंने 
ओऔर॑गजेब की बढ़ती हुई धमान्धता को रोका , जिसका पूरा 
वर्णन सभी इतिद्दासग्रन्थों में पाया जा सकता है । #+ 
#बंगाल सिख मिशनरी एस्तोशियेशन के ट्रेक्ट नं० ५ के आधार पर 


हज गीला 


( लोकमान्य तिछक ) 


दृश्य सृष्टि के हजारों व्यवहार किस पद्धति से चलाये 
जायेँ ? उदाहरणाथे, व्यापार कैसे करना चाहिए १ लड़ाई 
कैसे जीतनी चाहिए ? रोगी को कोन सी औषधि किस समय 
दी जाय ? सूर्य चन्द्रादि की दूरी को कैसे जानना चाहिए : 
इसे भली भेंति समझने के लिए हमेशा ( नामरूपात्मक ) 
दृश्य सृष्टि के ज्ञान की आवश्यकता हुआ करेंगी ; और 
इसमें कुछ संदेह भी नहीं कि इन सब लोकिक व्यवहारों 
को अधिकाधिक कुशलता से करने के लिए ( नामरूपात्मक ) 
आधिभोतिक शात्रों का अधिकाधिक अध्ययन अवश्य 
करना चाहिए । परंतु यह गीता का विषय नहीं है । 

गीता का मुख्य विषय तो यही है, छि अध्यात्म दृष्टि 
से मनुष्य की परमश्रेष्ठ अवस्था को बतलाकर उसके 
आधार से यह निणेय कर दिया जाय कि कर्म अकर्मरूप 
नीति धम का मूल तस्‍्व क्या है। इनमें से पहले यानी 
आध्यात्मिक परमसाथ्य ( मो ) के बारे में आधिभौतिक 
पंथ उदासीन भले ही रहे, परंतु दूसरे विषय का अथोत्‌ 
केवल नीतिधम के मूल तत्त्वो का निर्णय करने के लिए भी 
आधिभौतिक पक्ष असमर्थ ह। और पिछले प्रकरणों में 
हम बतला चुके हे कि ग्द्गत्ति की स्वतन्त्रता, नीतिधम की 
नित्यता तथा अम्ृतत्त्व ग्राप्त कर लेने की मनुष्य के मन 
की स्वाभाविक इच्छा इत्यादि गहन विषयों का निणेय 
आधिभौतिक पंथ से नहीं हो सकता--इसके लिए आखिर 
हमें आत्म अनात्म विचार में प्रवेश करना ही पड़ता है । 
परंतु अध्यात्मशांत्र का काम कुछ इतने ही से पूरा नहीं 
दो जाता । 

जगत्‌ के आधारभूत अझुत्त्तव. की नित्य उपासना 
करने से ओर अपरोक्षानुभव॑ से, मनुष्य की आत्मा को एक 


प्रकार की विशेष्ठ शान्ति मिलने पर उसके शील स्वभाव 
में जो परिवर्तन हो जाता है वही सदाचरण का मूल है ; 
इसलिए इस वात पर ध्यान रखना भी उचित है कि मानव- 
जाति की पूणोवस्था के विषय में भी अध्यात्मशाख्र की 
सहायता से जसा उत्तम निर्णय हो जाता हैं वैसा केवल 
आधिभोतिक सुखवाद से नहीं होता । क्योंकि यह बात 
पहले भी विचारपूवंक बतलाई जा चुकी है कि केवल 
विषयसुख तो पश्चुओं का उद्देश्य था साध्य है, उससे 
ज्ञानवान्‌ भनुष्य की वुद्धे का कभो पूरा समाधान हो नहीं 
सकता । सुख दुःख अनित्य हैं तथा धमे ही नित्य है । 
इस दष््रे से विचार करने पर सहज ही ज्ञात हो जायगा कि 
गीता के पारलोकिक धमम तथा नीतिधम दोनों का प्रतिपालन 
जगत्‌ के आधारभूत नित्य तथा अम्तत्त्व के आधार से 
ही किया गया है, इसलिए यद्द परमावधि का गीताधमे उस 
आधिभीतिक शासत्र रो कभी हार नहीं खा सऊता, जो 
मनुष्य के सब कर्मा का विचार सिर्फ इस दृष्टि से किया 
करता है कि मनुष्य केवल एक उच्च प्रति का जानवर है । 

यही कारण है के हमाय गीताधमसे नित्य तथा अभय 
हो गया है और स्वय॑ भगवान्‌ ने ही उसमें ऐसा सुप्रबन्ध 
कर रखा है कि हिंदुओं को इस विषय में किसी भी दूसरे 
धर्म, प्रन्थ या मत की ओर मुँह ताकने को आवश्यकता 
नहीं पड़ती । जब सब ब्रह्मज्ञान का निरूपण हो गया 
तब याशवल्क्य ने राजा जनक से कहा है कि “अभय॑ 
वै प्राप्तोपससि” अब तू अभय हो गया ( बु० ४। २। ४ )। 

यही बात इस गीताधम के ज्ञान के लिए अनेक अर्थो 
में अक्षरश: कद्दी जा सकती दे । 

गीतांधमं कैसा है? यह सर्वतोपरिं निर्भय और 
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व्यापक है ; अथात्‌ वर्ण, जाति, देश या किसी अन्य 
भेदो के झगड़े मे नही पढ़ता , किंतु सब छोगो को एक ही 
माप तौल से समान सदूगति देता है; वह अन्य सब 
धर्मों के विषय मे यथोचित सहिष्णुता दिखलाता है ; वह 
ज्ञान, भक्ति और क्मयुक्त हैं; और अधिक क्या कहे, वह 
सनातन वैदिक घमंबृक्ष का अत्यन्त मधुर तथा अमृत- 
फल हैं। वैदिक धम मे पहले द्वव्यमय या पशुमय 
यज्ञों का अथोत्‌ केवल कर्मकाण्ड का ही अधिक माहात्म्य 
था ; परंतु फिर उपनिषदो के ज्ञान से यह केवल कर्मकाण्ड- 
प्रधान श्रौतधम गौण माना जाने छगा और उसी समय 
सांख्यशात्र का भो प्रादुभोव हुआ । परंतु यह ज्ञान 
सामान्य जनो को अगम्य था और इसका झुकाव भी कमे- 
संन्यास की ओर ही विशेष रद्दा करता था, इसलिए केवल 
औपनिषदिक धमे से अथवा दोनो की स्माते एकवाक्यता 
से भी सर्वसाधारण छोगो का पूरा समाधान होना संभव 
नहीं था। अतएव उपनिंषदो के केवल बुद्धिंगम्य ब्रह्मज्ञान 
के साथ प्रेमगम्य व्यक्त उपासना के राजगुह्म का संयोग 
करके, कमेकाण्ड को प्राचीन परम्परा के अनुसार हाँ, अजुन 
के निर्मिस से गीताधमे सब लोगो को मुक्तकण्ठ से कहता है कि 

“तुम्त अपनी अपनी योग्यता के अनुसार अपने 
अपने सांसारिक कतेव्यों का पालन लोकसंग्रह के 
छिए निष्काम बुद्धि से, आत्मौपम्य दृष्टि से तथा 
उत्साह से यावज्वीवन करते रहो ; ओर उनके द्वारा 


प्रत्चीनतम 


गीताधमम 


ऐसे नित्य परमात्म देवता का सदा यजन करो जो 
पिण्ड त्रह्माण्ठ में तथा समस्त प्राणियों में एकत्व से 
व्याप्त है--इसी में तुम्हारा सांसारिक तथा पारलौ- 
किक कल्याण है ।” 

इससे कम, बुद्धि (ज्ञान ) और प्रेम ( भक्ति ) के 
बीच का विराध नष्ट हो जाता है; और सब आयु या 
जीवन दी को यश्षमय करने के लिए उपदेश देनेवाले अकेले 
गीताधम मे सकल वैदिक धर्म का सारांश आ जाता है । 
इस नित्य धर्म को पहचानकर, केवल कतंव्य समझ करके 
सर्वभूतहित के लिए प्रयत्न करनेवाले सैकड़ों मद्दात्मा और 
क॒तो या घौर पुरुष, जब इस पविन्ना भरतभूमि को 
अलंकृत किया करते थे , तब यह देश परमेश्वर की कृपा 
का पात्र बनकर न केवल ज्ञान के, वरन्‌ ऐश्वयय के भी 
शिखर पर पहुँच गया था; और कहना नही होगा कि 
जबसे दोनों लोको का साधक यह श्रेयस्कर धर्म छूट गया 
है तर्भी से इस देश की निकृश्वस्था का आरम्भ हुआ है। 
इसलिए इश्वर से आशापूर्वक अन्तिम प्रार्थना यही है कि 
भक्ति का, ब्रह्मशान का और कतेत्वशक्ति का यथोचित 
मेल कर देनेवाले इस तेजस्वी तथा सम गीताधम के 
अनुसार परमेश्वर का यजन पुजन करनेवाले सत्पुरुष इस 
देश मे फिर भी उत्पन्न हैं। । 

समानी व आकूृतिः समाना हृदयानि वः । 

समानमस्तु वो मनो यथा वः सुसहासति ॥ ऋऋ० 


शा 


ऋग्वेद का अन्तिम वचन 
जिस ग्रकार आप लोगों का सुन्दर साथ हो यया है ( इस संसार और समाज में एक साथ 
जन्म हो गया है, इस देश और इस युग में एक साथ रहने का अवस्तर मिल गया है ), उसी ग्रकार 
आप लोगों का संकल्प एक रहे, आप लोगों के हृदय एक हो जाये, आप लोगों का मन भी एक हो । 
ऋ० ?०।१९१।४ यही 'एकत्व” का संदेश ऋषियों / वेदिक ), मुनियों और आचायों ने दिया है। 
यह “एक होने ओर एक को पहचानने ? का उपदेश विश्त के सभी धर्माचार्यों ने दिया हे । 





( आयेसंस्कृति की आत्मा ) 


( ले०--श्री विश्वनाथनारायण सिंह एम० ए०, बी० एल०, सभापति, तुछसी मौमांसा परिषत्‌, काशी | ) 


«सनातन? के दो अर्थ हो सकते हैं। एक अर्थ तो 
हो सकता है-- नित्य ” अथवा “शाश्वत”, जेसा कि इस 
पद में है--- 

४ सनातनस्त्वं पुरुषों मतों में” 
गीता १११८ 
दूसरा अथ “क्रमागत? अथवा “ पर॑परागत ”? हो सकता 
है। उदाहरण के लिए निम्नलिखित वाक्य को ले लीजिए--- 
“ यह प्रथा सनातन से चली आई है। ” 
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“ सनातनधर्म ” में “सनातन” शब्द के दोनों अथे 
/ किये जा सकते हैं। सनातनधम नित्य अथवा शाश्वत 
धर्म है, कयोंके सत्य सिद्धान्तां पर स्थिर रहने के कारण 
जब तक विश्व में सत्य की स्थिति है, तब तक इसकी भी 
स्थिति बनी रहेगी । 

सनातनधर्म क्रमागत अथवा पर॑परागत धर्म है, क्योंकि 
एक तो इस धरम में परंपरा का बड़ा आदर है, ओर दूसरे 
इसके स्वरूप को समझने के लिए कोई एक धर्मग्रन्थ पयो्त 
नहीं और न कोई एक ऐसा काल ही बनाया जा सकता है 
जबसे इसका आरम्भ हुआं। इसे समझने के लिए 
इसकी परंपरा का--इतिदहास कां--ज्ञान आवश्यक है । 

इस लेख में हम सनातनत्व के इस पिछले अर्थ पर 
विचार करेंगे । 

हु ९ +( 

सनातनधम में परंपरा का बड़ा मान है। इसका 

प्रमाण अठारहवीं शताब्दी तक लिखे गये दर्शन और स्मृति 


के सभी ग्रन्थों में मिलता है। इन दोनों विषयों पर 
जितने प्रन्थ हैं उनमें यह प्रणाली पाई जाती है कि यथा- 
साध्य पूवोचार्यों के मतों का खुलेआम खण्डन न करके 
उनके वचनों से यथोचित अर्थ निकालने का प्रयत्न किया 
गया है और जहाँ खुलकर खण्डन करना ही अनिवाय हो 
गया है वहाँ भी जिन आचारयों का खण्डन हुआ है उनकी 
उपेक्षा नहीं की गई है--उनका नाम बड़े आदर से लिया 
गया है। उदाहरण के लिए श्रस्थानत्रयी अथवा याश्- 
वल्क्यस्मृति पर किये गये भिन्न भिन्न भाष्यो को ही ले 
लीजिए । अथवा उतने दूर जाने की ज़रूरत ही क्‍या: 
श्रीमद्ध॒गवद्गीता में किये गये “यज्ञ” शब्द के अथ को ही 


ले लीजिए । श्रीमद्धागवतादि पुराणों में भी यही प्रणाली 
दिखाई देती है । 
इसके दो कारण हैं। एक तो संस्क्ृतभाषा में शब्दों 


का “कल्पवृक्षत्व” अथोत्‌ एक शब्द के अनेक अर्थ लगाये 
जा सकने को संभावना । 

दूसरा कारण यह है कि यहाँ के दाशेनिकों और धमे- 
शाल्नियों पर मीमांसा का बहुत बड़ा प्रभाव पड़ा। केवल 
“विधि! और “अनुवाद” इन दो शब्दों ने द्वी न जाने 
किंतनों को कामधेनु का काम दिया । 

4 हर भ९ 

परिवतेन के दो ढंग हैं । एक तो क्रान्ति (76ए०0प- 
४०॥ ), दूसरा क्रमागत विकास ( €(०ए०ां। ) । 
जहाँ क्मागत विकास का साधन या गुँजाइश नहीं रहती, 
बहीं क्रान्ति होती है । हमारा विचार है कि यदि मीमांसा 
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न होती तो संभवतः हम सनातनधम मे श्र॒ति स्थिति का वह 
पद न देख पाते जो आज है । 

सनातनधर्म मे श्रुति र्टति के काल से आज तक जो 
परिवर्तन हुए है, वे विक्स की प्रणाली द्वारा हुए हैं, क्रान्ति 
द्वारा नहीं । अतएव पर॑परा का आदर बना रहा है । 

५८ >९ ५९ 

यह न समझ लेना चाहिए कि क्रान्ति द्वारा जो परिवतेन 
द्वोता है उसमे परिवतन की मात्रा क्रमशः हुए परिवतेन से 
अन्ततंगत्वा विगेष होती है। परिणाम मे देया जाय तो 
विंकास की प्रणाली से भी “क्रान्तिकारी ? परिवतंन हो जाने 
हैं। फरक इतना ही है कि क्रान्ति की प्रणाली मे 'लिफाफा? 
और “मजबून” दोनो बदल जाते है, विकास की श्रणाली में 
'मजबून” तो कुछ का कुछ हो जाता है, मगर “लिफाफा? 
वही का वही बना रहता है । 

उदाहरण के लिए शंकर के पूर्व काल के श्रौत स्माते 
धर्म के स्वरूप की तुलना शंकर द्वारा दिये गये उसी धम के 
स्वरूप से की जा सकती है। शंकर के पूर्व के श्रौत 
रमाते धमे के स्वरूप का प्रतिनिधि हम कुमारिल भट्ट को 
मान सकते है । यद्यपि दोनों ने वैदिक धर्म की स्थापना 
ही के लिए काये किये थे, तो भी शंकर एवं कुमारिल के 
दृश्क्िण में कितना बड़ा अन्तर है। तभी न श्री रामा- 
नुजाचाय ने शंकर को “प्रच्छन्न बौद्ध” कहा था , किंतु 
दर्वाजबान और किसी ने उनकी बात पर कान नहीं दिया । 
क्योंकि यद्यपि शंकर ने श्रौतधमे में कर्मकाण्ड के स्थानपर 
ज्ञानकाण्ट को प्रधानता दी, किंतु श्रतियों की निन्‍्दा करके 
नही, उन्हीं से अभीष्ट अर्थ निकालकर उन्होंने परंपरा का 
आदर किया और साथ ही साथ आवश्यक परिवतेन भी । 
अतएव वद्ट “नास्तिको नेदनिन्दकः” द्ोने से बचे रहे । 

भगवान्‌ बुद्ध का उदाहरण और “नास्तिको वेदनिन्दकः? 
यह पद हमें साफ साफ बताते दे कि सनातनधर्म में 
परंपरा का बड़ा मान है और उसको उपेक्षा करनेवाले की 





गीताधर्म 
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बात---चाहे वह स्वयं सत्य भी हो, ओर उसका वक्ता बढ़े 
से वड़ा पुरुष हो--सुनने लायक नही समझी जाती । 
)८ »८ »< 

इतना परं॑पराप्रेम अच्छा दे या बुरा इसपर विचार 
करने के पहले हम इस परं॑पराप्रेम की तुलना एक दूसरे 
देश के परंपराग्रेम से करेंगे । 

सारे संसार में ब्रिटेन के शासनविधान ( (८0756- 
प४०॥ ) की प्रशंसा है। कहा जाता है कि अमन चैन 
के साथ साथ लिखने बोलने की (जतनी स्थायी स्वतन्त्रता 
तथा शासन मे प्रजा का जितना अधिक हाथ वहाँ है उतना 
और कहीं नहीं। इसकी वजह यह बताई जाती है कि 
वहाँ का शासनविधान' कुछ विद्वानों की गढूत नही है और 
न एक दो दिन में बना है, बत्कि वह संपूर्ण राष्ट्र की 
आत्मा का अतिबिम्ब है और सदियों के क्रमशः विकास का 
फल है । कविवर टेनिसन के में वहॉ--- 

५76600७0॥ 20णएए 95702त607060 9१0ण7॥ 
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#700 [98९९८९१९॥४ ६४0 [7९०९१८॥! 
अथोत्‌ , स्वतन्त्रता शने. शने. परंपराक्रम से विकास को 
प्राप्त हुई । 

इस क्रमश. विकास का कारण अग्रेजों का पर॑पराप्रेम 
(,0ए6 ० ४00०7 ) बताया गया है। उनके 
इतिहास में शासनावधान का सुधारने के हेतु नामभात्र की 
एक क्रान्ति हुई थी जिसका कोई स्थायी प्रभाव नहीं रहा । 

विकासप्रणाली का परिणाम होने के कारण उनके 
शासनविधान की भी यहां केफियत है कि मजबून बदल 
गया है, लेकिन लिफाफा वही ६ । कानून के शब्दाडम्बर 
में वहों के महाराज दो सौ वर्ष पहले की तरह आज भी 
निरहुंश शासक है, किंतु व्यवहार मे त्रिटेन की प्रजा को 
किसी देश की प्रजा से कम अधिकार नही प्राप्त है । 

व्रिठेन की गरजां की अवस्था वहाँ के शासनविधान 
में वददी है जो सनातनधमे में वेदों की, अथांत्‌ आदर का 
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जगत के माता पिता 
ढा० सु० कु० चेटजों के ) वागथाविव सम्पुक्तो, वागर्थप्रतिपत्तये । | चित्रकार-- 


सोजन्य से ) जयतः पितरों वन्दे, पार्वतीपरमेश्वरों ॥ ( रघुवंश ) ( श्री नन्‍्दल्ाल बोस ) 





सनातनत्व 
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तो कोई अन्त नहीं, किंतु व्यवहार में उनका तदनुसार 
प्रभाव नहीं दिखाई देता है । 
है २५ २९ 

पर॑पराप्रेम प्रायः उसी देश में अधिक पाया जाता दै 
जहाँ के बुद्धिजीवियों में कानूनी मिजाज के लोगों की संख्या 
विशेष होती है। कानूनदाँ आईन की दफाओं को बदल 
तो सकते नहीं | ऐसी हालत में उन्हें बड़ी बड़ी बारीकियाँ 
निकालकर अपने अपने पक्ष का समर्थन करना पड़ता है। 
इसका प्रभाव उनकी विचारपद्धति पर स्थायी रूप से 
पड़ जाता है। वे किसी वस्तु के बाहरी रूप को बदलने 
के नाम से घबराते हैं। वे ऐसी कोई विधि निकालने में 
कुशल होते हे कि देखने में चीज ज्यों की त्यों बनी रहे, 
उसका सार बंदऊक जावे। कानून की धाराओं के साथ 
उनका व्यवहार ऐसा ही होता है । 

ब्रिटेन के बुद्धिजीवियों में सदा से कानूनदाँ लोगों की 
प्रधानता रही है। ऊपर हम वता चुके हैं द्लि इस देश में 
भी विद्वानों पर मीमांसा का बड़ा प्रभाव पड़ा है । 

किंतु कानूनदाँ लोगो के ढंग को--मुख्यतः विकास की 
पद्धति ( 2/00८5५ 0 €९ए०प४०॥ ) के तुच्छ दृष्टि से 
नहीं देखना चाहिए। इंग्लेंठ का शासनविधान इसका 
उदाहरण है । युक्ति से भी यही बात सिद्ध होती है । 

५ ८ ० 

कहावत प्रसिद्ध है कि, “आम खाने से मतलब या 
गुठली गिनने से ।! यही कहावत हम उन लोगों के सामने 
पेश करन। चाहते हैं जो सनातनधमे में क्रान्ति की पद्धति 
से परिवतेन करना चाहते हैं। हमारा मत है कि सनातन- 
धर्म में परिवर्तन ही नहीं, क्रान्तिकारी परिवर्तन की आव- 
व्यकता है । किंतु यदि वह परिवतेन सनातनधम की छाया में 
उसी के नाम पर किया जाय तो अधिक लाभ होगा । 
जिस मार्ग से चलने पर आवश्यक सुधार के साथ 
साथ परंपरा का, सनातनत्व की रक्षा हो वही श्रेयस्कर दे । 


जन्नत अचलनओ-->-+.. ४» 
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सनातनत्व ( [790४072०॥57 ) का तिरस्कार 
कर क्रान्ति द्वारा परिवर्तन करने में अनेक दांष हैं । 

पहले तो विरोध बढ़ना अनिवार्य है। आरम्भ से 
ही दो पक्ष हो जाते हैं--एक सनातनधम का विरोधी, 
दूसरा पक्षपाती । सनातनत्व का संबन्ध भावनाओं 
( 5थापंग्रषआ/5 ) से है। उनपर आघात पहुँचाने 
पर जनता में हमारा विरोध होगा । ऐसी अवस्था में 
यदिं हम कुछ सुधार कर भी पाये, ते! उसका प्रभाव सनातन- 
धर्म पर अप्रत्यक्ष रूप से ही पड़ेगा, क्योकि परंपरा का 
तिरस्कार करने के कारण हम सनातनधमे में बने नहीं रह 
सकेंगे । सनातनधर्म की ध्वजा के नीचे बने रहने पर 
यथेच्छ सुधार का प्रस्ताव करने पर भी, हमारा विरोध 
एक पक्ष के पण्डितों से भले हा, जनता हभारा विरोध नहीं 
करेगी, क्योंकि यदि हम परंपरा का आदर करते हैं तो 
उसकी भावना पर काई आघात नहीं पहुँचता । सनातनत्व 
का विरोध करनेवाले सुधारक्क एक नया पंथ भले ही 
चला लें, वे सनातनधर्म में कोई सुधार न कर पावेगे । वे 
केवल सनातनधमे के विरोधी एक नये पंथ की सश्टि करेंगे । 

दूसरा दोष यह है कि भूतकाल से हमारा संबन्ध- 
विच्छेद हो जाता हैं। शाश्वत ज्ञान का वह अनुपम 
भाण्डार जो सनातनधम के नाते हमारी पैतृक संपत्ति है, 
उससे हम अपने को वशित कर लेते है । हमारी अवस्था 
उस नदी की तरह हूं। जाती है जिसका अपने उद्गम के 
साथ संबन्ध टूट गया हो । 

तीसरा दोष यह है कि हमारी अवस्था मित्र की सो 
नहीं रह जाती जो उचित राय देता है, बल्कि विरोधी की 
सी हो जाती है जो दोष हूँढ़ता है। विरोधी को मनो- 
वृत्ति हो जाने पर हममें पक्षपात का भाव आ जाता है। 
हम आविेश में दोष गुण की ठीक समीक्षा करने का कष्ट 
न उठाकर, गुणों पर भी आघात करने लगते हें । 
चौथा दोष यह दै कि कान्ति कौ अवश्य प्रतिक्रिया 


श्र्ज्ट 


( २९०८४०॥ ) दोती है। कभी कभी तो ऐसा देखा 
गया है कि क्रान्ति के काल में जितने अच्छे भी परिवर्तन 
हुए, प्रतिक्रिया के काल में उनपर भी पानी फिर गया । 

इन सब दोषों पर विचार करने पर कहना पड़ता है 
कि जो व्यक्ति सनातनधम में सुधार करने के लिए उत्सुक 
हैं उन्हें अवश्य परंपरा का आदर करना चाहिए। सना- 
तनधमे का इतिहास इस बात का साक्षों है कि इस धर्म ने 
परंपरा के निरादर को कभी क्षमा नहीं किया है। सना- 
तनत्व अथवा परंपरा से प्रेम इसकी एक प्रधान विशेषता है । 
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सनातनधम परंपरागत धर्म है। अतएव किसी अन्थ- 
विशेष के द्वारा इसके स्वरूप का ज्ञान संभव नहीं है । 
इसे समझने के लिए इसकी परंपरा का--इसके इतिहास 
का--ज्ञान आवश्यक है। अपने आये॑समाजी भाइयों 
की तरह हम वेदों के ही द्वारा सनातनधरम का स्वरूप नहीं 
समझ सकते । सनातनधरम एक जीवित धर्म रहा है। 
इसके अनेक संस्करण होते रहे हैं । स्वय॑ वेदों को हम 
उस प्रकार एक ग्रन्थ नहीं कद सकते, जिस अकार मुसलमान 
कुरान को कहते हें । वेद सैकड़ों, हज़ारों वर्षों की संस्कृति 
के दार्शनिक विचार, यज्ञ की अणाली, नियम, काव्य साहि- 
त्यादि के निदशन हैं । स्म्तियाँ भी सैकड़ों वर्षों के विकास 
के फलस्वरूप हैं। अतः कोई यह नहीं कह सकता कि 
सनातनधर्म वेदों में ही, उपनिषदों में ही, पुराणों में ही 
अथवा स्मृतियों में ही है । हमारे तुच्छ मत से तो उसके 
स्वरूप को समझने के लिए वेदों से प्रारम्भ कर स्वर्गीय 
पं० नकछेद रामजी के “सनातनधर्मोद्धार” के से अन्थ तक 
को पढ़ने की आवश्यकता है। किसी ग्रन्थ का महत्त्व 
कम, किसी का विशेष है। सनातनधमे के क्रमविकास 
को निम्नलिखित “लोक में प्रतिपादित किया गया है:--- 


“४ अन्ये कृतयुगे धमास्त्रेतायां द्वापरेजपरे । 
अन्ये कलियुगे न॒णां युगहासानुरूपतः |” मनु 
2९ भ५ है 


गीताधम 


सनातनधम के परंपरागत होने का परिचय एक और 
बात से मिलता है। सनातनधर्म के जितने प्रधान प्रधान 
ग्रन्थ हैं उनका स्वरूप संग्रहग्रन्थ के समान है---उन्हें 
संहिता कहते हैं--और उनमें संवाद कौ प्रणाली काम में 
लाई गई है। थेद, पुराण, इतिद्वासादि के संकलनकतों 
व्यास अपनी बात कहने का दावा नहीं करते, वे पहले कही 
हुई बातों को दुहराते हैं। वेदपन्थों के ऋषि अलग 
अलग हैं । उपनिषदों में कहीं याज्ञवल्क्य मैत्रेयी के 
बीच, कहीं यम और नचिकेता के बीच और कहीं किसी 
और के ही बीच हुई बातों के उद्धरण हैं । स्मृतियों में भी 
ऋषियों के बीच हुए प्रइनोत्तर का ही हवाला दिया जाता 
है। मद्ाभारता और पुराणादि की तो कुछ न पूछिए । 
आप जो बात पढ़ रहे हैं वह पहले शिव ने पावंती से कही, 
अथवा ब्रह्मा ने इन्द्र से, या संजय ने ध्रतराष्ट्र से, वा सूत ने 
शौनक से, वा वैशंपायन ने किसी और से, इसका निर्णय 
करना कठिन हो जाता है। ऐसा जान पढ़ता है कि 
जिनके ऊपर कुछ कहने का बखेड़ा लाद दिया गया है, वे 
अपनी कही बातां की जिम्मेदारी दूसरों के सिर डालकर 
यह सिद्ध करना चाहते हूं कि उन्होंने अपनी ओर से कुछ 
नहीं कह । देखिए न | गाता में स्वयं भगवान्‌ कृष्ण अपने 
उपदेशों का “खानदानीपन” सिद्ध करने के लिए कितनी 
लम्बी वंशावली पेश करते हेः--- 

८ इस विवस्वते योगं प्रोक्तवानद्मव्ययम्‌ , 

विवस्वान्मनवे प्राह मनुरिक्ष्वाकवेज्ञवीत्‌ , 

एवं परम्पराप्राप्तमिस॑ राजषेयो विदुः।” 

ऐसी परिस्थिति परंपराप्रेम का ही परिणाम है । आयः 
सभी अवसरों पर लोगों ने अपनी बातों को पररपरागत 
सिद्ध किया है, क्‍योंकि उन बातों को परंपरागत समझने पर 
जनता उन्हें असन्न होकर सुनेगी, ऐसा संभवतः उनका 
विश्वास जान पढ़ता है । 

>< )८ )८ 


जैनधर्म 


वेदों के अपोरुषेयत्व के सिद्धान्त मे भी हमे पर॑पराप्रेम 
की, सनातनत्व की गन्ध जान पड़ती है। परंपरा का 
जन्मदाता कोई व्यक्तिविशेष नही होता। कम से कम 
उस व्यक्ति का पता लगाना कठिन है जिसने किसी परंपरा- 
विशेष को जन्म दिया । परंपरा का प्रारम्भ कवसे हुआ, 
इसका भी निएचय नहीं किया जा सकता । प्रायः परंपरा 
इतने दिनो! की होती है कि किसी की उसका प्रारम्भ याद 
नहीं रहता ( ॥777277079! ), अतएव परंपरा भी एक 
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प्रकार से अपीरुषेय और अनादि होती है। परंपरा राष्ट्र 
की, संस्कृतिविशेष की अथवा आत्मा की अभिव्यक्ति है । 
हमारी धारणा है कि सनातनधमे मे वेदों के आप्तत्व का 
कारण उनका अपोरुषेयत्व--उनका सनातनत्व ही है । 

जिस प्रकार परंपरा ((790॥007 ) किसी राष्ट्र की 
आत्मा की अभिव्यक्ति हैं उसी प्रकार सनातनधम परंपरागत 
होने के कारण, अपने सनातनत्व के कारण--आय संस्कृति 
की आत्मा की अभिव्यक्ति है । 





जल धर्ख 


(ले०-प॑० कैलछाहचन्द्र जैन, संपादक जैनदशेन, धमाध्यापक स्याद्वाद विद्यालय तथा हिंदू विश्वविद्यालय, काशी |) 


किसी भी धर्म कां सत्यता का सीधा संवन्ध उसके 
सिद्धान्तों से होता है--इतिहास से नही, फिर भी बाते दिनो 
के गोर्वगान से उसके सिद्धान्तों पर एक क्रियात्मक प्रकाश 
पड़ता है। अतः उसका अनुशीलन यहाँ अनुचित 
न होगा । 

इतिहास 

जनसाहित्य की मान्यता के अनुसार, जनधर्म अत्यन्त 
प्राचीन युग से प्रवाहित हो रहा है । प्रत्येक कल्पकाल के- 
जो संसार के क्रमिक विकास और क्रमिक हास का मापदण्ड 
है---उत्सपिंणी ओर अवसर्पिणी नामक दो विभागों मे 
चौबीस चौबीस महापुरुष समय समय पर जन्म लेते है । 
वे धर्मतीथं के प्रवतेक द्वोने के कारण “तीर्थंकर” कह्दे जाते 
है। इस युग के आदि धर्प्रवतेक श्रो ऋषभदेवजी 
थे, जिनके पुत्र भरत के नाम पर इस देश का नाम भारतबषे 
रखा गया । हिंदू पुराणकार ऋषभदेव को विष्णु का आठवों 


१, प्राचोन ग्रन्थों में भारतवर्ष के नामकरंण के विषय में कई 
बातें मिलती हैं, उनमें से एक यह हे--सं० । 


अवतार मानते है । श्री भागवत में उनके चरित्र का बड़ा 
ही सुन्दर चित्रण किया गया है और यह भी लिखा गया 
है कि इन्ही की शिक्षा लेकर कलियुग में अहन्नाम का राजा 
जनधमे का अचार करेगा । इस अन्तिम वाक्य के संबन्ध 
मे यहाँ कुछ लिखना उपयुक्त न होग। । कारण, सांप्रदायिक 
मनोशत्ति के दृषित उदाहरण। को भारतीय साहित्य में कमी 
नहां है । हमारा आशय केबल इतना ही है कि भागवत" 
ने भी ऋषभदेव को शिक्षा को हा जनधर्म का उद्गमस्थान 
माना हैं । जनधर्म का ऋषभदेव से संबन्ध बतलानेवाले 
शिलालेखां* की आज दिन कमी नही हे । 

'मोहनजी दारु? की खुदाई मे जो अनेक भोहरें निकली 


१, देखो ---भागवत प्रथम स्कन्ध, रे अध्या०, १३ श्लो० । 
२ स्क०, ७ अ०, ८० श्लो० । ५ स्क०, रे श्र०, २० श्लो०। 
५ स्कन्च, ६ अ०। 

२, देखो--एपीग्राफिया ए'डिका जिल्‍्द पदिली, पृष्ठ ३८६ । 
जिल्द दूसरी (० २७६-२७७। 'ाथयीगुफा लेख, पडक्ति 
१२ मरी, गिद्वार उड्ोसा जनल जि० ४, भाग ४। 
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हैं उनमे से डेट न॑० २ की सील नं० ३, ४, ५ पर ध्याना- 
वस्था की खड्गासन मूर्तियों है। इनके नीचे बैल का 
चिह्न है, जो ऋषभदेव से संबन्ध रखता है। खड्गासन 
का वर्णन खास तौर से जनशात्रों मे ही पाया जाता है। 
राय बहादुर प्रो० चंदा" ने भी इसे जनो का ही स्वीकार 
किया है । 

भगवान्‌ ऋषमदेव के बाद तेईस तीर्थंकर ओर हुए 
जिनमें तेईसवे पारवेनाथ और चॉबीसवे “महावीर” थे। 
आजकल के ऐतिहासिक इस बात में एकमत है कि भगवान्‌ 
पारवैनाथ ओर महावीर ऐतिहासिक पुरुष ह। गत 
दीपावली के दिन महावीर का निवोग हुए २४६३ वर्ष 
बीत गये । और पारवेनाथ --जिनकी जन्मपुरी काशी 
थी --उक्त समय से लगभग ३०० वर्ष पूवे हुए थे । 

भगवान्‌ महावीर के समकालीन जन राजाओ मे 
वैशाली! नरेश चेटक (जो महद्दावीर के नाना थे ), 
मगधराज बिम्बसार ( बिम्बसार का वणन जनशाद्रो 
मे 'श्रेणिकः के नाम से हुआ है ), ओर उनके पुत्र 
अजातझत्रु ( उपनाम कुणिक ) उल्लेखयोग्य है। 
परवता राजन्यों मे सम्राद्‌ चन्द्रगुप्त, कालेड्राधिपति 
खारबेल, संप्रति, अमाघवर्ष, कुमारपा७ और 
चामुण्डराय के नाम इतिहास मे अमर है। जनाचार्यो 
मे भद्रबाहु, कुन्दकुन्द, समन्तभद्र, सिंद्धसेन, पूज्यपाद, 
अकलड, हरिभद्र, विद्यानन्दि, जिनसेन, वारसेन आंद 
अनेक दिग्गज विद्वान अपनी अपनी अमर रचनाओं से 
भारतोय साहित्य को अमर कर गये है । 


१, 'माडन रिव्यू” अगस्त १६३२ । 


२, इनका असली नाम वर्द्ममान था । “महावोर एक 
प्रकार की उपाधि हे। जेसे “अहंत्‌ “भगवर्ज्जुन श्त्यादि अन्य 


उपाधियों । 
“---संपादक । 


गौताधम 


सिद्धान्त 

जनधम किसी स्वयंसिद्ध जगन्नियन्ता परमात्मा की 
सत्ता को स्वीकार नही करता और न धम्मनिरूपण मे वेदों 
का आश्रय लेता है । 

उसके इस विचारविष्ठव के कारण अनेहू वेदिक 
विद्वान उससे घृणा करते आग्रे हैं ओर उसे “नास्तिक? 
आदि कहकर उसकी सत्‌ शिक्षाओं से जनसाधारण को 
वर्जित किया गया है। यथार्थ में याद सांग्रदायिकता के 
चरमे को उतारकर सत्यान्वेषण की दृष्टि से उसके सिद्धान्तों 
का आलोडन किया जाय, तो अन्धकार में भटकनेवाले 
मानवसंसार का प्रकाश की एक नवान दिशा दिखाई 
पड़ेगी । अस्तु, यहाँ हम उसके कुछ सिद्धान्तों का 
दिग्दर्शन कराते हैं । 


“ प्रमाण” और “नय ' से वस्तु की सिद्धि 

प्रमाण--अपना ओर परपदार्थ का स्वयं निश्चय करने- 
वाल स्वपरप्रकाशक ज्ञान ही 'प्रमाण” कहलाता हे ।* जन- 
दर्शन मे आत्मा और ज्ञान कोई जुदी जुदी वस्तुएं 
नही हे । 

नय--जेनधरम सब वस्तुओं को अनेक धमवाली 
मानता है अथोत्‌ किसी वस्तु के लिए यह नहीं कह सकते 
कि वह सवेथा ऐसी ही है, क्योकि भिन्न भिन्न अवस्थाओं 
तथा व्यवस्थाओं मे वस्तु के भिन्न भिन्न रूप होते है, जिनमे 
से प्रत्येक को किसी विशेष अर्थ में सत्य कद सकते है । 
घट जेसी साधारण वस्तु को असंख्य दृष्टियों से असंख्य 
धर्मों का रखनेवाला कह सकते है । वे सभी धमे किसी 
विशेष रूप में सत्य है, पर सब अवस्थाओं में सत्य नही । 
यही भिन्त भिन्न दृश्याँ 'नय? के नाम से पुकारी जाती दै । 

धर्म और धमी में भेदकल्पना द्वारा किसी एक को 
प्रहण करनेवाले ज्ञान को “नेगम नय”? कहते दै। न्याय 
ओर वेशेषिकशाञ्र वस्तु का अनुभव इसी दृष्ठि से करते हैं । 


जैनघर्म 


संग्रह नय? के द्वारा वस्तु अत्यन्त व्यापक और 
साधारण दृष्टि से देखी जाती हे । यह वेदान्तशास्नर को 
दृष्टि है। संग्रह नय? के विषय को भेदरूप से ग्रहण 
करनेवाला व्यवहार “"नय? है । यह सांख्यवालों की दृष्टि 
है। भूत भविष्यत्‌ को छोड़ केवल वर्तमान पयोगमात्र 
को विपय बनानेवाला ज्ञान “ऋजुसूत्र नयः ह। बाोद्ध- 
दशेन वस्तु को इसी दृष्टि से देखता हैं। जनधघर्म का 
मन्तब्य है कि इतर दरनों ने पूर्वोक्त चार “नयों? में से एक 
एक को पकड़कर अपने अपने अनुभव की व्यवस्था की है, 
ओर ग्रत्येक अपनी अपनी दृष्टि का सवेथा सत्य तथा दूसरों 
की दृष्टि को सवंथा असत्य समझता है। यह “नयाभास' 
है, क्योंकि प्रत्येक 'नय? एकान्त दृश्वाला है । एकान्त अपूर्ण 
है, अतएवं असत्य है । दुराग्रह पूण है, अतएव सांसारिक 
अशान्ति का मूल है । इसके विपरीत अनेकान्त पूण है, अतः 
सत्य है। विरुद्ध दृष्टिकोणों के साथ पूर्ण सहानुभूति रखता 
है, अतः अशान्ति का मेटने के लिए “ब्रह्मास्न हे । 

स्याद्गाद या अनेकान्तवादू--स्यात्‌” यह अनेकान्त- 
रूप अथे का वाचक “अव्ययः है। इसलिए 'स्याद्ाद! 
का अथे “अनेकान्तवाद” कहा जाता है। परस्परविरुद्ध 
अनक धर्म एक वस्तु में अपेक्षा से ही प्रतीत होते हैं । 
जैसे वैशेषिकदशनकार प्रथिवी का परमाणुरूप में नित्य और 
कार्यरूप में अनित्य बतलाते हैं --इसी को “अनेकान्तवादः 
कहते हैं । अथोत्‌ एकान्त से नित्य अनित्य कुछ भी न 
हो, किंतु अपेक्षा से सब हें।। कोई काई विद्रान इसे 
“अपेक्षावाद? भी कहते हैं । 

“प्रमाण', 'नयः और “अनेकान्त? के जिज्ञासुओं कं। 
विद्यानन्दि की 'अष्टसहस्ली? और “छोकवार्तिक, सिद्धसेन का 
'संमतितक', हरिभद्र की “भनेकान्तजयपताका? तथा समनन्‍्त 
भद्व का धुत्तयनुशासन? नामक ग्रन्थ अवश्य देखना चाहिए । 

द्रव्य---जनघधम एक “द्रव्य” पदार्थ ही भानता है। 
“गुण” और “पयोग? के आधार को “दव्य? कहते हैं । “गुण? 


श्र? 


मिल 


और “पर्योय? का अस्तित्व (द्रव्य? के अस्तित्व से जुदा नहीं 
है। गुणों के अखण्ड पिण्ड को ही द्रव्य” कहते ह और 
उस “द्रव्य? के परिणत होने की हालत को पर्याय कहते है । 
कम, सामान्य, विशेष और समवाय स्वतन्त्र पदार्थ नहीं 
हैं, किंतु 'द्रव्यः के ही भिन्न भिन्न धर्म हैं । 

यह 'द्वव्यः जीव, धर्म, अधर्म, आकाश, पुद्गल और 
काल इस तरह छ प्रकार का है। अरस, अरूप, अगन्ध, 
अव्यक्त, अशब्द, इन्द्रियों से अग्राह्म, निराकार तथा 
चेतन गुणवाला जीवद्रव्य हैं। जिसमें रूप, रस, गन्ध 
और स्पदे गुण पाये जायेँ उसे “पुद्गलद्वव्यः कहते हँ, 
ये चारों गुण सहभावी हैं । इसी लिए जैनदरीन ने प्रथ्रिवी, 
जल, तेज और वायु को जुदा जुदा द्रव्य नहीं माना है । 
“जीव? और 'पुदूगल? की गति में सहायक को “धर्मद्रन्य! 
कहते है और अन्य स्थिति में सहायक “अधमे? के नाम से 
पुकारा जाता है । इतर दरों में इन द्वव्यों की कल्पना 
को काई स्थान नहीं मिला । बस्तुमात्र को अवकाश देने- 
वाला धर्म 'द्रव्याकाश” कहा जाता है और परिणमन में 
सहायक काल कहलाता है । द्रव्य का खुलासा रूप जानने 
के लिए कुन्दकुन्द का “प्रवचनसार”, 'पश्चास्तकाय”, उमा- 
स्‍्वामि के “तत्त्वाथैसूत्र! के पाँचवे अध्याय की टीकाए 
तथा पश्चाभ्यायी का आलोडन करना चाहिए । 

धमे का विशेष रूप 

यद्यपि धमम के व्यापक रूप में दाश्शनिक भन्तव्य और 
आचार विचार आदि सभी बातों का समावेश हो जाता है, 
फिर भी धमे का वास्तविक संबन्ध जीवात्मा और उसके 
आचार विचारों से है। अतः उसी के संबन्ध में कुछ 
कहना अत्यन्त आवश्यक हे । 

जैनधर्म?ः धर्म को दी रूपों मैं विभाजित करता है । 
एक “निश्चयधमः ओर दूसरा “व्यवद्ारधम ।? इनमें 
पहला साध्य है, दूसरा साधक । “निश्चयधर्म लक्ष्य ( शुद्ध 
आत्मा ) के वास्तविक स्वरूप का मिन्रण करता है और 


२६१ 
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“व्यवद्वारः उस लक्ष्य तक पहुँचने का सच्चा मार्ग बतलाता 
है। “निश्चय” और “व्यवहार” दोनों परस्पर सापेक्ष्य हैं । 
निश्चय को जाने बिना व्यवहार धर्म का पालन करना व्यर्थ 
है, और “व्यवहारधर्म! का पालन किये बिना निश्चय 
की प्राप्ति असंभव हैं। “निश्चयः और “व्यवहारधर्म? 
का वर्णन करने से पहले एक बात बतला देना आवश्यक 
जान पड़ता है। पुरातन आस्तिकधर्मप्रवतेको के तत्त्व- 
निरूपण का एक ही उद्देश रहा है---सांसारिक मायाजाल 
के बन्धन से आत्मा को मुक्त कराकर निं:श्रेयसप्राप्त 
करा देना । इतर दरेनकार प्रायः तत्त्वज्ञान को निःश्रेयसप्राप्ति 
का प्रधान कारण मानकर चरित्र को उसका सहायक 
स्वीकार करते हैं, किंतु जनदशंन के उपदेष्टा “ज्ञान? 
और “चरित्र” दोनों को समान स्थान देते हे। उनका 
कहना है कि आचरणहीन “ज्ञानः ओर ज्ञानहीन “आचार? 
दोनों ही निष्फल हैं। अस्तु; “निश्चयधर्म” वस्तु के 
स्वाभाविक स्वरूप को कहते हैं । जब कोई वस्तु वेकारिक 
भाव को धारण कर लेती हे तब उसे स्वभाव में लाने के 
लिए उसके स्वभाव को जानना अत्यन्त आवश्यक हो 
जाता हैं। शुद्ध स्वर्ण के रूप रंग को न जाननेवाला 
मनुष्य खान से निकले हुए सोने को प्रयोगों द्वारा उसके 
असली रूप में नहीं ला सकता । उसी तरह वैकारिक 
भावों से ओतप्रोत सांसारिक आत्मा का शोधन करने के 
लिए आंत्मा के शुद्ध स्वरूप को प्रतीति हो जाना आवश्यक 
है। “निश्चयधम” बतलाता है-- 


४एक: सदा शाश्वतिकों ममात्मा 
विनिमेल: साधिगमस्वभावष: | 
बहिभवाः सन्‍्त्यपरे समस्ता 
नशाश्रताः कम भवाः स्वकीया: ॥।” 
-> अिमितगति' २६ 
मेरी आत्मा नित्य, निमेल और ज्ञानमय है। शेष संब 
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पदार्थ अनित्य है, कर्मेजन्य हैं, अपने नहीं है । और भी- - 
“आत्ति पुरुषश्निदात्मा विवर्जितः स्पशंगन्धरसवर्णः। 
गुणपर्यायसमवेतः समाद्ितः समुदयव्ययधौव्ये: ॥ 
परिणममानो.नित्यं. ज्लानविवर्तेरनादिसन्तत्या । 
परिणामानां स्वेषां स भवति कतो च भोक्ता च ॥”? 
“- पुरुषाथेसिद्ध्युपाय' ६-१० 
जनधम आत्मा को शरीरपरिणाम मानता है, क्योंकि 
व्यापक मानने से उसमें क्रिया नहीं हो सकती, और क्रिया 
न हेने से वह कतो या भोक्ता नहीं कहा जा सकता है। 
अणुपरिमाण मानने से सुख का सवोज्जीण अनुभवन नहीं 
बन सकता, आदि । समस्त आत्माएं-- वे किसी भी 
योनि ओर किसी भी दशा में क्‍यों न हो---अपने स्वाभाविक 
स्वरूप की अपेक्षा एक सी ही हँ--सबकी आत्माओं के 
स्वाभाविक गुणों में कोई अन्तर नहीं है । वकारिक दशा 
के कारण ही उनमें अन्तर नजर आता है। वे विकार 
कमेजन्य उपाधियों है । 
कमे--जनधर्म वेशेषिक की तरह धमोधम को आत्मा 
का गुण नहीं मानता है, क्योंकि किसी द्रव्य का उस द्रव्य 
की विकृति में कारण नहीं हो सकता । जगत में सवेत्र 
सूक्ष्म पौद्नलिक परमाणु भरे हुए है । उनमें से जो कम 
होने के योग्य हें वे जीव की प्रत्येक कायिक, वाचिक तथा 
मानसिक क्रिया से जीव की ओर आक्ृष्ट हाते हें और 
जीव के अच्छे या बुरे भावों को निमित्त पाकर आत्मा के 
साथ मिल जाते है; जैसा कि आचाये कुन्दकुन्द के इस वाक्य 
में प्रकट होता है--- 
“परिणमदि जदा अप्पा सुदृम्मि असुहम्मिरागदोषजुदो। 


त॑ पविसदि कम्मरय॑ णाणावरणादिभावेदिं ॥ ९७५ ॥” 
““  प्रवचनसार ” 


अचेतन मादक द्रव्य जिस प्रकार भनुष्य की विचारशक्ति 
को कुण्ठित कर देता है, ठीक यहा दशा उनके सहोदर 
“करमपरमाणु? की भी है। ज्यों आयों आत्मा अपने स्वभाव 
को भूलकर अविचारित रम्य संसार के विंषयभोगों में मुग्ध 
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होती जाती है, त्यों त्यों कमेबन्ध की ग्रन्थि सुदढ होती जाती 

है। किंतु जब उसे पूर्वोक्त आत्मधर्म का अनुभव ह्वोता है, तो 

वह सचेत दोकर आत्मशोधन के उपायों का अवलम्ब लेता है । 
आत्मशोधन के उपाय या व्यवहार धर्मं-- 


आत्मशुद्धि के लिए जिन उपायों का अवलम्ब लिया 
जाता है वे उपाय “व्यवहारधम? कहाते हैं । “व्यवहारधम? 
का उद्देश मनुष्य को 'मनसा, वाचा और कमेणा? पूर्ण 
अहिंसक बनाना है। अहिंसा का पालन सरल और 
व्यवहाय॑ बनाने के लिए हिंसा के दो भेद किये गये हैं--- 
८्व्यहिंसा! और “भावहिंसा? । अपने या पर के श्राणों का 
घात हो जाने को “द्रब्यहिंसाः कहते हैं और बुरे 
विचारों को 'भावहिंसा? कहते हें । केवल द्रव्यहिंसा” के 
हो जाने मात्र से कोई “हिंसक? नहीं कहा जा सकता ; 
जब तक कि उसका इरादा वैसा न हो। जनशासन के 
अनुसार प्रमादी और अयल्लाचारी मनुष्य किसी को कष्ट 
न पहुँचा सकने पर भी हिंसक ही कहा जाता है। ओर 
यज्नाचारी संयमी--उसके निमित्त से किसी को कष्ट पहुँच 
जाने पर भी--अहिंसक ही बना रहता है। हिंसा और 
अहिंसा को इस परिभाषा से “जले जन्तुः:” 'स्थले जन्‍्तुः? 
आदि कहकर किसी के पूर्ण अहिंसक न हो सकने का 
आश्षेप मूलतः हट जाता है। जसा कि कहा भी है--- 
“सूक्ष्म न श्रतिपीड्यन्ते प्राणिनः स्थुलमूतंयः । 
ये शक्यास्ते विवज्यन्ते का दिंसा संयतात्मनः॥” 
“+ तत्तार्थ राजवातिक ' प्रृू० २७६ 


तथा--“विष्वग्जीवचिते छोके कक्‍्व चरन्‌ को5प्यमोक्ष्यत । 


भावैकसाधनौ बन्धमोक्षौ चेन्नाभविष्यताम्‌ ॥” 


“-  सागारधर्माशत ' ४।३२ 

धार्मिक क्रियाओं में खान पान की शुद्धि का होना 
आवश्यक है। किंतु शुद्धि का आशय केवल “चौकाधम्म? 
से ही नहीं है, जो कि आजकल के कुछ आमिषभोजियों 
तक में पाया जाता है। पर निरामिषभोजन यल्ाचार- 
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कील अवतल अचखिओन अनिल कल नल तन 


पूवेक तैयार किया जाना चाहिए। कोई अन्न “बोझा? 
(विद्ध ) हुआ न हो, जलाने की लकड़ी 'घुनी हुई” न 
हो । पानी छानकर बतो जाय । मनुस्मति में भी “ बन्नपूत॑ 
जल॑ पिवेत्‌” की आज्ञा है । 

मूर्तिपूजा--शदृस्थावस्था में मूर्तिपूजा धार्मिक क्रिया 
का आवश्यक अज्ञ है। ये मूर्तियाँ उन महापुरुषों की--जो 
आत्मशोधन करके सिद्धि प्राप्त कर चुके हैं--ध्यानावस्था 
की प्रतिकृतियाँ होती हैँ । मूर्तिपूजा का उद्देश स्वामी 
समन्तभद्र के शब्दों में इस प्रकार है--- 

“जन पूजयाथर्त्वयि वीतरागे, 

न निन्‍्द्या नाथ विवान्तबैरे । 
तथापि तब पुण्यगुणस्मृतिने: 
पुनातु चित्त दुरिताखनेभ्यः |”? 
“-  बृहत्स्वयंभृल्तोत्र ' ५७ 

“नाथ ! तुम वीतराग और वीतद्वेष हो; इसलिए 
न तुम्दें पूजऊ से अनुराग हैँ और न निन्दक से द्वेष । 
फिर भी, आपके पुण्यगुणों का स्मरण हमारे चित्त की 
पापकालिमा से रक्षा करता है ।' 

व्यवहार में गृहस्थ जन का सच्चा होना आवश्यक है । 
उसे अन्याय से धनोपाजेन नहीं करना चाहिए। 
पूणे ब्रह्मचय यदि न पाल सके तो स्वदारसंतोषी अवश्य 
हो । आवश्यकता से अधिक संचय न हो सके, इसलिए 
धन धान्य आदि परिग्रह का परिमाण भी करना आवश्यक 
है। यदि संसार के गृहस्थ इस नियम का पालन करें तो 
साम्यवाद या समाजवाद का प्रश्न स्वयं ही हल हो सकता 
है। “अहिंसा? के क्रमिक पालन के लिए जनशात्रों में 
भिन्न भिन्न दृश्यों से विस्तृत उपदेश दिया गया है । गृद्द- 
स्थाचार जानने के इच्छुक ' पुरुषाथेसिद्धभुपाय ”? को अवश्य 
देखें। आत्मशोधन के बाह्य उपायों को तभी तक प्रधा- 
नता दी गई है, जब तक मनुष्य की प्रश्ृत्ति आत्मोन्मुख 
नहीं दोती। आत्मोन्मुख प्रवृत्ति होने पर मूर्तिपूजा, 
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उत्सव, तीथैयात्रा आदि सब हेय हो जाते हैं। जब 
सांसारिक विषयवासनाओं से विरक्त होकर आत्मशोधन 
करने के लिए मुमुश्लु शान्त वनों में वास करने लगता है, 
तब उसे यह उपदेश मिलता है - 
“ज्ञ संस्तरो भद्र समाधिसाधने, 
न लोकपूजा न च संघमेलनम्‌ । 
यतस्ततो5ध्यात्मरतोी भवानिशं, 


विमुच्य सवोमपि बाह्यवासनाम्‌ ॥। ” 
--  श्रमितगांत ? २३ 


“हे भद्, ध्यान का साधन न संस्तरा है. न लोकपूजा 
और न मेले ठेले। अतः समस्त बाह्य वासनाओं को छोड़- 
कर रात दिन आत्मा में लीन रहो |” ज्यों ज्यों आत्मा 
आत्मा में तलछीन होती जाती है त्यों त्यो व्यवह्ारधरम की 
क्रियाएँ छूटती जाती हैं और निश्चयधर्म-झुद्ध स्वरूप-की 
प्राप्ति होती जाती है । धीरे धीरे जब वह “पृथकत्व वितर्क ? 
और “एकत्व वितके? ध्यान की भूमि का अतिक्रमण कर 
जाती है तब वह जीवन्मुक्त “केवली ' पद को प्राप्त करती 
है। यही वह स्थान है जहाँ पृणज्ञान प्राप्त होता है 
और जन तीर्थकर धर्म की देशना करते हैं। 
इसके बाद “सक्ष्मक्रियाप्रतिपाति' और “व्युपरतक्रिया- 
निवर्ति? नामक ध्यान को ध्याकर ध्याता "मुक्त' हो जाता है । 

अन्त में मोक्ष के संबन्ध में जनधम की क्‍या 
और कैसी कल्पना है यह भी बतलाना आवश्यक है। 
सब दरदोन आत्यन्तिक दुःखनिबत्ति को ही मोक्ष मानते 
हैं, किंतु वेशेषिक, सांख्य आदि कुछ दरईनों का कहना 
है कि दुःखनिद्तत्ति करनेवाले मोक्ष में कोई भावात्मक 
वस्तु नहीं है । इसके विपरीत जनदशन का 
मन्तब्य है कि मोक्ष दुःखनिश्वत्तिमात्र ही नहीं है, किंतु 
उसमें स्वाभाविक सुख जैसी स्वतन्त्र वस्तु भी है। 
इसके अतिरिक्त इस अवस्था में जनवर्म ज्ञान, दशन, वीय॑ 
आदि स्वाभाविक आत्मिक गुणों का विकास भी स्वीकार करता 
है, जब कि तर दशेन ऐसा मानने से इनकार करते हैं । 
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मोक्ष के स्थान के संबन्ध में भी जनधरम का मत 
सबरो निराला है। वह कहता है कि मुक्त जीव प्रत्येक 
बन्धन से छूटकर ऊद्धक्गमन करता है और लोक के अग्न- 
भाग में पहुँचकर स्थिर हो जाता है। इस मत के मूल में 
क्या तत्त्व निहित है यह जानना आवश्यक है। वेदिक 
दर्शनों को--आत्मा को व्यापक मानने से--मोक्ष के स्थान 
के संबन्ध में कोई विचार करने की आवश्यकता ही नहीं 
प्रतीत हुई । बोद्धपर्म में स्वतन्त्र आत्मतत्त्त का स्थान 
न होने से मोक्षस्थान की चिन्ता ही व्यथे है। किंतु 
जनधम स्वतन्त्र आत्मवादी होते हुए भी आत्मा को व्यापक 
न मानकर एछारीरप्रमाण मानता है । इसलिए उसे मोक्ष- 
स्थान कहाँ है, इसका विचार करना पड़ता है।. 

जनशात्रों में एक 'मण्डलीः? मत का उल्लेख पाया 
जाता है, जो मुक्त जीवों का ऊद्धवंगमन होना मानता है; 
किंतु उसने भी मोक्षस्थान के संवन्ध में काई विचार प्रकट 
नहीं किया है; क्योंकि उसका कहना है कि मुक्त जीव 
अनन्तकाल तक ऊवबर को उड़ा चला जाता है --उसका 
कभी अवस्थान नहीं हं।ता । ऊद्धवंगमन मानने पर भी 
क्या “मण्डली' को मोक्ष के स्थान के संबन्ध में चिन्ता उत्पन्न 
न हुई होंगी ? किंतु जब उसके तार्किक मस्तिष्क में यह 
तक उत्पन्न हुआ कि मुक्त जीव उस नियमित स्थान पर 
ही क्‍यों रुक जाता है ? आगे क्‍यों नहीं जा सकता ! 
तो संभवतः उसे कोई उत्तर न सूझा और उसने सबंदा 
ऊद्धवंगमन स्वीकार कर लिया । किंतु जनधम ने गति 
ओर स्थिति के सहायक “घमे! और “अधमं? द्रव्य को 
मानकर इस आशझ्का का ही मूलेच्छेद कर डाला। ये 
दोनों द्रव्य” मोक्षस्थान तक ही व्याप्त हैं, आगे नहीं हैं । 


अन्तिम निवेदन 
जैनधर्म से संबन्ध रखनेवाली कुछ मुख्य 
मुख्य बातों पर यहाँ हलका सा ग्रकाश डालने का 


बॉद्धधर्म और श्राधुनिक विचारधारा 
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प्रयल किया गया है | प्रत्येक धर्म में कुछ न कुछ 
सार अवश्य रहता हे, पर उत्तका पता तभी चल 
सकता हे जब उस धर्म के ग्रन्थों को सर्माक्षा का 
हष्टि से देखा जाय | दूसरों के साहित्य को न 
देखना ओर परंपरागत रूपदे के अनुसार दूसरों 
को न देखने देना ज्ञान का तिरस्कार करना हे | 
इस पतिरस्कार ने ही भारतीय धर्मो में इतनी 
अतहिष्णुता उत्तत् कर दी है। यदि आजकल 
के धर्मात्मा सहनझालिता धारण कर सकें, जो कि 


१र्प्य, 
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धर्म का मुख्य अज्ञ है; और बात बात में शास्त्रों 
के पन्ने पलटने के साथ ही साथ कुछ समय की 
गाते का भी विचार कर सकें, तो “धर्म! नवीन 
संसार की दृष्टि में झ्राप”! न बनकर “वर” बन 
सकता है। क्या पधर्मग्राण कहे जानेवाले भारत- 
माता के 'सपृतर एक धार्मिक के इस निवेदन पर 
ध्यान देंगे ! रूदढ़ि ओर धर्म का विछेपण 
करके धर्म” के नाम पर होनेवाले दुष्कृत्यों को बंद 
करने में अयसर होगे ? 


बोक्ूधज कोश आधा विज्ञार्थ 


( ले०--भदन्‍त आनन्द कौसल्यायन, इसिपतन, सारनाथ ) 


यह जानने के लिए कि वर्तमान संसार दिन प्रतिदिन 
धरम? से दर भाग रहा है, हमे किसी ग्रन्थ के पन्ने 
पलटने की जरूरत नहीं। धर्म से दर भागने से हमारा 
मतलब इस बात से नहीं क्र आज हम अपन मंन्दरो, 
मसजिदो तथा गिर्जा की ओर से उदासीन हे। रह है; ओर 
इस बात से भी नहीं कि हमारे पूर्वज तो धर्म के 
मूर्तिमान्‌ स्वरूप थे और हम उनकी संतान उनके बिल्कुल 
प्रतिकूल है। वर्तमान संसार के धर्म से दर भागने से 
हमारा मतलब केवल यही है कि एक आदशंवादी तरुण 
जब आज किसी आदश विशेष की ओर अग्रसर हांता है, 
ते उसका आदश मय क्रियात्मक जीवन, किसी धार्मिक या 
मजहबी कार्यक्रम का रूप धारण करना नहीं चाहता । 
मुझे यूरोप के देशों में जो कुछ रहने का मोका मिला और 
उस समय मैं जितने युवकों के संसगे मे आया, लगभग 
उनमे भी मुझे एक बात दिखाई दी ; वह यह कि अपने 


आपको साम्यवादी, कम्यूनिस्ट आदि कहने से पहले तो वह 
बहुत विचार करते है, लेकिन अपने आपकी वेजलियन वा 
प्रेसबिटिरियन कहते समय अपने नाम के साथ कोई न कोई 
इसाई उपाधि लगाते समय-- वह कुछ बेसा विचार नहीं 
करते । उनके अपने अपने देशों तथा संसार की राज- 
नीतिक और सामाजिक समस्याओं ने उनका भ्यान अपनी 
ओर कुछ एसा आकर्षित किया है कि उन बेचारों के लिए 
परंपरागत ईसाइयत की ओर से उदासीन हे।नने के अतिरिक्त 
ओर काई उपाय नहीं । 

अपने ही देश की वात लीजिए। पिछली शताब्दी 
मे उत्तर भारत के उन्नतिशील तरुणो मे अधिकांश आये- 
समाजी थे, पूर्वीय भारत मे अधिकांश ब्राह्यसमाजी थे 
और पश्चिमीय भारत मे आर्थनासमाजी । लेकिन आज 
क्या दशा है १ आज भारतीय तरुण अपने देश की 
सामाजिक तथा राजनीतिक समस्याओ को सुलझाने मे कुछ 
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ऐसा उलझा हुआ है कि उसे इस बात की फुरसत ही नहीं 
कि वह इस बात का निर्णय करता फिरे कि वह आयंसमाजी 
है वा सनातनधर्मी ! कुछ अधिक उन्नतिशील तरुणों को तो 
इस बात की फिकर नहीं कि लोग उन्हें हिंदू कहते हैं या 
मुसलमान । वे तो केवल यह चाहते हैं कि भारत इस 
चतुमेखी दासता से मुक्त हो । कहने का मतलब यह कि 
विचार के क्षेत्र में कुछ आगे बढ़ सकने का साहस 
रखनेवाले छोंग “धर्म” की ओर से उदासीन है । 

अपने समीपस्थ स्याम, चीन, जापान आदि देशों के 
वर्तमान आन्दोलनों का ज्ञान भी हमारे इसी विचार का 
समर्थन करता है । 

भिन्न भिन्न देशों की परिस्थिति में और चाहे कुछ भी 
अन्तर हो, एक बात स्पष्ट दीख पड़ती है। वह यह कि 
लगभग सभी देशों में वर्तमान प्रगतिशील युवकों के विचार 
परंपरागत “धर” के बन्धनों से मुक्त होने के पक्ष में हैं । 

हाँ, तो अब प्रश्न यह है कि इस आधुनिक विचारधारा 
से जो कि इस धर्मविरोधिनी स्वरूप में प्रकट हो रही है, 
भिन्न भिन्न धर्मों को कहाँ तक खतरा है? क्या सभी 
धर्मां के लिए यह समानरूप से खतरे की घंटी है १ क्‍या 
बोद्धधम अथवा भगवान्‌ बुद्ध को शिक्षाओं के लिए भी 
यह वसा ही भयावह संदेश हैं जसा और धर्मा के लिए १ 
आधुनिक विचारधारा का थोड़ा सृक्ष्म अध्ययन करने पर 
हमें उसमें दो चार खास खास बातें दिखाई देंगी । प्रथम 
तो आजकल के प्रगतिशील बिचार के लोगों को यह बात 
नहीं रुचती कि वह किसी एक ही व्यक्ति की बातों से--चाहे 
वह व्यक्ति कितना ही बड़ा क्‍यों न हो--संतुष्ट हो जाया । 
उनकी चतुमुखी प्रर्ृ॒त्ति इस बात की खोज में लगी रहती है 
कि जहाँ कहीं से भी उनको कोई नया प्रकाश मिल सके, 
वह उसे ग्रहण किये बिना न छोड़े' । गीता के “ मामेक॑ 
शरणं ब्रज” में जो संपूर्ण आत्मसमरपण का भाव है, उससे 
वर्तेमान विचारधारा दिन अतिदिन दूर हृटती जा रही है । 


गीताधम 


समन कक. पिननननािनगनाननकलनभंभ--सतक मम, 





अमम>+-कम्काकाक “मत आ«... हर सामा-पाहनक७ >नकनमृ»+-+++नमनजजीन+.. डी. हडीरिकिमओ ० मनान-मपुक-र-िजकाकनक, 


बौद्धधर्म का इस प्रगति के प्रति क्या भाव है? एक बौद्ध 
जब अपने आपको बौद्ध कहता है, तो वह अपने आपको 
किसी भी एक अकेले व्यक्ति का अनुयायी नद्दीं कद्दता । 
उसका मन्त्र है कि जो भी भूतकाल में बुद्ध ( >जागे हुए ) 
रहे हैं, जो वर्तमान काल में बुद्ध ( >जागे हुए ) 
हैं और जो भविष्य में बुद्ध (-जागे हुए ) होंगे, 
मैं उन सबको प्रणाम करता हूँ*। बुद्ध किसी 
का व्यक्तिगत नाम नहीं है। वह तो एक प्रकार 
का पद है, जिसे शाक्षयमुनिं गौतम ने प्राप्त किया था। 
और उसे जो प्रयत्वान्‌ चाहे प्राप्त कर सकता है। अनु- 
श्रुति के अनुसार शाक््यमुनि गौतम से पहले अनेक बुद्ध 
हो चुके हैं। इसलिए बौद्धधर्मा को चाहिए कि उसे जहाँ 
से भी प्रकाश मिले उसे ग्रहण करने के लिए स॒दा उद्यत 
रहे । शुद्ध ऐतिहासिक दृष्टि से भी गौतमबुद्ध का 
अनुयायी एक ऐसे पुरुषोत्तम का अनुयायी है, जिसने जो 
कुछ भी उपदेश दिया, वह अपने (आत्म ) अनुभव से 
दिया । अनेक दूसरे उपदेशाओं ने अपने उपदेशों को 
किसी इल्हामी किताव अथवा किसी ईश्वरीय ग्रन्थ पर 
आश्रित बताया है । इजरत मुहम्मद का कहना था कि वह 
खुदा के पेगंबर हैं ओर जो कुछ वह कहते हैं वह खुदा के 
हुक्म से कहते हैं। अतः कुरान इल्हामी किताब हुई । 
हजरत ईसा की भी यहां मानता थी कि वह अपनी ओर से 
कुछ नहीं कह रहे हं; जो कुछ वह कहते हैं वह परमपिता 
परमात्मा की ओर से कहते हैं। अतः वाइबेल भी 
इल्हामी किताब हुईं। यही हाल अन्य अनेक उपदेशओं 
और उनकी किताबों का रहा । किसी ने माना दै ईश्वरीय 
उपदेश सृश्टि के आदि में हुआ था, किसी ने उसे सीधा 
अपने ही ग्रहण करने का दावा किया है । बुद्ध का कथन 


इन सबके सर्वथा प्रतिकूल रहा है। न उन्होने अपने को 


१--ये च बुद्धा श्वतीता च ये च बुद्धा अनागता 
पच्चुणन्ना च ये बुढ़ा अहं वन्दामि सब्बदा 


ब्ोद्धघम और श्राधुनिक विचारधारा 


ईश्वर का अवतार कहा, न अपने को ईश्वर का पुत्र और 
न इंश्वर का पैगंबर ( -संदेशवाहक )। अपने व्यक्तिगत 
अनुभव से जिस ज्ञान का उन्हें बोध हुआ, उसका उन्होंने 
बिना किसी भेदभाव के उपदेश दिया। उन्होंने यह 
नहीं कहा कि “ में ही सत्य हूँ ?', कितु यह कहा कि “मैने 
सत्य ढूँढ़ निकाला है”?। जिस जिसको उस आत्मानु- 
भव का परिचय आआप्त करने की आवश्यकता रही है, उस 
उसने उनके जाीवनकाल में तथा उनके बाद, उस आत्मा- 
नुभव का परिचय प्राप्त करने की कोशिश की है । बुद्ध 
का ज्ञान तथा उनका उपदेश उनके केवल आत्मानुभव 
का परिणाम है । 

अतः बौद्धधमोनुयायी इस बात के लिए स्वतन्त्र है कि 
वे जहाँ से चाहें प्रकाश ग्रहण करें । बौद्धधर्म वतेमान काल 
की इस चतुर्मखी ( फैलाव की ) प्रब्ृत्ति का स्वागत करता है । 

आधुनिक विचारधारा की दूसरी प्रवृत्ति यह है कि वह 
दिनोंदिन अधिक से अधिक आलोचनात्मक होती जा रही 
है। अंधी श्रद्धा या अंधा विश्वास करनेवालो की गिनती 
घट रही है। नई पीढ़ी के लड़के लड़की अपने बड़े वूढ़ों 
से हर जगह यह प्रश्न पूछते दिखाई देते हैं कि हम अमुक 
काम करेंतो क्‍यों करें? बड़े वृूढ़ों को यह स्वभावतः 
अच्छा नहीं छगता । लेकिन क्‍या किया जाय ; 
की प्रगति है । 

हाँ, तो वुद्ध की शिक्षाओं का इस आलोखचनात्मऋ 
प्रशत्ति के श्रति क्या भाव है ? बुद्ध इसके विरोधी नहीं 
हैं, समर्थक हैं। उनका कहना है कि किसी भी बात को 
केवल इसलिए स्वीकार मत करो कि वह “बुद्धवचन” है, 
घल्कि जिस प्रकार सुनार सोने को आग भें तपांकर उसके 
खरे खोटे का निश्चय करता है, उसी प्रकार प्रत्येक बांत को 
अपने अनुभव॑ की कसौटी पर कसकर स्वीकार करो । 

अंगुत्तरनिकाय" में एक कथा आती है। एक बार 
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१ -« त्रिपिटिक का एक ग्रन्थ । 


समय 
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भगवान्‌ वुद्ध केसपुत्तिय नामक गाँव में 5हरे थ। उस 
गव के निवासियों ने ( जिनका नाम काछाम था ) आकर 
पूछा--“भंते ! हमारे गाँव में कुछ लोग आने ह वे 
अपने सिद्धान्त का प्रतिपादन करते है और दूसरों के 
सिद्धान्त का खण्डन । फिर दूसरे लोग आते हैं; वे भी 
अपने ही सिद्धान्त का प्रतिपादन करते हैं और औरो के 
सिद्धान्त का खण्डन । हम केसे जानें कि किसको बात 
सच्ची हैं और किसकी झूठ १?” 

भगवान्‌ ने कहाः---'कालामो ! यह तो स्वाभाविक 
ही है कि मनुप्य के हृदय में किसो किसी विषय में संदेह 
उठे । तुम किसी बात पर केवल इसलिए विश्वास मत 
करो कि तुमने उसे किसी से सुना है, केवल इसलिए 
विश्वास मत करो कि वह बात बाप दादा से चली आई है, 
केवल इसलिए विश्वास मत करो कि उसके कहनेवाले अनेक 
लोग है, केवल इसलिए विश्वास मत करो कि वह नुम्हारे 
धार्मिक ग्रन्थों में लिखी हुई है, केवल इसलिए विश्वास मत 
करो कि उसके कहनेवाले तुम्हांर आदरणीय गुरुजन हें; 
बल्कि हरएक बात को बुद्धिपूवेक विचारकर देखो कि 
वह तुम्हारे तथा ओरों के लिए कल्याणकर है वा नहीं १ 
यदि कल्याणकर प्रतीत हो, तो उसे स्वीकार करो और उसके 
अनुसार आचरण करो ।?? 

एक दिन की बात है, मैं अपने लंदन के बोद्ध- 
बिहार के एक कमरे में बेठा था। एक सजन, जिनकी 
आयु छगभग ८० व्ष की थी और जिन्होंने अपने जीवन 
का अधिकांश एक इसाई पादरी के तौर पर व्यतीत किया 
था, मुझसे मिलने के लिए आये, ओर जाते समय अपनी 
एक किताब भेंट करते गये । किताब का नाम था 'भविष्य 
में संसार का धर्म ।? मेरे आश्रय और प्रसन्षता की हद न॑ 
रही, जब मैंने देखा कि पुस्तक के मुखए्छ्ठ पर जो उद्धरण 
है, वह कांलामों को दियां हुआ भगवान्‌ का उक्त 
उपदेश ही है । 


श्य्च्८ 


उस पुस्तक में यथ्यपि उन्होंने यह नहीं कहां थां कि 
भविष्य में संसार का धर्म बोद्धधमे होगा, तो भी 
उनका कहना इतना अवश्य था कि भविष्य में संसार का 
जो भो धर्म हो, वह काई इल्हामी धर्म न होगा । लेखक 
के इस निश्चय पर पहुँचने के अनेक कारण हो सकते हे, 
लेकिन मुख्य कारण मेरी संमति में यह है कि इल्हाम की 
कल्पना तथा ईश्वर की कल्पना दोनो एक दूसरे पर निर्भर 
है। ईश्वर को माननेवाले लगभग सभी पधर्मो में श्रति- 
प्रमाण का केवल इसलिए स्वीकार किया गया है कि श्रुति का 
उद्गमस्थान ईश्वर है। और दूसरी ओर ईश्वर को केवल 
इसलिए स्वीकार किया है कि वह श्रुतिग्रतिपाय है। 
इसका अर्थ है कि ईश्वर ओर श्रुति दोनो अन्योन्याश्रित 
हैं। यदि आप श्रुति को मानते है, तो आपका इश्वर को 
मानना हें।गा, क्योंकि श्रुति ईश्वर का प्रतिपादन करती है; 
और यदि आप ईश्वर का मानते है, तो आपका श्रुति में 
भी विश्वास करना होगा, क्‍योंकि आप इश्वर को इतना 
लापरवाह वा इतना बेरहम नहीं समझ सकते कि वह अपने 
प्यारे पुत्रों को उत्पन्न करे और उनकी जीवनयात्रा को 
सफल बनाने के लिए स॒ष्टि की आदि में उनको ज्ञान न दे 
और अन्धकार में रहने दे । 

उक्त शब्द कुछ सजनों को तनिक कठोर लगेंगे, 
लेकिन स्थिति को स्पष्ट करने के लिए वे आवश्यक हें । 
बुद्ध की शिक्षाओं का इस वतेमान आलोचनात्मक य्रद्ृत्ति से 
भी विरोध नहीं, वे इसकी समर्थक है । 

आधुनिक कार को विचारधारा की तीसरी ग्रद्ात्ते 
यह है कि वह वर्तमान संसार के वैज्ञानिक अनुभवों के विप- 
रीत नहीं जा सकती । मैडम डैविडू नील नामक असिद्ध 
फ्रंचरमणी का कथन है कि “डारविन के विकासवाद के 
सिद्धान्त ने पाश्चात्य विचारों में आमूल परिवतेन कर दिया है, 
और इसाई पादरी इस बात के लिए मजबूर द्वो गये हें कि 
था तो वे विकासवाद को केवल एक सुन्दर कल्पना कह- 


शीताधमम 


कर उसकी ओर बिल्कुल ध्यान न दें, या फिर उसके साथ 
केवल बाहरी ऐक्य भी पैदा करने के लिए अपने अनेक 
सिद्धान्तो का परित्याग करें ।? इसी लेखिका ने आगे चल- 
कर लिखा है कि “यय्पि ईसाइयों में से अधिरांश पाद- 
रियों ने पहछा ढरो इख्तियार किया है, लेकिन फिर भी 
प्रोटिस्टेंट संप्रदाय के ऐसे अनेक आचाय हैं, जिन्होंने 
दूसरा ढंग ग्रहण किया है। उसका परिणाम यह हुआ 
है कि आज वे जिस इसाइयत का उपदेश कर रहे है, वह 
एक प्रकार से बिल्कुल नया ही धर्म हो गया है ।? 

बुद्ध की शिक्षाओं की बात इससे बिल्कुल भिन्न है । 
बुद्ध को आप बिना किसी भय के विछासवाद का समथेक 
कह सकते है । उनके विचार मे और वर्तमान समय के 
अनेक पाश्चात्य वैज्ञानिकों के विचार में आपको बड़ी समानता 
दिखाई देगा। मेरे कहने का यह तात्पये नहीं कि 
बौद्धघधम॑ की सभी शिक्षाएँ वर्तमान साइंस के सभी 
नतीजों के साथ पूर्णतः मेल खा लेती है । वेसा होना 
आवश्यक भो नही । वतेमान साइंस किन्द्दीं विशेष परि- 
णामों का नाम नहीं । वह सत्य की ओर बढ़ने का केवल 
एक ढंग है, एक तरीका है। बीद्धधम इस तरीके के 
विरुद्ध नही, वह इसके साथ साथ चलने के लिए तैयार 
है। यह दूसरी बात हे कि कुछ बातों में वह एक कदम 
आगे बढ़ा है । 

इसलिए बुद्ध की शिक्षाएँ वतेमान काल की इस तीसरी 
प्रवृत्ति के मार्ग में भी रोड़ा नहीं अटकातीं । 

दिन प्रति दिन यथारथवाद की ओर अधिक से अधिक 
बढ़ने की प्रश्॒त्ति को हम बतेमान काल की विचारधारा की 
चौथी विशेषता कद्द सकते हें। यह प्रवृत्ति आधुनिक 
उपन्यासों तक में स्प"ट दिखाई देती है । वे दिन अति 
दिन यथार्थवादी ( 728॥5080 ) द्वोते जा रदे दें । बात 
कुछ जरा दूर की मादूम देगी, लेकिन मुझे यह अबृत्ति भी 
अत्यन्त साथंक प्रतीत होती है । मैं समझता हूँ कि बौद्ध- 


' 
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बौद्धधर्म और आधुनिक विचारधारा 


आक७... धवाय७>ब--+ “जय ््न्न्जालिन. आला. &3« न क क्िल ओआऑओनण एन चआथ+ ब्िशिनआओआओ... नओओ, 


विचार भी यथार्थवादी है । उदाहरण के लिए, यह जो दुःखरूप 
संसार है उसे बुद्ध न तो मिथ्या कद्दते हैं, न माया । उन- 
का कथन है कि यह एक वास्तविकता है और बड़ी कठोर 
वास्तविकता हैे। अपने व्यक्तिगत मजे के छोटे से 
संसार में फंसे रहकर अंधे हुए हम लोग अपने इर्द- 
गिरे के दुःख को देख सेवा न टख सकें उसकी ओर 
से हम उदासीन नहीं हो सकते, अपनी आँखें नहीं मूँद 
सकते । अंधे बने रहने से हमारा काम न चलेगा । 
बिल्ली के आने पर कबूतर अपनी आँखें मूँद लेता हैं; 
समझता है कि जैसे में बिल्ली को नहीं देखता, वैसे ही वह 
'मुझे भी न देखती होगी । लेकिन इससे क्या वह बिल्ली 
से बच जाता है १ कभी नहों । वैसे ही हम यह जो 
अपने को प्रतिक्षण अनुभव हंनिवाला दुःख है, उसे “मिथ्या? 
वा माया? समझकर उससे पीछा नहीं छुड़ा सकते । हमें 
उसका नाश करना हैगा । 

कुछ लोग चित्र को नहीं देखते, चित्र की प्रष्ठिका 
( १8०४४7०प7४व०ं ) को देखते हैं । उनका कहना है 
कि बौद्धध्म॑ निराशावाद का धमे है। हाँ, ऐसा अवश्य 
प्रतोत ईै।ता है, लेकिन तभी तक जब तक मनुष्य यह नहीं 
समझ जाता कि वास्सव में बौद्धघम॑ दुःख का नाश करने- 
वाले मार्ग का उपदेश करता है। एक ईसाई पादरी ने 
कहा संसार दुःखमय है? यह कद्दना अधिक से अधिक एक 
अध॑सत्य दे । 

मैंने कद्दा, हाँ? । 

दूसरा अधौश यहें है कि दुःख से बच निकलने का 
एक भार्ग है। जिस प्रकार चिकित्साशास्र, चिकित्सा से 
पहले रोग का निदान करनेमात्र के कारण रोग फैलानेवाला 
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१--लेखक ने मायावाद के बिगढ़े हुए रूप की निन्दा की 
है। सच्चा मायावाद तो संसार के बड़े से बड़े दाशंनिकों और 
कार्येकर्ताओं को मुग्घ कर चुका देै। अतः किप्तो को श्न 
आंध्षेपी से रुष्ट न होनां चाहिए । “संपादक | 


शर्ट 
शाज्र नहीं कहा जा सकता, उसी प्रकार बौद्धधर्म दुःख के 
नाश का मार्ग बताने से पहले दुःख का निदान करनेवाला 
धर्म होने से निराशावादीधर्म नहीं कहा जा राकता। 
बुद्ध का अपना वचन है कि “हे भिक्षुओ | समुद्र के जल का 
केवल एक रस है, और वह है नमर्कीन रस । उसी प्रकार मेरी 
शिक्षाओं का केवल एक रस है, और वह हैं विमुक्ति रस ।?? 

हाँ, तो बुद्ध की शिक्षाएं वतंमान काल की इस प्रवृत्ति 
के भी विरुद्ध नहीं जातीं । 

आधुनिक विचारधारा की एक और विशेषता हैं, 
जिसकी ओर आधुनिक समाज का ध्यान विशेष रूप से 
आकर्षित हुआ है । वह है वर्तमान समाज का “हम बड़े 
है” की प्रवृत्ति के विरुद्ध आन्दोलन करना । शायद ही 
कई दूसरा ऐसा मिथ्या विश्वास दो, जिससे मनुण्यसमाज 
की इतनी हानि हुई हो, जितनी कि इस “हम बड़े हे” के 
मिथ्याविश्वास से । 

“कुछ वर्ष हुए?”, हाल्द्र महाशय ने लिखा है कि “ मैं 
छोटानागपुर ( बिहार ) की तरफ घुमकड़ बना घूम 
रहा था। वहाँ * मुण्ड ? तथा “ हू? नामक आदिम निवासी 
जातियों से मेरा संपक॑ हुआ। उन बहुत सी बातों में, 
जो भैने इन जातियों मे देखीं, एक बात, जिसने मेरा ध्यान 
विशेष रूप से आकऋृष्ट किया, यह थी कि ये लोग अपने 
को छोड़कर ओर किसी को मनुष्य ( ८ हू ) नहीं समझते । 
इन्द्दोने हिंदुसममाज की जाति पाँति की कुछ बातों को 
अपना लिया है । वे एक कुत्ते के साथ हिंस्सा बाँट लेंगे, 


, लेकिन एक ब्राह्मण का हाथ लगने पर, वे फिर उस पानी 


को न पीयेंगे । ” इन्हीं लेखक का कथन है कि एक बार 
उन्होंने देखा, अकाल के दिन थे, बहुत से आदिम निवासी 
एक मुफ्त की भोजनशाला में भोजन कर रहे थे। एक 
ईसाई मिशनरी ने अपने फोटो के कैमरे के साथ, उनके 
बॉस के घेरे में पाँव रख दिया। सब अपनी अपनी 
पत्तल छोड़कर भाग गये । 
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ऐसा है यह “हम बड़े हैं? का बढ़प्पन | ऐसा है यह 


“इम बड़े हैं? का रोग" || 

सौभाग्य की बात है कि भगवान्‌ बुद्ध की शिक्षा 
किसी अकार की जाति पौति ओर ऊँच नीच को स्वीकार 
नहीं करती । वह न तो ब्राह्मण को ऊँचा समझती है, न 
शूद्व को नीचा। वास्तविक बात तो यद्द है कि भगवान्‌ 
बुद्ध की शिक्षा के अनुसार न तो कोई ब्राह्मण के घर में 
जन्म लेने से ब्राह्मण होता है, न झाूद्वर के घर में 
जन्म लेने से शूद्वर । भनुष्य को उसका कमे दी ब्राह्मण और 
श्र बनाता है । 

यदि भारत में आज भी बुद्ध की शिक्षाओ का वैसा 
ही प्रचार होता, जसा कि किसी समय था, तो बिचारे 
महात्माजी को हिंदूधम के माथे से अछूतपन का कलह 
धोने के लिए बार बार त्रत न रखने पड़ते और आणों को 
बाजी न लगानी पड़ती? । 

१---हम बड़े हैं. कौ समझ खराब भी हो सकती है, पर 
अपने धर्म को ( स्वपर्म को ) और अपने आचार विचार को 
बढ़ा मानना तो जीवन का चिह् दे। जो अपनी जाति, अपनी 
रौति और अपनी नीति को बढ़ा नहीं मानता और तो भी उसमें 
रहता है, वह सचमुच मुर्दा है। पादरी साहब ने उचित किया था 
यह हम मानने को तैयार नहीं। श्तना हम अवश्य कहेंगे कि 
अभ्यागत का--आये हुए किसी भी मनुष्य का--हमें स्वागत 
करना चाहिए, पर जबदेस्ती हमारे घर में घुस आनेवाले का 
आदर नही | +-सं० 

२---न जच्ाा कसलो होति, न जच्चा होति आाढ्णो । 

कम्मना वृसत॒लो दहोति, कम्मना दोति आद्षणो ॥ 

3---कोई भी थम यदि शुद्ध रुप में चला करे तो वह मनुष्यों 
का सदा उपकार कर सकता है, पर देश काल के फेर में पढ़कर 
सभी धर्म बिगड़ जाते हैं। अतः जो बात लेखक ने अपने बौद- 
धर्म के लिए कही है वहीं प्रत्येक धमंवाला अपने धर्म के लिए 


कह सकता दे । ---सं० 


गीताधम 


सिंहलद्वीप में बौद्ध और हिंदू साथ साथ रहते हें । 
जहाँ तक बौद्धों का संबन्ध है, सभी लोग उनके मन्दिरों में 
बिना किसी भेदभाव के जा सकते हैं; लेकिन भारत को दी 
तरह वहाँ भी सनातनधर्मी हिंदू, अछूत जातियों को अपने 
मन्दिरों में नहीं जाने देते । 

यहाँ में केवल यह दिखाना चाहता हूँ कि भगवान 
बुद्ध की शिक्षा इस “हम बड़े हे?” के रोग के लिए राम- 
बाण औषध है । और जो छोग इस “हम बड़े है?” के 
अभिमान के विरुद्ध किसी भी रूप में कुछ कार कर रहे 
हों, वे भगवान्‌ की शिक्षाओं से बहुत लाभ उठा सकते हैं । 

वतेमान समय के प्रगतिशील विचार की एक और 
प्रश्धत्ति हमारी समझ में यह है कि वह युद्ध के विरुद्ध युद्ध 
करना चाहती है। महात्मा गांधी, जिन्होंने शान्ति 
स्थापित रखने के लिए सबसे अधिक प्रयत्न किया है, रूस के 
प्रो० रोएरेक्‌, जो हिमालय में एक आश्रम में रहते हैं, 
ओ० आइंसराइन, जिन्हें हिटलर की हिटलरशाही के कारण 
जमेनी छोड़कर भाग जाना पड़ा तथा संसार के अन्य अनेक 
नेताओं का यही अयल दे कि वे भिन्न भिन्न जातियों को 
इस आनेवाली सिरफुटीवल से बचा सकें। पिछले 
१९१४ के भद्दासंग्राम के बाद से यूरोप की सारी सभ्य 
जनता संग्रामवाद से तंग आई हुई है। यदि किन्हीं भी 
जातियों ने अब फिर आपस में संप्राम शुरू कर दिया, तो 
बस, फिर यूरोपियन सभ्यता का सफाया ही समझो । 
इसलिए जहाँ एक ओर महास॑प्राम समीप आता दिखाई दे 
रहा है, वहाँ दूसरी ओर ऐसे व्यक्ति और संस्थाओं की 


गिनती भी दिनोंदिन बढ़ती जा रही है, जो सब प्रकार से 


युद्ध के विरद हैं। दो तीन वर्ष हुए आक्सफोर्ड असो- 
सिंएशन ने एक अस्ताव पास किया था कि उसके सभासद्‌ 
किसी भी आनेवाले युद्ध में “अपने राजा और देश” के 
लिए भी लगने को तैयार न होंगे । 

शान्तिवाद॒ के वृतेमान और भविष्य के काये- 


बौद्ध और श्राधुनिक विचारधारा 


कतोओं को भगवान्‌ बुद्ध की शान्तिदायिनी शिक्षा से 
बढ़कर कोई दूसरा सहायक मिलना कठिन है" । उनकी 
शिक्षा में जीवहिंसा के लिए कहीं तनिक भी स्थान नहीं । और 
यह उन्हीं की शिक्षा का परिणाम है कि पिछले २५०० वर्षों 
में बौद्धों ने धर्मग्रवार के लिए किसी पर किसी प्रकार 
से हाथ नहीं उठाया, यद्यपि उनपर अनेक ओर से 
अत्याचार हुए । 


शा +न -++ न 


१---हर एक धमंवाला अपने धर्म की शिक्षा को सर्वश्रेष्ठ 








कद्दता है। यद्द उसके दृढ विश्वास का सूचक है। यहद्द दृढता 
उचित ही है। वीर और समदशशी गीताषर्मी भी यही समभता हे 
और चाहता हे कि प्रत्येक व्यक्ति अपने धर्म को सबसे बड़ा, सबसे 
श्रेष्ठ थम सममके । बस, केवल एक बात को जरूरत है कि हम 
दूसरों का निरादर न करें, उनकी मानसिक अथवा शारीरिक हिंसा 
न कर, किसी भी प्रकार उन्हे चोट न पहुँचाने । 

इस सहिषषुता और समदशिता को बढ़ावा देने के लिए दी ऐसे 
कई लेख हमने लिखाये हैं. जिनमें अपने अपने धर्म और मत को 
सर्वश्रेष्ठ कद्दा गया है। देखिए--सर्वश्रेष्ठ थम  'सावंभौम पे 
सबसे बच्य धरम” आदि । --संँ ० 
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समय की अगति के अनुकूल होने के अतिरिक्त बोद- 
धर्म की एक अपनी बड़ी विशेषता है,--वह दै बोद्धधर्म 
का आये अशज्जिक मागें) । मनुष्य आजतक जिन ऊँचे 
से ऊँचे आदर्शों की कल्पना कर सका है, उन सबका 
समावेश इस आये अशज्लनिक मागे में होता है। यह 
किन्हीं गिने चुने सिद्धान्तों अथवा मतों का संग्रह नहीं । 
जो सत्य है, जो कल्याणकर है, जो दुःख के नाश में सहा- 
यक है, वही सब आये अष्टाज्ञिक मागे है । 

उक्त बातों पर विचार करने से कदाचित्‌ आप हमारे 
साथ इस बात में सहमत होगे कि ययपि बुद्ध ने आज से 
२५००० वर्ष पूर्व उस समय उपदेश दिया था, जब लोग 
धरम का विज्ञान से बहुत ऊँचा समझते थे, लेकिन उनकी 
शिक्षाओं का मूल्य आज भी उतना ही है, जब लोग 
विज्ञान को धर्म से बढ़कर समझने लगे हैं । 


१ --बौद्धधर्म के आये अष्टाह्लिक मा ये हें -- १, सम्यग्दृष्टि, 
२, सम्यकूसंकल्प, ३ सम्यग्वाकू, ४, सम्यड्माग, ५, सम्यगाजंव, 
६, सम्यग्व्यायाम, ७, सम्यकस्मृति और ८, सम्यक्समाषि | 
इसकी पूरी व्याख्या के लिए देखिए--गीतावम शंकराहु, प० ४०३ 


7-३2॥ 


( तपस्वी धर्मानन्दजी, नमंदातठ, अह्माण ) 
“जितना करम जानते हो उत्तना करो ३! बरस, यही 


सबसे बदुए पमे है। यही मेरे जीवन मर का निचोडदु है । 


पालन छल 


( ले०--स्वर्गीय ५० रामप्यारे आचाये एम० ए० ) 


परमात्मा का पूर्ण परेचय तो अभी तक साधारण 
मनुष्यों को मिला नहीं है। वेदों तथा ऋषिप्रणीत ग्रन्थों 
ने भी उनका दिग्द्शन अनुमान ही के आधार पर कराया 
है। वे निश्चित रीति से नहीं कह सके कि अमुक वस्तु 
परमात्मा है, अमुक प्रकार का उसका स्वरूप है, अमुक अमुक 
उसके गुण है । परंतु हाँ, इतना ही जान पड़ता है कि 
वह एक ऐसी वस्तु है कि जिसका अनुभव किया जा सकता 
है, वर्णन नहीं किया जा सकता ; क्‍योंकि भाषा अभी 
अपू्णे है। तथापि इतना कहा जा सकता है और कहा 
जाता है कि प्रकृति तथा पुरुष के योग से इस बृहत्‌ 
संसार की सष्टे हुईं। संसार दो भागों में विभक्त किया 
जा सकता है--जड़ ओर चेतन । जड़ प्रकृति का अंश 
है. और चेतन पुरुष का। इन दोनों के संमिलित हो 
जाने पर किसी तीसरी वस्तु को आवश्यकता नहीं रह 
जाती। अ्रक्ृति त्रेगुण्यमयी है, और विषम रूप से संसार 
में व्याप्त हैं। इसी प्रकार पुरुष ओर प्रकृति का विपम 
रूप से संमिलन पाया जाता है, ओर यही किसी अनुपात 
में प्रकृति और पुरुष का संमिलन होना चाहिए। सृष्टि 
जिस उद्देश्य से की गई, उसकी पूर्ति के लिए जिन जिन 
विषयों की आवश्यकता हुईं उनका समावेश धर्म में है । 
कही सत्त्वगुण प्रधान होगा, कद्दी रजोंगुण और कहीं तमो- 
गुण। अब कब ओर क्रिस अवस्था में किसी विशेष 
गुण की अधानता होनी चाहिए यही बता देना धम है । 
अथोत्‌ सृष्टि की धारणा के लिए जो कुछ आवश्यक है 
वही धरम है। संष्टि ईश्वरकृत है। सृष्टि काय कारण 
का विस्तृत स्वरूप है। अतएव यह सिद्ध है कि धम 
भी ईश्वरकुत है। मनुष्यों की पहुँच साधारणतया ईश्वर 


तक नहीं है, अतएवं धर्म समझना भी उनकी शक्ति के 
बाहर है। शास्र और पुराण यह बताते हैं कि जीव 
क्रमशः उन्नत होता हुआ परमात्मा में लीन हो जाता है, 
यदि धर्म का पालन करे अथोत्‌ मयोदा भन्ञ न करे । 
ऐसे गूढ़ विषय का समझना मनुष्यों की शक्ति के बाहर है । 
अतएब जो कुछ वेद तथा अन्य शास्त्र, पुराण, स्मतियाँ 
कहती हैं वही धर्म है। अब यह विचार करना है कि 
सनातनधर्म का क्या अथ्थ है। धर्म शब्द तो स्वयं 
पर्याप्त है, सनातन विशेषण से क्‍या बोध होता है? 
सनातन का अर्थ है जो था और रहेगा । ऐसी वस्तु जो 
कि पूवं में थी, वर्तमान में है और भविष्य में रहेगी 
परमात्मा की ही हो सकती है। तो सनातनधम शब्द 
से यही अर्थ निकला कि वह धर्म जो पहले था, अब है 
ओऔर भविष्य में रहेगा। पहले कहा जा चुका है कि 
धरम इंव्वरक्ृत नियम है जिसके द्वारा सश्टि चलती है। 
अतः स्पष्ट है कि सनातन शब्द आवश्यक है। परंतु 
ऐसा है नहीं। वबतंमान समय में जब कि कई धर्म हो 
गये, अर्थात्‌ जब धर्म शब्द का अर्थ (रलाए्टॉणा ) 
मजहब इत्यादि के सदश होने छगा, तब यथार्थ धर्म का 
परिचय कराने के लिए सनातन” शब्द जोड़ दिया जाने 
लगा शात्रों में धर्म शब्द ही सेव पाया जाता है, 
परंतु आधुनिक समय में उस अर्थ को रोकने के लिए 
सनातनशब्दरूपी कवच की आवश्यकता पड़ गई है। 
अभी तक यह सिद्ध किया गया है कि धर्म शब्द से ही सना- 
तनधम का बोध हो जाता है और यथार्थ में सनातन- 
धम ही धर्म है । 

अब यह विवेचना करनी होगी कि सनातनधमे का 


सनातनभर्म 
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स्वरूप क्या है । परमात्मा की अनादि सृष्टि में जीवों को 
विशेष स्थान प्राप्त होते हैं, ओर अपने को उन्नत बनाना 
उनका धर्म है। हमारे शात्रों में मनुष्यों के धम का 
निरूपण किया गया दै। अतएव अपने विचारों को 
संकुचित करके मनुष्यों के साधारण धर्म का विवेचन करना 
चाहिए । ऋषियों के अनुसार मनुष्यों का उद्दश्य मोक्ष 
प्राप्त करना होना चाहिए । अब मोक्ष आ्राप्त करने के लिए 
किन किन बातों की आवश्यकता है उन्हें दिखाना जरूरी है । 

स्मृतिकारों ने धर्म के दो विभाग किये हैं---(१) सामान्य 
धरम, (२) विशेष धर्म। सामान्य धर्म सामान्यतया माना 
जाने के लिए और विशेष घम विशेष स्थिति के लिए है । 
यथा :---- 

“अहिंसा सत्त्यमस्तेयं शौचमिन्द्रियनिग्रह: ।? 
इत्यादि सामान्य धर्म हें। और ब्राह्मणों का पठन 
पाठन इत्यादि, क्षत्रियों का दान देना इत्यादि विशेप धमे 
हैं। सामान्य और विशेष इन विशेषणों से क्या प्रयोजन 
है इसका स्पष्टोकरण हे। जाना चाहिए। पहले कह चुके 
हैं कि कहीं सत्तगुण अधिक हैं, कहीं रजोगुण और कहीं 
तमेगुण । बस, किसा विशेष गुण का प्राधान्य हो जाना 
ओर सामान्यता को विछीन कर देना ही विशेषता का अर्थ 
है। तो अब मनुष्यों को व्यष्टि तथा समष्टि के रूप में 
किस प्रकार रहना चाहिए इस पर विचार करना चाहिए । 
सनातनधम में पहली महत्त्व की बात जनसमुदाय को चार 
वर्ण में बॉटना हे, जो कि संसार में प्रत्येक जाति में आजकल 
भी पाया जाता है, यद्यपि नाम भिन्न है। वेद में इस वर्णव्यवस्था 
का क्रम बड़ी अच्छी तरह बताया गया है कि अ्रजापति के मुख 
से ब्राह्मण, बाहु से क्षत्रेय, वक्षःस्थल से वेश्य तथा जंघा 
से झूद्र उत्पन्न हुए। यादे इसी रूपक को अच्छी तरह 
समझ लिया जावे तो वर्णव्यवस्था का रहस्य प्रकट द्वो 
जावेगा । दारीर में मस्तक ही सवश्रेष्ठ है। मस्तिष्क 
शान का केन्द्र दे और मुख इसका सर्वप्रधान अन्न दे । इसी 
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ब्भ 


प्रकार सब मनुष्यों में ब्राह्मण ज्ञान के ग्रोतक हैं । बाहु 
से शरीर की रक्षा की जाती है; इस अकार मनुष्यसमाज 
के क्षत्रिय लोग रक्षक हुए। वक्षःस्थल में प्राण रहते हैं, 
उसी के पास ऐसे यन्त्र हैं जिनपर मनुप्यजीवन निर्भर 
है। इसो लिए वैश्य लोग मनुष्यसमाज किस प्रकार 
आयुष्यभर सानन्द जीवित रह सके, इसका भार उठाते 
हं। ओर अन्त में जंघाएं शरीर को यहाँ वहाँ चलाने में 
तथा अन्य शेष बातों में सहायक होती हैं ; इस प्रकार 
झूद्र लोग मनुप्यसमाज की सेवा का भार उठाते हैं । इस 
प्रकार मनुप्यसमाज इन चार अवयवों का एक शरीर है। 
पुनः प्रत्येक मनुष्य किस प्रकार रहे, इसका विचार वर्णाश्रम- 
नियम करते है। ब्राह्मण, क्षत्रिय और वैश्य लोगों को 
अपने जीवन को चार भागों में विभक्त कर देना चाहिए । 
उन्हे क्रमशः ब्रह्मचारी, शहस्थ, वानश्रस्थ ओर संन्यासी 
हँना चाहिए । इन चारों अवस्थाओं का यथाविधि व्यव- 
हत करने से मोक्ष प्राप्त करना सुगम हो जाता है। 
बिना ज्ञान प्राप्त किये किसी प्रकार कोई मनुप्य सच्चा गहस्थ, 
वानप्रस्थ तथा संन्‍्यासी हो सकता है या नहीं, इसमें 
बहुत संदेह है । . ये चारों आश्रम ऋषियों ने बहुत ही 
सोच विचारकर बनाये हैं ओर उनके अतिरिक्त कोई 
दूसरा उपाय नहीं है जो मनुप्यो को उनके लक्ष्यसाधन 
में सहायक हो सक्रे। ऋषियों ने इस बात पर बहुत 
जार दिया है कि किसी एक ही आश्रम में रहना भी अच्छा 
नहीं, जिसके विषय में आधुनिक विद्वानों में बहुत मतभेद 
हो रहा है। उन पूर्व महर्पियों का कहना है कि चारों हो 
आश्रम मनुष्य के दहितकारो हो सकते हें। शझाद्गजाति 
को इन आश्रमों का अधिकारी नहीं बनाया है । 

इसके पश्चात्‌ प्रथम तोीन॑ वर्णों में प्रत्येक मनुष्य के 
सोलह संस्कार होने चाहिएं -- 

गर्भाधानं पुंसवर्न सीमन्तो जातकम ॑॑। 

नामक्रिया निष्क्रमोइन्नप्राशनं वपनक्रिया ॥ 


१२६४ 





कर्णवेधो ब्रतादेशों वेदारम्भक्रिया विधिः । 
केशान्तः स्नानमुद्दाद्दों विवाहाप्रिपरिम्रहः ॥ 
त्रेताभिसल्ग्रहश्ेव संस्कारा: षोडश स्मृताः ॥ 
( व्यासस्टति ) 


इनके हो चुकने पर ग्रहस्थाश्रम आरम्भ द्ोता दे । 
ब्रह्मच्याश्रम, गृहस्थाश्रम इत्यादि का महत्त्व पुराण स्पष्टतया 
बता रहे हें। आधुनिक समय में यद्यपि नामधारी मनुष्य 
बहुत हैं, तथापि वास्तविक बहुत कम हें । ओर यही 
कारण है कि भारतवर्ष इस अधोगति को प्राप्त हो गया है । 
इन आश्रमों के नियमों का पालन करनेवाला मनुष्य कितना 
पवित्र और सुखद हो जाता है इसकी छायामात्र पुराणों में 
मिलती है, साक्षात्कार तो अनुभव से हो सकता है। उन 
नियमों का पालन करने से ही विश्वामित्रसदश व्यक्ति नई 
रूष्टि करने तक का साहस कर सके और वसिष्ठसदश 
महर्षि उनका सामना भी कर सके। स्मृतियों में प्रत्येक 
आश्रम का पूर्ण रीति से वर्णन किया गया है। और उनकी 
परीक्षा करने पर यही प्रकट होता है कि उन नियमों का पालन 
करने से कोई भी ऐसी वस्तु नहीं जो प्राप्त न कौ जा सके । 

एक विशेषता सनातनधर्म की यह है कि उसके 
अनुसार प्रत्येक मनुष्य के ऊपर जन्म से ही तीन ऋण 
होते हें -देवऋण, ऋषिऋण ओर पितृऋण । इनका रहस्य 
गम्भीर है। यज्ञों के करने से देवऋुण से मुक्त हो सकते 
हैं। यज्ञ का माहात्म्य विशेष होता है । यज्ञ गीता के अनु- 
सार मनुष्यों को बहुत लाभकारी होते हैं। 

साधारणतया मनुष्य और देवताओं का संबन्ध परस्पर 
साहाय्य का माना गया है । यक्ञरूप देवताओं को 
मनुष्य तृप्त करते हैं, और देवतागण बदले में मनुष्यों की 
मनःकामना पूणे करते है । ऋषियों ने इतना परिश्रम 
करके शास्त्र, पुराण इसी लिए बनाये कि उनकी संतान उन्हें 
पढ़कर सनन्‍्मार्ग पर चलें । वेद तथा अन्य ऋषिप्रणीत 
ग्रन्थों के अध्ययन से ऋषिऋण से मुक्त हो सकते हैं । 
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अन्तिम ऋण पितृऋण होता है । संसार का काये मनुष्यों 
पर अधिक निभेर है। अतएव अच्छे मनुष्यों के रहने 
से ही उन्नति हो सकती है। इसलिए संतान उत्पण 
करना--वह भी योग्य संतान उत्पन्न करना अत्यन्तावश्यक 
है। और ऐसा करने से ही मनुष्य पितृऋण से मुक्त हो 
जाता है। इन ऋऋणों से मुक्त होने पर मनुष्य को अपना 
काये करना चाहिए | अथोंत्‌ तल्लीन होने का विशेष 
अयल करना चाहिए। इस कार्य के लिए वानपस्थाश्रम 
तथा संन्यासाभ्रम हैं । 

वानप्रस्थाश्रम में सांसारिक बातों से विरक्त होने की 
चेष्टा की जाती है जिसके सिद्ध हो जाने पर संन्यस्ताश्रम 
प्रारम्भ होता है। इन दोनों आश्रमों का रहस्य यह है 
कि मनुष्य झत्यु का स्वागत करने के लिए उद्यत हो जावे । 
ओर यह होना तभी संभव है कि जब वह अपना उद्देश्य 
प्राप्त कर चुका हो । सांसारिक काय॑ तो वह गृहस्थाश्रम 
में ही पूणं कर चुकता है। अब मोक्षसाधन शेष रह 
जाता है। मोक्षसाधन क्या है? सच्ची स्थिति का पहचान 
लेना । और वह भी पुस्तक द्वारा नहीं, किंतु अनुभव द्वारा । 
वेदान्तानुसार सभी प्राणी मुक्त जान पड़ते हैं । तब क्‍यों 
कोई बद्ध कहा जाता है ? उत्तर साधारणतया यही है कि 
अज्ञानान्धकार में प्राणियों को सत्य का बोध नहीं होता । 
ज्ञान होने पर जब वे यही बात जान छेते हैं कि यथार्थ में 
सब प्राणी परमात्मा से भिन्न नहीं हैं तब वे मुक्त हो जाते 
हैं, अथोत्‌ मोक्ष प्राप्त कर लेते हैं । जन्म मरण के बन्धन 
से छूट जाते हैं और स्थूल शरीर को छोड़ परमात्मा की 
सत्ता में प्रवेश कर जाते हैं । इस मुक्तावस्था को प्राप्त 
करने के लिए मन को बहुत उच्च शिक्षा देनी पढ़ती है और 
उसका संयम भी करना पड़ता है, क्योंकि अन्त में वासना- 
विहोन दोने पर ही जन्म और मरण का बन्धन तोड़ा जा 
सकता है । यह संयम और अभ्यास थोड़े काल में नहीं 
हो सकता । इसी लिए वानप्रस्थाश्रम और संन्यस्ताश्रम 
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रखे गये है। वानप्रस्थाश्रम मे क्रशः मन से वासनाओं 
के निकालने का प्रयन्न करना होता है और संन्यस्ताश्रम 
मे परमात्मा का चिन्तन करते करते अपना पराया इत्यादि 
शब्दों का उपयोग करना भी छोड़ दिया जाता है। 
सांसारिक लोगो के लिए इस अवस्था का मनुष्य मखबत्‌ 
हो जाता है। कुछ कालतक वह यह सोचता हैं कि इन 
वल्तुओं को यह नाम दूं या वह । अन्त में भिन्नतामात्र 
उसके मन से उठ जातो दै--आगे पीछे, ऊपर नीचे, 
सवेत्र एऋ ही वस्तु दिखाई पड़ती है । 'सब' खल्विदं ब्रक्ष 
नेह नानास्ति किहचन ” तथा 'एकमेवाद्वितीयं ब्रह्म! 
इत्यादि वाक्यों का वह अनुभव करने लगता हैं। उस 
समय की स्थिति अवर्णनीय है। इस अवस्था में जड़ 
तथा चेतन दोन विशेषण अनुपयुक्त हो जाते है । मानुष। 
भाषा की इतनी शक्ति नहीं कि उसका वरगन कर राके । 
यही सनातनधर्म का लक्ष्य है। इसके श्राप्त कर लेने 
पर अब कुछ शेष नहीं रह जाता । इस प्रकार यह स्पष्ट 
हुआ कि सनातनधर्म से इस लांक मे अभ्युदय तथा अन्त 
में मोक्षप्राप्ति हैं) सकती है। इसके अतिरिक्त ऐसा काई 
भी काय नहीं है जिसमे विशेष बुद्धि की आवश्यकता न हैं। 
अथोत्‌ पूर्व महर्षियों के सहायता की आवश्यकता न हों, 
क्योकि मनुष्यजीवन अमूल्य है । क्षण क्षण के सावधानी 
से व्यतीत करना चाहिए । इसी लिए सनातनवमे मे प्रत्येक 
बात का पूर्ण रीति से विचार हुआ है। काई ऐस। आव॑- 
इयकता नही जिसकी पूर्ति इस धर्म से न हो सके । सना- 
तनधम की वणव्यवस्था अटू है। पषाडश संस्कार, 
पुरुषों का अह्मचय, ज्रियो का सतीत्व, वानप्रस्थ तथा 
संन्यासाश्रम इत्यादि अज्ञ किसी और धरम मे इतने विस्तृत 
स्वरूप मे नहीं पाये जाते। और यही कारण भी है कि 
अन्यधमोवलम्बी अधिक उन्नति कर नहीं सकते । यद्यपि 
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नाम के लिए अनेक धर्म हो जायें, तथापि यथाथ में वे सब 
इसी एक सनातनधर्म के अन्तर्गत है। आजकल जब 
कि विज्ञानोन्नति के प्रकाश के सामने अन्य विचार घेंधला 
रहे है, बिना तुलना किये किसी वस्तु का स्पष्ट महत्त्व जाना 
नहीं जा सकता । किसी भी धर्म को लीजिए, सनातन- 
धर्म से उच्चतर न मिलेगा। पाश्चात्य विद्वान्‌ भी अब 
इस धम के रहस्य को समझकर गुणगान करने छगे है । 
यद्यपि भारतवासी लोग इसे भूछे जा रहे है, पर विदेशी 
लोग इसे अपना रहे हं। अब यह आवश्यकता है कि 
काई पाश्चात्य विद्वान्‌ धार्मिक अन्थ बनाकर दे और धार्मिक 
विषयों पर व्याख्या करे तो हमारे भारतवासी लोग फिर 
भा कदाचित्‌ उसे अपनाने की चेष्टा करे । परंतु चाहे 
कोई अपनावे या नही, यह निश्चय है कि यदि उन्नति हें।गी 
ते। इसी धम मे होंगी, अन्य किसी से असंभव है । राम, 
कृष्ण सहश महापुरुष, भीष्म, हरिश्रन्द्र, दशरथ, बलि 
सदृश हृद्प्रतिज्ञ; द्रोणाचाय, कण, रावण, मेघनाद, वसिष्ठ, 
विश्वामित्र सदश धनुधोरी; याज्ञवल्क््य, जनक, वसिष्ठ, 
शुकदेव सदृश ब्रह्मज्ञानी; सीता, सावित्री, अरुन्धती सदश 
पतित्रता नारियों; नारद, वाल्मीकि, शबरी, विदुर सदश 
भक्त तथा अजुन सदृश वीर यदि मिल सकते है, तो केवल 
सनातनधर्म के भीतर, अन्यथा नहां। जिस प्रकार ईश्वर 
का वणन नहीं किया जा सकता, उसी प्रकार सनातनघम 
का भी वर्णन पूर्णतया ( विशेषकर इस छोटे से निबन्ध के 
भीतर ) नहीं किया जा सकता, गुणगान करके ही 
संतोष कर लेना द्ोता है। ऐसा होते हुए यदि काई 
द्विज रत्न को छोड़कर ढेला लेना स्वीकार करे ता परिणाम 
स्पष्ट ही है । शद्वत्व के अतिरिक्त और क्‍या उस 
द्विज को मिल सकता हैं जो वेद पढ़ने के स्थान पर 
( जो कि उसका धर्म है ) और कं।ई कार्य करता हो । 
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घुबालनधर्ण का सहुइथ 


( ले०--ज्योतिर्विद्याभूषण पं० हरक्ृष्णदयालु शास्त्री, ज्यौतिषतीर, उनवी ) 


संसार में मनुष्य व्यध्मिाव से “अकेला?, निर्बंड और 
निंःसहाय जीव हैं, परंतु समश्रूप से बड़ी शक्तिवाला 
जीव है। यह मनुष्य संघ में मिलकर मिली हुई चेश्ाओं 
के द्वारा जातिसाधन के गुण से अपनो श्रीबइद्धे चाहता 
है। इसके प्रभाव से झुत्र॒दुक को परास्त कर देता है, 
निकृष्ट जीवों को अपने अर्धीन करके अपने सुख को बढ़ा 
लेता है, ओर कहीं कहीं तो अपने प्रयोजन को सिद्ध करने 
के लिए कई प्रकार के ऊठपटांग स्वांग रचता है, किंतु 
धर्मोभाव के कारण असफल ही नहीं होता--अत्युत संसार 
का दृष्टि से एकदम गिर भी जाता है । 

जब कि हम मनुष्य की चित्तब्त्ति की तरफ देखते हैं 
ते मालूम दं।ता है कि इसमें तीन प्रकार की प्रदृत्ति है-- 

१ स्वाथंगत्ति 

२ पराथंइत्ति 

३ बुद्धिश्वत्ति 

इन तीनो में से स्वाथंइ्ते निकृष्ठ और नीचे ले जाने- 
वाली है। पराथबत्ते धमेशत्ति कदहछाती है। यह ऊपर 
को ले जाती है। यह बात तो ठीक हूँ कि स्वायंशत्ते के 
चरिताथे हों। जाने पर मनुष्य का सांसारिक सुख तो बढ़ 
सकता है, किंतु इससे संघ का अत्यन्त अनिंष्ट हने की 
संभावना बनी रहती दे, अतः यह इत्ते ननेकृष्ट द्वी है । 
परार्थत्रुति ही मनुष्य की उत्कृष्ट धर्मइत्ते दै । 

इस सामाजिक रहस्य के समझाने के लिए वेदां में 
देवासुरसंग्राम की एक कथा आई है। देवताओं ने गवेषणा- 
पूण विचार दिया कि स्वार्थ की दत्तेयाँ किस प्रकार दबती 
हैं और परोपकार की वृत्तियाँ किस प्रकार बनती हें; 
तो उनको यज्ञरूप उपाय मिला, क्योंकि यज्ञ के समान 


स्वार्थां जीवन को परमार्था बनानेवाला, व्यष्टि जीवन को 
समष्टि के साथ मिलानेवाला और कोई उपाय नहीं । 
अतः देवताओं ने ज्योतिशेम यज्ञ का आरम्भ किया। 
अब प्रश्न उठा कि उदगाता का काम किसकी सींपा जाय, 
क्योकि यह यजमान की मने।$भीश्ट सिद्धि के उद्गीथ गाकर 
उद्गीथ के देवता से वर माँगेगा । उद्गीथ का परमात्मा 
देवता है । यहाँ पर यजमान देवता है, वह चाहता है कि 
परोपकार बढ़े और स्वार्थ गिरे । उसे ऐसा उद्गीथ गानेवाला 
उदूगाता चाहिए कि जिसने अपना जावन परापकार में लगा 
रखा हें।, क्योंकि यजमान को उसी ऋत्विज की की हुई प्रार्थना 
फलदायक होगी जे आप भा उसी राग रंग में रँगा होगा । 

सब देवताओं ने एकमत हंं!कर वाणी से कहा कि तुम 
हमारी उद्बाता बनें। । उसने स्वीकार किया । जो कुछ उसने 
किया, सब परापकार के लिए किया, क्योकि सभी व्यवहार 
वाणी से ही चलते हे। फल सब इन्द्रियों को मिलता दे । 
वाणी अकेली नहीं भोगती । तात्पर्य यह है कि जब मनुष्य 
अपने कतंव्य को कतंव्य समझता है, अपने स्वामी की आज्ञा 
मानकर कार्य करता हूँ तब कोई भी वस्तु उसको अपने 
कतेव्य से नहीं गिरा सकती, और न वह उसमें लिप्त होता 
हैे। यदि वह उस आज्ञा में अपने भले बुरे का विचार 
करने लगे तं। उसका स्वार्थ उसओो जिधर की ओर खींचऋर 
ले जायगा वह उधर को हो चला जायगा । बस, वाणी में 
भी यही दोष आ गया। उसने अच्छा बोलने का फल 
देवताओं को दिया, लेकिन अच्छा बंलना उसने अपना 
फ्तंव्य नहीं समझा। उस बोलने को थांणी ने 'यश? 
बना लिया अथोत्‌ 'बोलना' वाणी का धमे नहीं, यश समझा 
जाने लगा । ज्यों ही यद्द स्वाथे वाणी में घुसा, त्यों द्वो असुरों 


सनातनधम का रहस्य 


ने बुराई से वाणी को जकड़ा। अब वाणी स्वार्थ के लिए 
झूँठ, छल, छिद्र, द्वरोह, कपट, फरेबबाजी, धोखा आदि 
करने लगी । यदि वाणी स्वीय कतंव्य समझकर बोलती 
और अपने स्वामी की आज्ञा के विरुद्ध न बोलती, तो दुर्दशा 
नहोती। और न इसके साथ अन्य सब इन्द्रियों की ही 
दुदेशा होती । पर ये सब उदगाता के काम में चूक गईं। 

अन्त में एक दूसरा व्यक्त चुना गया जो इस काम के 
चलाने में पूरे सोलह आने ठीक निकला । वह था प्राण । 
सचमुच यह बड़ा योग्य उद्गाता है। दिन रात अपने 
काम में ही लगा रहता है। समस्त इन्द्रियाँ सा जाती 
हैं, पर यह जागता ही रहता है । रागी हं।कर मनुष्य जब- 
तक बेहँ।श रहता है, यह अपना काम वरावर करता रहता है । 
यह अपने कत॑व्य का कर्तव्य समझता हैं। क्‍या मजाल 
जो कभी उसभे चूक हैं। इसका काम सबका जीवन देता 
है। यह सबका जीवन है और आप जीवनरूप है। असुरो 
ने तो इसपर भी धावा किया, पर यहाँ स्वार्थ की कोई 
रेखा ही नहीं थी। जिसमें स्वार्थ का नाम नहीं, जो 
अपने स्वामी की आज्ञा में दृढ़ है, उसका असुर क्या करेगे। 
असुर इसपर धावा करके इंस तरह नष्ट भ्रष्ट हुए, जैसे 
पत्थर में लगकर मिट्टी का ढेला चूर चूर हो जाता है। 
इस कथा का सिद्धान्त यही है कि हे मनुष्यो ! संसार 
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में तुम इस प्रकार का काम करो, जिस प्रकार शरीर में 
प्राण निःस्वार्थ होकर काम करता है । तुम भी उसी तरह 
प्राण का जत धारण करो । आण के समान कभी अपने 
कतेव्य से प्रमाद न करो । उस वाणी का व्रत धारण 
मत करो, जिसको स्वार्थ अपने कर्तव्य से नीचे गिरा देता 
है। प्राण की तरह दूसरों के लिए जीवन धारण करा । 
इस प्रकार स्वाथेज्त्तियों को जीतकर धर्म फैलाओं । 
अन्ततागत्वा धर्म ही केवछ सहायक हेंग।, वहां साथ 
जायगा । ऐसी शासत्र की भी आज्ञा है कि धर्म करो, 
धर्म करो, धर्म से कल्याण होंगा । अब देखना यह है कि 
में कान सा ऐसा गूढ़ तत्त्व भरा है जिससे समस्त 
यह धम्म शब्द 


धर्म श 
ऋषिमण्डली धम ही धर्म पुकार रहा हैं । 
“रू? धातु से बनता है । व्युत्पत्तिलभ्याथ-- “धरतीति धर्मः” 
वा “ येनेतदूघायते स धमेः”” वा “यतो5स्युदयनिःश्रेयस- 
सिद्धि: स धर्म: ” यानी जो धारण करे वह धम है, था 
जिसके द्वारा समस्त संसार रक्षित हो रहा है उसका नाम घसे 
है, अथवा जिससे उदय और कब्याण होता हैं वह धर्म है । 


“वह यज्ञ ही धर्म है! 
[ यज्ञ के लक्षणों केलिए देखिए भगवद्गाता 
अथवा ममिंसादशैन ] 





सत्य सनातन 
( मानव धमंशाल, ४।१३८ ) 
सत्य॑ ब्रयात्‌ प्रियं बयात्‌ न ब्यात्‌ सत्यमप्रियम । 
प्रियं व. नानतं ब्रयादेष धमः 'सनातनः ॥ 


सत्य ( सच ) बोलना चाहिए, प्रिय ( मीठा ) बोलना चाहिए। (पर ) सत्य भी यदि अप्िय 
दो तो उसे न बोढना चाहिए। और इसी पूकार प्रिय बात भी यदि झूठ हो तो उसे भी न बोलना चाहिए । 


यद्दी सनातनघर्म है। मनु० ४।१३८ 
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( छे०--भी नरदेवशाल््री वेदतीथे, महाविद्यालय, ज्वालापुर ) 


आरयंसमाज कोई नवीन धर्म नहीं है। इसके संस्था- 
पक अथोत्‌ प्रवर्तक श्री १०८ स्वा० दयानन्द सरस्वतीजी 
का यह अभिग्राय कभी नहीं था कि एक नवीन धमे खड़ा 
कर दिया जाय । यद्यपि वर्तमान समय में सनातनधम, 
और आययंसमाज दो पृथक्‌ धर्म प्रतीत होते हैं, तथापि सच्चे 
अर्थों में देखा जाय, तो आर्यसमाज भी सनातनधम 
ही है। इन दा सनातनधर्मों में भेद इतना ही हैकि 
“सनातनधर्म ? नाम से प्रसिद्ध सनातनधम जिन बातों को 
मानता चला आ रहा है “ आयसमाज ? नामक सनातनधम उन 
बातो में से अनेक वातों की नहीं मानता है। इतना थोड़ा 
सा अन्तर निकाल दिया जाय ते। सनातनधर्मा कहलानेवालों 
ओर आयसमाजो पुरुषों में कोह भद नहीं । 

१ -वेद को दोनों मानते हैं । 

२--त्राह्मणों ओर अनु्राह्मणों को दोनों मानते है । 

३--अज्ञपान्नों को दोनों मानते हैं । 

४--र्मति और धर्मशास््रों को दोनों मानते हैं । 

५--दतिहास, पुराण आदि सब दोनों मानते हैं । 

केवल वदानुकूल क्या, वेदविहित क्या, वेदविरुद्ध क्या, 
इन्ही बाते में मतभद चला आता है । आयेसमाजो केवल 
चार वेदों का ही स्वतः प्रमाण और सृष्टि भर के अन्य ग्रन्थों 
कं। परतः ग्रमाण मानते हैं । जिस बात को वे विरुद्ध 
समझेंगे उसका नही मानेंगे । सनातनधर्मा लोग वेदों के 
साथ साथ त्राह्मणग्रन्थों को भी वेदतुल्य और स्वतः प्रमाण 
मानते है । केवल इतना ही अन्तर रहता तो इतनी चिन्ता 
की बात न थी, किंतु ये तो बहुत आगे बढ़ते हैं । 
इसी लिए उनकी दशा विचित्र हो गई है । आयेसमाजी 
छाग जरा सी भी तकंविरुद्ध बात मिले अथवा कहीं तनिक 


भी परस्पर विरोध दीख पड़े तो प्रक्षिप्त का आश्रय 
लेकर एकदम त्याज्य और प्राह्म का निणेय कर संतोष 
कर लेते हैं और बड़े मजे में रहते हैं । सनातनधर्मी 
खुवर्ण के साथ मिले हुए अन्य पार्थिव परमाणुओं को भी 
सुवर्ण जितना ही महत्त्व देकर कभी कभी बड़े संकट में पड़ 
जाते हैं, क्योंकि यह तो मानना हो पड़ेगा कि संस्कृत 
अथवा वेदिक साहित्य का कोई ग्रन्थ भी विशुद्धरूप में 
नहीं मिल रहा है। इतिहास पुराण भी इस दोंष से नहीं 
बचे हैं । वतंमान साहित्य में चाहे वह वेदिक हैं। अथवा 
पाराणिक, प्रत्येक बात का वेदानुकूल मानकर भी काम नहीं 
चल सकता है। इसलिए आर्यसमाज को सनातनधम 
की सुधरी हुई द्वितीयावृत्ति समझिए । 


दूसरी बात यह है कि आरयसमाज ने स्पष्ट रूप से केवल 
सिद्ध पक्षों को ही माना है । जैसे-- मूर्तिपूजा का अर्थ 
देव, द्विज, गुरु, माता, पिता, अतिथि आदि को सेवा माना 
है | वे जीवितों के थ्राद्ध को ही श्राद्ध मानते हैं । 
सनातनधर्मा इन बातों को ता मानते ही हैं, किंतु साथ साथ 
पाषाणपूजा, स्तकभ्राद्ध आदि भी मानते है । आयंसमार्जी 
पुरातन वेदिक काल की बातों को फिर लाने के लिए छाला- 
यित हैं और उनसे जितना बनता है पूरी पूरी शक्ति भी लगा 
रहे हैं । सनातनधर्मा भी यही चाहते हैं और अपने ढंग पर 
काम कर रहे हैं । इसलिए आरयसमाज सनातनधम से 
पृथक्‌ नहीं है, दोनों ही सनातनधर्मी हैं ; थोड़ी बहुत 
बातों में भले ही मतभेद हो । 

आयंसमाज के संस्थापक महर्षि श्री १०८ स्वा० 
दयानन्द सरस्वतीजी का आयंसमाज की स्थापना में यह 
उद्देय था कि इसके द्वारा हिंदुओं का सुधार हो और 


श्रायसमाज 


इनको अपने स्वरूप का ज्ञान हो जाय। स्वामीजी को 
विश्वास था कि एक बार किसी प्रकार हिंदुओं को स्व स्वरूप 
का यथार्थ ज्ञान हो जाय, तो फिर वे स्वयं ही भारतवर्ष 
तथा संसार का सुधार कर लेगे, और आयेसमाज अन्य 
विधरमियों के आक्रमण से इनको बचाता रहेगा । दूर॒दर्शा 
स्‍्वा० दयानन्द का तप इस अंश में तो स्वंधा सफल हो 
गया है। कट्टर से कट्र सनातनधर्मा भी चाहे स्वामीजी 
के सिद्धान्तो से मतभेद रखे, किंतु स्वामीजी का तप, विदा, 
बुद्धि, बल, आय॑संस्कृति के पुनरुद्धार के लिए आ्राणपण से 
चेष्टा, उनकी देशभक्ति, उनका वेदप्रेम इत्यादि विषय मे 
तनिक भी मतभेद अथवा संदेह नही रखेगा । 

स्वामीजी के पीछे आयपुरुषो ने सामूहिक रूप से 
स्वामीजी की जन्मशताब्दी भी मना ली, और स्वामीजी 
की मृत्युजय अर्द्धशताब्दी भी हो गईं। आय॑समाज ने 
गत ५७० वर्षों में हिंदूधम की कालवशात्‌ म्रविष्ट हुई 
कुरीतियों का निवारण करने में, वेदगप्रचार, प्राचीन शिक्षा- 
प्रचार आदि मे जो प्रयन्ष किया है उससे भारतवर्ष सजग 
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हो उठा है, यह बात तो माननी ही पड़ेगी। विंधर्मियों 
के आक्रमण से हिंदुओं को बचाने में, परतितपरावर्तन मे, 
पतितो में उद्धार के आशाझुर उत्पन्न करने मे आयसमाज 
ने जो अपूर्वे काय किया है उसको जगत्‌ जानता हैं। जरो 
खेत को रक्षा के लिए केंटीली बाढ़ की आवश्यकता रहती 
है, इसी प्रकार विधरमियों के आक्रमणों से हिंदुओं को 
बचाने के लिए आयंसमाज की अभी बहुत काल तक बरावर 
आवश्यकता रहेगो । धर्म के विषय में इतना कहने के 
पश्चात्‌ इस बात का उल्लेख करना भी अपरिहाय एवं 
आवश्यक है कि जहाँ आयंसमाज गृहसंशोधन, विधर्मियों 
से संरक्षण ओर विधर्मिमतनिराकरण में लगा हुआ हैं वहाँ वह 
देशोत्थान के काये में भी किसी से पीछे नहीं ह॑ । इस प्रकार 
हजार मतभेद हो, तो भी यह मुक्तकण्ठ से मानना पड़ेगा ओर 
जगत्‌ मान रहा है कि आयंसमाज देश और धर्म का कार्य 
करनेवालो सावेभौम धमंपक्षपातिनी जीती जागती संस्था है । 

बस, आज इतना ही संक्षिप्त विविचन तथा समालोचन 


पयाप्त है । 


कुलअजुखा एज 


( छे० -- विद्यामहाणंव श्री पण्डित रुद्रदेव शास्त्री, वेदशिरोमणि, द्शनालंकार, भिषगाचार्य ) 


“आयोणा समाज:- आयसमाजः? केवल इस अर्थ 
को ध्यान में रखकर ग्रकृत में विचार नहीं किया जायगा । 
प्रकृत अबन्ध में “आयेसमाज? के यौगिक अथे को न 
लेकर योगरूढ़ अर्थ को ही ग्रहण किया जायगा । 

जिज्ञासा 

१४ वर्ष की आयु में शिवरात्रि के श्रत कौ विधि 
निष्पन्न करते समय एक बालक के हृदय में शिव की प्रतिमा 
ओर उसकी शक्ति के विषय में विशेष जिज्ञासाण उत्पन्न 
दो गईं। इन जिज्ञासाओं के समाधान में बालक का 


बहुत सा समय व्यतीत होने लगा । शने: शनें: बालक 
को प्रतिमापूजन पर अविश्वास हो गया। सन १८४५ 
ईं० में बालक ने अपने ग्रह की उस समय छोड़ दिया जब 
माता पिता विवाह “संस्कार? के लिए लालायित थ्रे। 
सन्‌ १८४८ ई० में बालक स्वामी दयानन्द” बन गया। 
ब्रह्मचय से सीधे संन्यासाशभ्रम में प्रवेश किया । 


१--आरवंसमाज के संस्थापक स्वामी दयानन्द सरस्वती 
( सन्‌ १८२४ ई०-१८८३ ई० ) का जन्म काठियावाड के एक 
( हिंदू ) राज्य में हुआ था। इनकी जन्मभूमि होने का सौभाग्य 
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संन्‍्यासाश्रम में प्रवेश करने के उपरान्त स्वामी दया- 
नन्‍द ने भारतवषे के विभिन्न प्रान्तों मे भ्रमण किया और 
बड़े बड़े पण्डितों से अनेक वैदिक विषयो पर शाख्राथे किया । 
शास्रार्था के विषय प्रधानतः वेदो, ब्राह्मणग्रन्थो ओर पुराणों 
के स्वतःप्रामाण्य ओर परतःप्रामाण्य, मृतक श्राद्ध और 
प्रतिमाएजन तथा अवतार आदि हुआ करते थे । बहुत 
से स्थानों पर अन्य शास्रीय तथा सामाजिक बातो पर भी 
आपने वातालाप और शाज्रार्थ किये । इस भारतभ्रमण और 
देशाटन ने तथा इस शाख्त्रचचों ने इनको इस योग्य बना 
दिया कि ये अपने मत की स्थापना वेदों के आधार पर कर 
सके । अतः इन्होंने सन्‌ १८५३ ई० मे बंबई मे एक नई 
संस्था की स्थापना" को । इस संस्था का नाम है “आयं- 
समाज”? । सन १८७७ ई० में लाहोर मे आर्यसमाज 
की स्थापना हुई आर पुन- शनेः शनेः भारत के विभेन्न 
प्रान्तों मे आयंसमाजों को धड़ाघड़ स्थापना द्वोने लगी । 
इस समय तो अफ्रीका ओर फिजी आदि में न केव७ 
आर्यसमाज ही विद्यमान है, अपि तु आयंसमाज के द्वारा 
संचालित अनेक स्कूल आर गुरुकुल तथा कन्यापाठशाला 
आदि भी विद्यमान है । 

स्वामी दयानन्द सरस्वती के गुरु विरजानन्द सरस्वती 
व्रजभ[म के केन्द्र मथुरा में रहते थे । स्वामी विरजानन्द 
सरस्वती के आशीवाद से हो स्वामी दयानन्द ने वेदों के 
प्रचार और उद्धार का महान्‌ भार अपने कंधों पर येग्यता- 


मौरवो राज्यान्तगंत टंकोशा नाम के ग्राम को उपलब्ध है। ये 
औदीच्य ब्राक्षण थे । स्वामी दयानन्द सरस्वती का बचपन का 
नाम था मूलशंकर। और उनके पिता का नाम अम्बाशकर था। 
इनके पिता शिव के उपासक थे। शिव की उपासना और पूजा 


की शाख्रोक्त विधि द्वारा श्नके बाल्यकाल के धामिक विचार 
अनुप्राणित हुए थे । --- संपादक 


१--कुछ लोग आयेममाजस्थापना की तारीख १० पप्रिल, 
१८७५ कहते हें । -- संपादक 


गीताधर्म 


पूवेक उठाने का साहस किया था । स्वामी दयानन्द ने 
ब्राह्मण हँते हुए भी जन्मना वेव्यवस्था के स्थान मे ग्रुण, 
कर्म और स्वभाव से वर्णव्यवस्था का प्रचार किया । आज- 
कल भी आयसमाज के सामाजिक सुधारों मे सबसे बड़ा 
सुधार यही कहा जाता है कि आयेसमाज जन्मना वण- 
व्यवस्था को नहीं मानता है। आयेसमाज ही सबसे 
पहली जीवित जागृत ऐसी संस्था है जो करमणा वर्ण की 
घोषणा करतो है । दलितोद्धार, अछूतोद्धार या हरिजनों- 
द्वार इत्यादि की मूल भित्ति ही कमेणा वर्ण मानी जा 
सकती है । स्वामी दयानन्द सरस्वती की बात मे शक्ति 
और सार के मुख्य कारण उनकी विद्या और तपस्या तो थे 
ही, पर उनका जन्‍्मना ब्राह्मण होना भी सोने मे सुगन्ध के 
तुल्य कहा जा सकता है । स्वामी दयानन्द यदि जन्मना 
ब्राह्मण न होते ओर कर्मणा ब्राह्मण होने का दावा कर, कर्मणा 
वर्णव्यवस्था का प्रचार करते, ते। लोग थपाडी पीट पीटकर 
इनका मखौल उड़ाते तथा इनको दम्भो और धूते कहते । 
पर स्वामी दयानन्द जन्मना ब्राह्मण थे । अतः इस प्रकार के 
अनुचित दोषो का उनपर आरोप न किया जा सका । 

स्वामी दयानन्द ने ईश्वर के निराकार हाने मे प्रबल 
युक्तियो देकर अनेक प्रकार से प्रतिमाप्जन का खण्डन 
किया है । वे जीवात्मा को नित्य तथा निराकार मानते 
हैं और जीवात्मा के वि।भन्न यानियों में जन्म लेने का कारण 
कर्म अथवा कमेफल मानते हैं। वे सतक श्राद्ध के विरोधी 
हैं। उनका कहना हैं कि जीवित माता, पिता, आचाये 
ओर गुरु आदि का श्रद्धा से सत्कार करना द्वी वस्तुतः 
श्राद्ध है । 

वर्णव्यवस्था, प्रतिमापूजन, श्राद्ध और पुराणों का 
प्रामाण्य ये चार विषय स्वामी दयानन्द के कआर्यसमाज में 
ऐसे हे जिनमें सनातनधम के अन्य प्रचारकों का मतभेद 
कहा जा सकता द्रै। “वेद? शब्द का क्या अर्थ है | 
संद्दिताभाग का द्वी नाम वेद है अथवा ब्राह्मण आदि ग्रन्थों 


श्रायेसमा ज 


का भी १ यह भी एक ऐसा विषय दै जिसको आयेसमाज को 
वेदियों पर बहुत समझाया जाता है। आरयंसमाज का सिद्धान्त 
है कि वेद ईश्वरीय ज्ञान है, अतः अपौरुषेय और अनादि 
है। नित्य वेदों में अनित्य पुरुषों के इतिहास आदि की 
चचो नहीं है, अतः वेद के ऐतिहासिक अर्थ को आरयंसमाज 
अप्रामाणिक कहता है । वेद के ऐसे स्थलों की जिनमें झिसी 
व्यक्तिविशेष के नाम की गन्ध द्वोती है, आयेसमाज खूब 
छान बीन करता है। ऐसे स्थलों की व्याख्या करने 
का प्रकार स्वामी दयानन्द सरस्वती ने अपने यजुबँद 
और ऋग्वेद के भाष्य में दिखलाया है। उसी पद्धति का 
अवल्म्बन' कर तथा विज्ञान और तक का सहारा लेकर 
वेदों से सब विद्याओं के मूल को ढँँदढ़ निकालना भी आयेसमाज 
की एक विशेष 'देन? है। आयंसमाज के मुख्य नियम 
दस हैं। इनके उद्धरण की यहाँ कोई आवश्यकता नहीं 
हैं। उपनियम और उपोपनियमों की संख्या बहुत अधिक 
है। सन्‌ १८९२ ई० में आयसमाज में भध्ष्याभक्ष्य के 
प्रश्न को लेकर मांसपार्टा ओर घासपार्ट का जन्म हुआ । 
घासपार्ट के लोग निरामिषभोजी थे और निरामिप भोजन 
का ही प्रतिपादन करते थे, पर मांसपार्टी के लोगों का कहना 
था कि दस नियमों में मांसभक्षण का कहीं पर भी 
निषेध नहीं है, अतः मांसभक्षण में कोई सैद्धान्तिक दोष 
नहीं है। आर्यसमाज के मुख्य मन्तव्यों की व्याख्या 
स्वामी दयानन्द के ग्रन्थों से ही की जाती है । इस विषय 
में स्वामी दयानन्द के निन्न ग्रन्थों के लेख ओर उनके आशय 
प्रामाणिक समझे जाते हैं--- 

(१) स्वामी दयानन्दकृत सत्याथंश्रकाश 

(३ ) ऋग्वेदादिभाष्यभूमिका 

( ३ ) संस्कारविधि 

(४ ) आर्योदेश्यरल्माला 

(५ ) स्वामी दयानन्दकृत यजुर्वेंदभाष्य तथा ऋग्वेद- 

भाष्य ( अपू्ण ) 
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( ६ ) स्वमन्तव्यामन्तव्यप्रकाश तथा स्वामी दयानन्द 
के शात्रार्थ की पोधियाँ । 

स्वामी दयानन्द का कहना है कि ब्राह्मण से लेकर 
जमिनि मुनिपयेन्त ऋषि महर्षि जिस स्रत्य का प्रतिपादन 
करते चले आये हैं उसी का उपदेश मैं भी दे रहा हूँ, काई 
नूतन बात में नहीं कह रहा हूँ । 

आयंसमाज ने भारतवर्ष और हिंदूसमाज में 'स्व” के 
प्रेम का अ्डर उत्पन्न किया है । स्वधर्म, स्वदेश, स्ववेण, 
स्वसंस्कृति, स्वभापा तथा स्वराष्ट्र के प्रेम की शिक्षा आरय॑- 
समाज की मुख्य शिक्षाओं में किसी से भी दूसरी कोट में 
नहीं रखी जा सकती हैं । 

आयंसमाज ने वेदों को अपनाया है और आयसमाज का 
उपदेश है कि 'बेदों की ओर मुड़ा? । वेदों के शिक्षाग्रचार 
तथा संस्कृतसाहित्य के प्रचार के लिए आयंसमाज ने बहुत 
बड़ा काम किया है । स्रियों को संस्क्ृतसाहित्य की शिक्षा 
देना और कलियुग में बालिकाओं को वेद पढ़ाना आयंसमाज 
का ही काम है । 

सायणाचार्य ने ऐतरेय ब्राह्मण के उपोद्घात में लिखा है- 

स्रीशद्रद्विजबन्धूनां त्रयी न श्रुतिगोचरा । 

इतिभारतमास्यानं कृपया झुनिना कृतम्‌॥ 

आयेसमाज आचाय॑ सायण की इस बात का भा नहीं 
मानता है । 

आयसमाज ने समाजसुधार और शिक्षाप्रचार के लिए 
भनेक गुरुकुलों की, अनेक कन्याग्रुरुकुलो की आर अनेक 
स्कूल तथा कालेजों की स्थापना को है। गुरुकुलों में गुरु- 
कुल बन्दावन और गुरुकुल कांगड़ी अधिक प्रसिद्ध हैं। 
कालेजो में लाहौर का डी० ए० वी० कालेज और कानपुर 
का डी० ए० वी० कालेज अधिक ख्याति पाये हुए हैं, 
पर संख्या में स्कूल, कालेज और गुरुकुल अत्यधिक हैं । 
जालंधर का कन्यामद्दावियालय और देहरादून का कन्या- 
गुरुकुल बालिकाओं को वेदशालञ्र को शिक्षा देते हैं। इन 
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स्थानों पर कन्याएं प्रतिदिन संध्या और हवन आदि भी 
करती हैं । 

आश्रमप्रणाली का आर्यसमाज ने पुनरुज्जीवन किया 
है। आरयंसमाज में ब्रह्मचारी, गहस्थ, वानप्स्थ ओर 
संन्यासी पुरुष तो हैं ही, साथ द्वी साथ भिन्न भिन्न आश्रमों 
की देवियोँ भी विद्यमान हें । 

आरयंसमाज विधवाविवाह का भी प्रचार करता है | 
प्रतिवषे विधवाश्रमों के द्वारा अनेक विधवाओं के विवाह 
हुआ करते हैं। आयंसमाज “नियोग” को भी अनुचित 
नहीं समझता है ; पर एक दो व्यक्तियों की इस विषय को 
प्राथनाओं के अतिरिक्त इस दिशा में वस्तुतः कोई काये 
नहीं हुआ है । 

आर्यंसमाज का संघटन बहुत सुन्दर है। ग्राम आम 
ओर नगर नगर में आरयंसमाज का प्रचार है । प्रायः 
सब प्रान्तों के बड़े बड़े नगरों में आयसमाज के विशाल 
मन्दिर हैं । 

आरयसमाज के पदाधिकारियों और अन्तरज्ञ सदस्यों 
का निवाचन हुआ करता है। कोई “पाधा”, “गुरु? अथवा 
टहीधर' महंत नहीं है। ग्रामों के आयेसमाज अपने 
प्रतिनिधियों को निवोचित कर जिले के समाज में भेज देते 
हैं। इससे जिला के समाजों का संघटन हो जाता है । 
जिले और आमों के समाजों की संपत्ति रजिस्ट्री द्वारा प्रतिनिधि- 
सभा के नाम दें। जाती है । इससे धोखा धड़ी और गवन 
नहीं होने पाते । प्रान्त की प्रतिनेिधिसभाओं का संघटन 
पृथक पृथक प्रान्तों में है। इस विषय की विस्तृत निय- 
मावली के आधार पर प्रतिवर्ष पदाधिकारियों का निवोचन 
दाता है। भारत के भिन्न भिन्न प्रान्तों की तथा फिजी 
आदि विदेशों की प्रतिनिधिसभाओं ने मिलकर एक मदहती 
सभा की स्थापना की है। इसका नाम है 'सावेदेशिक 
आय॑प्रतिनिधिसभा' । आयंसमाजों की सबसे बड़ी यही 
सभा? है। 


गीताधर्म 
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भिन्‍न भिन्न प्रान्तों में होनेवाले विशेष विशेष कार्यों का 
लेखा विविध समराचारपन्नों में प्रकाशित किया जाता है । 
युक्ततरान्त की आरयश्रतिनिधिसभा का मुखपत्र “आय॑मित्र? 
( आगरा ) है और सा्वदेशिक आय॑प्रतिनिधिसभा का सुख- 
पत्र 'सावंदेशिकः ( देहली ) है। आयेसमाज ने यवन 
और इसाई आदि का शुद्धिद्वारा भो खोल रखा है। 
इसके लिए आयेसमाज में “'शुद्धिसभा” नाम को एक संस्था है । 
इस संस्था का “शुद्धिसमाचार! नाम का एक पत्र प्रतिमास 
देहलो से प्रकाशित हुआ करता है । 

कुछ मनचले लोगों ने आयेसमाज के साथ “जातपाँत- 
तोड़कमण्डल? नाम को एक संस्था का पुछलला भी छगा रखा 
है, पर वस्तुतः इस अ्रकार के आन्दोलन “वणेव्यवस्था? की 
नींव को खोखला करनेवाले हें। ऐसे आन्दोलनों को 
स्वामी दयानन्द सरस्वती के मन्तब्यों के अनुकूल तो नहीं 
कट्दा जा सकता, तथएपि इस प्रकार के आन्दोलनों में आर्य- 
समाज के सभी वर्णों के लोग संभिलित रहते हैं । यह 
बात वस्तुतः सत्य नहीं है कि आयसमाज के ब्राह्मणेतर 
लोग अथवा शाुद्गप्रधान लोग ही इस प्रकार के आन्दोलनों 
में भाग लिया करते हैं । “आयसमाज? कमेणा वर्ण- 
व्यवस्था का प्रतिपादक है ओर “जातपाँततोड़कमण्डलों? का 
अभिआनय जन्मना वर्णव्यवस्था का निरसन करना ही है । 

कुछ लोग यह शाह्ला किया करते हैं कि कर्मणा वर्णे- 
व्यवस्था को दुह्ाई देनेवाले लोग “कमंणा? ब्राह्मण बनने के 
लिए तो लालायित रहते हैं, पर कभी किसी वैश्य अथवा 
क्षत्रिय ने 'शूद्र! होने का दावा भी किया है / 

शह्या तो ठीक है, पर इस हाद्ला से आयंसमाज के 
सिद्धान्त में कुछ अन्तर नहीं आता। इसका उत्तर तो 
यास्क के शब्दों में यह दिया जा सकता है--- 

* सेषा पुरुषगद्दो न शास्त्रगद्दी ।! 

आयसमाज में अधिक संख्या तो सामान्य श्रेणी के ग्हस्थों 
की ही दे ( जिनमें नोकरीपेशा छोग ही अधिक हैं ), पर 


भ्रायसमाज 


कृषक, दूकानदार, जमींदार, वकील, डॉक्टर, संपादक, 
अध्यापक और कुसीदजीवी ( सूदखोर ) पुरुष भी आे- 
समाज में पयोप्त संख्या में हैं दी । 

आयंसमाज में संस्क्रतसाहित्य के तथा वेदादि सच्छात्नों 
के प्रकाण्ड पण्डित यद्यपि न्‍्यून हैं, तथापि सवा 
उनका अभाव नहीं है । 

सर्वश्री पं० द्विजेन्द्रनाथ सिद्धान्तशिरोमणि, बंबई; 
ग्रो० रामदेव, लाहौर; प्रो० धर्मेन्द्रनाथ, मेरठ; प्रो० इन्द्र, 
दिल्‍ली; श्री० रुद्रदेव, बनारस; पं० विश्वबन्धु, लाहौर; श्री 
प्रों० अद्यानन्द, गुरुकुठ ( इन्दावन ); आचार्य बृहस्पति, 
गुरुकुल ( ब्न्दावन ); ग्रो० सत्यत्रत सिद्धान्तालंकार, कां गड़ी; 
पं० नरदेव शासत्री वेदतीथे, ज्वालापुर ; श्री गज्नाप्रसाद 
उपाध्याय, इलाहाबाद; श्री चमूपति, कांगर्डी ; प्रिंसिपल 
दीवानचंद, कानपुर; पं० देवसेन आयुर्वेदशिरंमरणि, कानपुर; 
महात्मा हंसराज, लाहोर; महता जमिनि, लायलपुर; पं० 
श्रीशचन्द्र एम० ए०, एल-एल० बी०, कानपुर और श्री 
नारायण स्वामी प्रधान सावदेशिकसभा, देहली आदि 
आर्यसमाजिक साहित्य, संस्क्ृतसाहित्य तथा पाश्चात्य साहित्य 
के ऐसे विद्वान्‌ है जिनका मन्तव्य स्वामी दयानन्द के 
सिद्धान्तों की व्याख्या के लिए अधिकाँश में प्रामाणिक कहा 
जाता है। इन विद्वानों के विविध निबन्ध और व्याख्यान 
आदि भी आयसमाज के साहित्य की निधि हो 
जाते हैं । 

आयंसमाज के अ्रवर्तक स्वामी दयानन्द को वेदों से 
अति प्रेम था। उन्होने भोतिक विज्ञान, रसायन और 
ज्योतिर्विज्ञान आदि की बातें वेदों में से द्/ँढ दँढ़कर निका- 
लने की ओर संकेत किया है। अतः आयंसमाज के 
पण्डितों का मुख्य अयल्ञ वेदों की वैज्ञानिकी व्याख्या ही 
हा जाता है। पण्डित गुरुदत्त ने यही शेली स्वीकार 
की थी। प॑० लेखराम ने यही करना चाहा। पं० 
तुल्सीराम स्वामी और भगवानदीन मिश्र का भी उद्योग 
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ऐसा दी होता था, महात्मा मु'शीराम जिज्ञासु ( स्वामी 
श्रद्धानन्द ) भी यही चाहते थे । 

यह तो स्वर्गीय आयसमाजी महाशयों के हृद्गत भाव 
का अनुवाद हुआ । स्वर्गीय पं० भीमसेन शमो और पं० 
अखिलानन्द भी आर्यसमाज में यही करते रहे । आजकल 
के नवीन पण्डितों के द्वारा भी सार्वेदेशिक सभा की अध्य- 
क्षता में प्रायः इसी दिशा में प्रयल किया जा रहा हैं । 
गुरुकुल वृन्दावन आदि संस्थाओ में इस मूल को पुष्ट करने 
को शिक्षा दी जाती है । 

सार्वदेशिक आयेप्रतिनिधिसभा ने दो वर्ष पू्व दिल्ली में 
एक “आय॑विद्वनूसंमेलन? किया था । उस संमेलन में विविध 
विषयों पर अनेक विद्वानों के निबन्ध पढ़े गये थे । सर्भी 
निबन्ध आयेसमाज के सिद्धान्तों की व्याख्यामात्र कहे जा 


सकते है। सर्वोत्कृष्ट निबन्ध पं० ब्रहद्मानन्दजो शिरोमाण 
का कहा जाता है। उसका विपय था --“वैदक विज्ञान! । 


इसमें अपनी विद्धत्ता के द्वारा वेदमन्त्रों की मीलिक व्याख्या 
की गई है । आयंसमाज इस प्रकार के अनुसंधानों का 
प्रोत्साहन देता है । विद्वत्संमेलन के अन्य निवन्ध भा 
प्रायः वेदा के विषय में हां थे | 
यह तो स्पष्ट नही हाता कि आयंसमाज क्‍या है, तथापि यह 
तो मालूम ही हा जाता दे कि वह क्या चाहता है । अधिक 
क्या, आयेसमाज के दस नियमों में तीसरा नियम यह है--- 
“वेद सत्य विद्याओं को पुस्तक है । वेद का पढ़ना 
पढ़ाना और सुनना सुनाना सब आयों का परमधर्म है। 
इन्हीं आर्यो के समाज का नाम “आयसमाज? है। इस 
आयसमाज की स्थापना सन १८७३ ई० में बंबई में 
स्वामी दयानन्द सरस्वती ने की थी ।? 

वेदों के पठन पाठन पर प्राचीन आयसाहिंत्य में भी 
बहुत जोर दिया गया है। मनु भगवान्‌ ने एक जगह कहा है- 

वेदमेव सदाभ्यस्येत्‌_तपस्तप्स्यन्‌ द्विजोत्तमः | 

वेदभ्यासो हि विग्रस्थ तपः परमिहोच्यते ॥ 
(२१६६ ) 


इस घटना से यद्याप 
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मनु भगवान्‌ द्विज के लिए वेदाभ्यास का उपदेश देते 
हैँं। स्वामी दयानन्द सरस्वती “ आय? के लिए वेदाभ्यास का 
उपदेश देते हैं। मनु जिनको द्विंज कहते हैं, स्वामी 
दयानन्द उनको ही “आये? कहते हैं । अतः “आयसमाज? 
का अथे है 'द्विजसमाज”? द्विजसमाज से भी अच्छा शब्द 





गीताधर्म ' 





है 'विप्रसमाज” । यह “विप्रसमाज? जन्मना वणेन्यवस्था 
के स्थान पर कमंणा वर्णव्यवस्था के आधार पर प्रतिष्ठित 
होना चाहिए। आयसमाज की स्थापना का यही ध्येय 
था। समाज का यह रूप ही है--- 

८ आयसमाज ! । 


-सलाअलाकार 3 ातमाकत ९०७० :ब नामक. 


जर्ज छोर 


बालघजा] 


( पौराणिक देवताओं का मूल वेद में हे ) 


( ले०--पं० द्वाराणचन्द्र भट्टाचाये, गवर्नमेंट संस्क्रत कालेज, बनारस ) 


वेद में जो पुरुषसृक्त है, उसके एक मन्त्र में धर्म शब्द 
आता हँ-- 
यज्ञेन यक्षमयजन्त देवा- 
स्तानि धम्मोणि प्रथमान्यासन्‌ | 
इसका यह अथे है कि देवताओं ने पूजनीय यज्ञपुरुष 
भगवान्‌ की पूजा की थी । वही यज्ञ प्रथम धर्म था। इसका 
अभिप्राय यह निकलता है कि भगवान्‌ का आराधन समस्त 
धमोनुष्ठानों में प्रथम है । देवताओं के द्वारा उसका अनुष्ठान 
उसकी श्रेष्ठता का प्रतिपादक है । 
केवल वैदिकधम में ही नहीं, किंतु प्रथिवी भर के 
समस्त धमंसंश्रदायों में परमेश्वर कौ पूजा--परमात्मा की 
उपासना--सर्वश्रेष्ठ धर्म माना गया हे । सत्य, अहिंसा, 
ब्रह्मचय, दया इत्यादि भगवदुपासना के योग्यतासंपादन में 
हेतु होने के कारण धर्म समझे जाते हैं। परमात्मा की 
उपासना का प्रकार सकल धर्मों में एक नहीं है, विभिन्न 
संप्रदायों में उसकी विभिन्न रीति प्रचलित है। हम जिन 
संग्रदायों का नास्तिक समझते हैं, वे भी किसी न किसी रूप 
से एक सर्वश्रेष्ठ शक्ति के सामने सिर झुकाते हैं। चाहे वे 
उसको भगवान्‌, परमेश्वर, परमात्मा आदि शब्दों से न भी 


कहें, परंतु उनकी सत्ता सर्वोपरि मानने से वह शक्ति नामान्तर 
से परमेश्वर द्वी सिद्ध होती है। जिनके सिद्धान्तों में 
परमेश्वर आदि शब्दों से परमात्मा की उपासना की जाती 
है, उनके सिद्धान्तों में भो परमेश्वर का स्वरूप इससे अन्य 
नहीं समझा जाता है । 

हमारे वेदिक सनातनधममम में परमेश्वर की उपासना, 
अधिकारी की योग्यता पर ध्यान रखकर, नाना प्रकार की 
कही गई है । हम अधिकारियों में अधम हैं । मूर्तिपूजा 
हमारे लिए है--- 

“ अचोयामेव हरये पूजां यः श्रद्धयेहते । 
न तद्चक्तेषु नान्येषु स वे भागवताधमः" ॥” 
[ भागवत ११ स्क॑० २, अ० ४७ श्रोक ] 

जो मूर्ति ( अचो ) में ही श्रद्धा से हरि के लिए पूजा 
करता है, न तो हरि के भक्तों में श्रद्धा रखता है और न 
किसी दृसरे में, वह मूर्तिपुजक भागवत तो माना जाता है, 
पर सबसे नोची कोटि का । 


जिनकी सर्वेभूत में परमात्मा कौ--भगवत्स्वरूप कौ--- 


अन्न नितिन जिन जन नमन 


१--कर प्रतियों में 'स भक्तः॑ प्राकृतः स्वृतः पाठ है | -...स॑ ० 
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धर्म और मूतिपूजों 


अतीति होती है, वे अक्षदर्शी पुरुष झृतकृत्य हैं, उनका कोई 
कर्तव्य नहीं है, वे भक्तों में उत्तम हैं-- 

“सर्वेभूतेषु यः पश्येद्भगवद्भावमात्मनः । 

भूतानि भगवत्यात्मन्येष भागवतोत्तमः ॥ 

[ भागवत स्क० ११, भ० २, श्लोक ४५ ] 

हमें उत्तम भक्त बनने के लिए पहले अधम भक्त की 
योग्यता श्राप्त करनी चाहिए । नीचे से ही मनुष्य ऊपर 
तक पहुँचता है, इसलिए हम भी पहले अधम भक्त बनकर 
फिर उत्तम भक्त बन सकते हैं । 

आजकल के हमारे कुछ भाई समझते है कि मूर्ति- 
पूजा आधुनिक है, वेदों में मूर्तिपूजा का कोई प्रमाण नहीं 
है। परंतु उनका यह सिद्धान्त अत्यन्त अश्ुद्ध है। 
मूर्तिपूजा की चचो पुराणों में आती है, इस कारण हमारे 
भाई मूर्तिपूजा को पौराणिक समझते हैं । वे यद्द नहीं 
समझते कि वेदों में जिसकी कुछ भी चचो नहीं है वह 
सहसा पुराणों में किस प्रकार से आ सकता है । 

पतज्ञलि के व्याकरणमद्दाभाष्य के अनुसार कुल वेद- 
शासखाएं ११३० थीं, यदद निश्चित रूप से सिद्ध द्वोता दे 
[ महाभाष्य पस्पशाहिक देखिए ]। उनमें इस समय 
१०।१२ शाखाएँ उपलब्ध दछ्वोंती हैं। उपलब्ध समस्त 
शाखाओं का भी निरीक्षण हमारे भाई नहीं किये दे । 
यही कारण दै जिससे वे मूर्तिपूजा को अवैदिक कहते हुए 
पीराणिक देवताओं को अवेदिक सिद्ध करने के लिए तत्पर 
रहते दें। वास्तव में बेद की संदिताओं में पौराणिक 
देवताओं की चचो मिलती है । 

यजुर्वेद की एक शाखा का नाम “ मैन्नायणी शाखा?” 
है। इस शाखा की संद्ेता सन्‌ १९२३ ई० में जमेन देश 
की राजधानी बलिन ( 3677 ) से प्रकाशित हुई है । इस 
मैन्नायणी संद्विता के मध्यकाण्ड के नवम श्रपाठक में शिव, 
पावेती, कार्तिकेय, गगेश, बअह्मा, विष्णु, सूर्य, चन्द्रमा, 
श्रम्ति आदि देवताओं की गायत्री का उल्डेख है -- 


१३०४, 


तत्पुरुषाय विद्वद्दे मह्ादेवाय घीमहि । 
तन्‍नो रुद्र: प्रचोदयात्‌ ॥ 
( शिवगायत्री ) 
तद्गाक्नौच्याय विद्यदे गिरिसुताय धीमहि। 
तन्‍नो गौरी प्रचोदयात्‌ ॥ 
( पावेतीगायतन्री ) 
तत्कुमाराय विद्यहे कात्तिकेयाय धीमहि । 
तन्‍न:ः स्कन्द: प्रचोदयात्‌ ॥ 
( कार्तिकेयगायत्री ) 
तत्कराटाय विद्दाहे दृत्तिमुखाय धीमदि । 
तनन्‍नो दन्ती प्रचोदयात्‌ ॥। 
( गणेशगायत्री ) 
तश्चतुमुंखाय विद्यहे पद्मासनाय घीमदि । 
तन्‍नो ब्रह्मा प्रचोदयात्‌ ॥ 
( ब्रह्मगायत्री ) 
तत्केशवाय विद्हे नारायणाय धीमहि । 
तन्‍नो विष्णुः प्रचोदयात्‌ ॥ 
( विष्णुगायत्री ) 
इत्यादि । 
यजुर्वेद की कठशाखा की संहिता “काठक संहिता? है । 
यह संद्विता सन्‌ १९०० ई० में जमंन देश के लिपजिक 
(,2 7८98 ) नगर में छपी है। इस संद्विता के सप्तदश 
स्थानक में शिवगायत्नी बिल्कुल उसी प्रकार छिखी है, 
जिस प्रकार मैत्रायणी संद्विता में है । _ 
मैत्रायणी संद्विता के उद्धृत अंद में गणेशजी हस्तिमुख 
तथा दन्ती ओर ब्रह्माजी चतुमुंख तथा कमलासनरूप से 
वर्णित हैं। वेद की अन्य शाखाओं की विल॒प्त संहिताएँ 
यदि किसी समय मिल जायेंगी, तो यद्द बहुत संभव दे कि 
साज्नोपाज् समस्त पोराणिक देवताओं का मूल वेद ही में मिल 
जायगा । अंतएव दमें मूर्तिपुजा की वैदिकता पर कभी 
संदेह नहीं करना चाहिए । 


१९६ 


१३०३ 

सनातनधर्मा के अतिरिक्त पाश्वात्य सभ्य जातियों में 
रोमन कैथलिक और ईसाई भाई भी मूर्ति के उपासक हैं, 
बौद्ध तथा जन भा मूर्ति के पूजक हैं । इससे मूर्तिपूजा की 
व्यापकता सिद्ध होती हैं । 

प्राचीन तथा अवाचीन काल में अनेक भक्त महात्मा 
उत्पन्न हुए तथा अनेक भक्त इस समय वतंमान हैं जो मूर्ति 
की उपासना से विशेष आध्यात्मिक उन्नति ग्राप्त किये हे । 





गीताध॑म 
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प्राचीन भारत के ब्रह्मविद्याप्रतिपांदक उपनिषदों में कही 
हुई प्रतीकोपासना भूर्तिपूजा का नामान्तर है। विचार करने 
पर यह सिद्ध होता है कि सूय या अप्रि की उपासना भी 
स्वेब्यापक परमात्मा की मूर्तिपूुजा ही है । अतएव 
हमें समस्त संदेहों को हटाकर मूर्तिपूजा के द्वारा 
अपनी आध्यात्मिक उन्नति के लिए प्रेमपू्वक प्रयत्न 
करना चाहिए । 


छ् हा शाजबाएओ 


( ढे०--प्रो० जयेन्द्रराय भ० दूरकाढ एम० ए० 2 


धमे संसारयात्रा का एक महामागे है। 
उसकी रेल ( >पटरी ) लोहे की जेसी सख्त 
हैं। उसके ऊपर जानेवाली गाड़ी दूसरी 
ओर नहीं जा सकती, परंतु इसलिए भला 
कोई उसकी उपयोगिता से इनकार कर सकता 
हैं? उस ट्रेन से अपने अपने स्थान को 
आदमी जा सकते हैं। उसके बीच में स्टेशन 
भी पढ़ते हैं जहाँ खाना पीना भी अच्छी तरह 
मिलता है। यह लाइन सहज में उलट नहीं 
सकती ; परंतु यूरोपीय हथियारों से उसको 
बिगाड़ा जा सकता है। उस लाइन के टूटने 


से उसके ऊपर जानेवाली ट्रंन गिर पड़ती है। 
इतना ही नहीं, वरन्‌ एंजिन का सब जोर 
उसको ओर हैरान करता है। ट्रंन पत्थरों 
में टकराती है, उसमें बैठनेवालों के सिर 
परस्पर ठुकराते है ओर कितनों की तो जान 
भी निकल जाती है, परंतु ऐसी रेल की 
लाइन, बलवान एंजिन, प्रुस्ाफरी की ऐसी 
सुन्दर व्यवस्था ओर ऐसे घुन्दर संचालकों 
के बिना हम लोग केसे सहज में हरिद्वार जा 
सकते १ धमे हजारों वर्षों से मानवजीवन की 
उन्नति का सुपरिचित राजमागे है | 


तांभोौज हित घ् 


( ले० -- श्री भद्रसेन गुप्त, संपादक “संजय, देहली ) 


धरम शब्द बड़ा सुन्दर है, प्रिय है, शान्तिदायक 
है। सुरुचि के साथ साथ दया का स्रोत बहानेवाला; 
मान, प्रतिष्ठा और यश का दाता है। इस छोक 
और परलोक में सुख और मोक्ष का प्रदाता है। 
धम कहाँ रहता है ? इसका निवास और इसकी 
स्थिरता जानने के लिए सभी उत्सुक और उत्कण्ठित 
रहते हैं। धम जितना सरल, मृदु और हृदयमाही 
प्रतीत होता है उतना ही गहन, विकट, कठिनसाध्य 
और कष्टसाध्य है। विश्व के प्राणियों को महात्ता, 
नहीं नहीं अमरत्व, देनेवाला धम ही है। जिसके 
पास थैय अर्थात्‌ धोरजधर्म है, जिसने मन से, वचन 
से और शरीर से सभी को ( प्रिय को, अप्रिय को, 
स्वजन को, परिज्ञन को ) क्षमा किया है, जिसने 
अपने को वश में किया है, जिसने मनसा, वाचा, 
कर्णा सब प्रकार से चोरी का त्याग किया है, 
जो भीतर से और बाहर से सदैव सब प्रकार शुद्ध 
और पतरित्र रहने का स्वभावी बन चुका है, जिसने 
अपनी ज्ञानन्द्रिय और कर्मेन्द्रियों को रोक लिया है 
अथात्‌ उन्हें दुष्ट मार्ग पर नहीं जाने दिया है, जिसने 
कार करने से प्रथम, वचन बोलने से पहले और 
संकल्प करने से पूव बुद्धि से उचित अनुचित और 
श्रेय अश्रेय का विचार कर लिया है, जिस प्राणी ने 
सत्य का एक मात्र सहारा लिया है और जिसने 
क्रोध जैसे मद्दाबडी पर विजय प्राप्त कर लो है--- 
यदि कहीं मिल जाय--तो सच मानिए, धम्म उसी के 


हत्कमल में वास करता है, धर्म उसी के मन में 
निवास करता है। वही मनुष्य जगत्‌ में धमोत्मा 
है, वद्दी संसार में अक्षय कीर्ति ओर अमिट यश 
प्राप्त करता है, वही प्राणी अमरत्व प्राप्त करता है । 
उसी को अथ, काम और मोक्ष सिद्ध द्वोते हें । उसी 
को सांसारिक वैभव और कामनाएँ प्राप्त द्वोती हैं । 
वही महापुरुष भावी संततियों के लिए आदश माना 
जाता है। उसो के चरणचिन्दों पर संसार चला 
करता है। उसी के जीवन से युवकों में मानवप्रेम, 
चरित्रगठन, स्वभाग्यनिणेय और इश्वरमक्ति का 
समावेश होता है। ऐसी विभूतियाँ ही देश और 
जाति के उत्थान का कारण द्वोती हैं । 

धर्मघारी मह्यान्‌ आत्माओं से जातियों की 
कोर्ति उज्ज्वल ही नहीं बनती, प्रत्युत सदा सबंदा के 
लिए अमर बन जाती है। उनके चरितादर्श, कम- 
ण्यता आदि गुणों से किसी एक देश की नहीं, 
भूमण्डछ की मानवजातियाँ शिक्षा प्रहण करती हैं । 

त्यागी दधीचि, सत्यवादी हरिश्न्द्र, धर्मोवतार 
युधिष्ठिर, दानशील मोरध्वज आदि अनेकों धमंधारी 
महान आत्माओं के कारण ही भारतभूमि भूमण्डल 
पर चमक उठी थी--5न्दीं के कारण भारतनिवासी 
आय ( हिंदू ) जाति को चार चन्द्र छग गये थे। 
यही नहीं, उनके कारण ही हमारी दिंदू जाति भी 
प्रख्यात हुई और जाति के साथ हमारा धर्म भी। 

यही कारण था कि घम के साथ हिंदू शब्द 


१३०८२ 


गीताघमे 





का प्रयोग हो गया और हमारा घम दिंदूधम के 
नाम से पुकारा जाने छगा। धर्म तो, वास्तव में 
किसी जाति अथवा व्यक्तिविशेष की संपदा नहीं । 
यह तो विश्व के लिए है, त्रक्षाण्ड के लिए है और 
प्राणीमात्र के लिए है। फिर हिंदुओं का आधि- 
पत्य इसपर क्‍यों हुआ ९ हिंदू शब्द के साथ 
धर्म का संयोग क्‍यों किया गया १ उत्तर स्पष्ट है, 
और बह यही कि दिंदूजाति ने दी ऐसे नररत्नों को 
जन्म दिया जिन्होंने धर्म के लिए अपने सवंस्व, 
अपने जीवनधन की आहुति दी । 


फिर ऐसे पवित्र विशाछ हिंदूधम को हम 
भारतभूमि के लिए और उससे भी पीछे दृटकर दिंदू 
नामधारी मानवसमुदाय के लिए द्वी क्‍यों समझ 
बैठे हैं? हमने इस विराद सावभौम हिंदूधर्म को 
इतना लघु, इतना संकीण, इतना संकुचित और 
इतना दुर्भेद्य क्यों बना लिया है कि जिससे धमम का 
वैभव, धम की महद्दात्ता, ध्म की विश्वव्यापकता 
और धर्म को विशालता ही नष्ट हो जाय ९ 

वेदप्रतिपादित धम अथवा हिंदूधम सावंभौम 
धर है। इसके सवंतन्त्र सिद्धान्तों को आप्त पुरुष 
सदा से मानते आये हैं, मानते हैं और मानेंगे । 
इसी लिए इसे सनातनधम भी कहते हैं। इसी 
सनातनधम का नाम वर्तमान समय में दिंदूधम है । 
यह नाम क्‍यों और कब पड़ा, इस ओर पाठकों को 
ले जाना इस लेख का लक्ष्य नहीं है। आज से 
छः हजार वे पूवे जब इस्ठाम और इसाइमत का 
पृथ्वी पर अस्तित्व भी न था ( उस समय ) सारे 
भूमण्डल ,पर इसी सनातनधर्म का प्रसार और 


विस्तार था। कहने को तो आज भी प्रायः सभी 
सनातनधर्मी यह ऋहते हैं कि दिंदूधम उदारधम है। 
इसके गर्भ में समस्त विश्व समा सकता है। यदि 
इस श्रष्ठ मन्तव्य तक हद्वी उनके विचारों की सीमा 
न रहे तो वास्तव में हिंदूधम उदारधर्म बना रद्द 
सकता है। 


वर्तमानकाल में दिंदूजाति के धार्मिक जीवन 
में सांप्रदायिक भेदभाव का विषेल्ला रक्त प्रवाहित हो 
रहा है जो इस जाति को विश्व के पीछे की ओर 
ले जा रहा है। किसी समय हिंदूधम और हिंदू- 
जातीयता विश्वव्यापक थी । अपने पराये का भेद्‌ 
न था। प्रेम, प्रीति और एकता हिंदूधम और हिंदू- 
सभ्यता के विशेष चिह्न थे। इ्मारे प्राचीन इति- 
हास और पुराण भी हमें बता रहे हैं कि कण्व ऋषि 
ने इस सावभौम हिंदूधम का उपदेश अथोत्‌ इस 
विशाल दिंदूधम का द्वार मिश्रदेशवासियों के लिए 
वैसा ही खुला रखा था जैसा भारतनिवासियों के 
लिए। यदि मैं इस समय इसी प्रकार के अन्य 
उद्धरण भी यहाँ अह्ित करने लछगूँ, तो कदाचित्‌ ये 
पहिक्तियाँ एक छोटी सी पुस्तक का आकार ग्राप्त कर 
लेंगी। अतएव उनकी उपेक्षा कर, इतना द्वी कद्दना 
मुझे अभीष्ट है कि जबसे हम हिंदुओं ने अपने सावे- 
भौम दिंदूधम को ( जो भूमण्डल के प्राणियों के लिए, 
समस्त मानवजाति के छिए ईश्वरीय विभूति है ) 
एकदेशीय अथवा एकजातीय बना दिया है अथवा 
ऐसा समझ लिया है, तभी से हिंदूधम अथवा सना- 
तनधममम का हास़ दृष्टिगत द्वो रद्दा है। कारण यह कि 
हमारे द्वारा हिंवूथम को संकीण बनाये जाने से 


सावंभौम दिंदूधर्म 





हमसे इतर मनुष्य और जातियाँ घमेदीन बन 
गईं। मांस मदिरा का भक्षण, अनाचार व्यभिचार, 
गो आदि प्राणियों की हिंसा आदि अनेक पापकर्मो' 
में वे छोग और वे जातियाँ लिप्त दो गई । देश 
और विदेश दोनों जगद्द दु:ख, कलह, ठेषाग्नि और 
दिसावृत्ति का साम्राज्य छा गया और प्रेम, पवि- 
श्रता, दया, पैय, क्षमा, अस्तेय, त्रद्मचय, सत्य आदि 
सदूगुणों का सबेथा अभाव हो गया। 

हिंदूधम विश्वधर्म है, सनातनधम है। यह तो 
इेश्वर की विशूति है, दैवी संपत्ति है। इसके 
उपभोग करने का, इसके धारण करने का, इसके 
ग्रहण करने का, इसके अनुसार आचार विचारादि 
कम और गुण धारण करने का प्राणीमात्र को अधि- 
कार है। दमें क्या अधिकार है कि हम इसे अपने 
लिए दी सुरक्षित कर लें; दूसरे इसे छू भी न सकें ९ 
यदि हम ऐसा करेंगे अथोत्‌ परमात्मा के प्रिय पुत्रों 
का, मानवसमाज का, प्राणीमात्र का अधिकार, नहीं 
नहीं इेश्वरप्रदत्त अधिकार, दरण करेंगे तो संसार 
हमें अधर्मी कद्देगा, अधिकार हड़पनेवाछा सममेगा 
और देव भी इस अन्याय के प्रतिफलस्वरूप हमें 
कुचल डालेगा । 
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आज हमारे कान सुन रहे हैं और आँखें देख 
रही हैं कि दिंदूजाति, जिसने हिंदूध्म को अपने 
लिए द्वी रक्षित मान लिया है, कितनी पीड़ित, कितनी 
त्रसित और कितनी दुःखित है ! 

यदि हमारे हृदय में पक्षद्दीन शान्तमहासागर 
हिलोरें लेने लगे, यदि हमारे मन में सत्य का आभास 
हो, यदि हमारे अन्तःपट में पवित्र मानवी प्रेम का 
अछुर अह्ुुरित हो, यदि हम दया और क्षमा का 
खड्ग लेकर सनातनधम की, हिंदूधम की अखण्ड 
पताका फहरायें और कैछासगिरि के उच्च शिखर पर 
खड़े होकर कद दें--““धम को, हिंदूधम को, सना- 
तनधम को ग्रहण करने का प्राणीमात्र को अधिकार 
है । इमारा हिंदूधभ सनातन और साबंभौम 
हिंदूधरम है” तो देशों में, जातियों में और संसार 
में सुख, शान्ति, समृद्धि और पवित्र मानवप्रेम का 
विस्तार द्वोगा और विश्व का मानवसमाज धम को, 
सनातनधम को, सावंभौम हिंदूधम को--जिसकी 
सृष्टि के आरम्भ में, प्राणीमात्र के लिए, वेदों के 
द्वारा, प्रभु ने भूमण्डख पर वषों की थी--स्वीकार 
करेगा और तभी हम अपने कल्याणग्रद हिंदूधर्म को 
सावभौम दढिंदूधर्म कहने के अधिकारी बनेंगे । 


सावेमोम शिक्षा 


बनकर । 


जीवन की सबसे बढ़ी शिक्षा है--अपने को सबसे बड़ा समझना । पर शीलवान 


जो सच्चे हृदय से अपने को बड़ा समझता है वही सचमुच बड़ा होता है, अभय होता 


है--( देखिए, अभय॑ सत्तसंशुद्धिः, गाता...) 


चुलगलजधर्ण छोर झालशा पु 


( ले०--स्वर्गीय स्वामी दयानन्दजी महाराज, भारतधर्मं महामए्डल, काशी ) 


[ यह लेख थ्राज से कोई दो वर्ष पहले हमें भारत 
के सुप्रसिद्ध विद्वान्‌ और हिंदूधम के प्रचारक भरी स्वामी 
दयानन्दजी से प्रात हुआ था। पर आज स्वामी जी 
हमारे बीच नहीं हैं। जहाँ तक हमें मालूम है, यही 
हमारे और हमारे धर्म के लिए उनकी अन्तिम देन थी । 
हमें इस देन का सच्चा उपयोग करना चाहिए । 

उनके श्रन्य ग्रन्थ धर्मकल्पद्ुम, धर्मविज्ञान, धम- 
चन्द्रिका आदि काफी प्रसिद्ध हैं। सनातनधम का सच्चा 
रूप देखने में उनसे बड़ी सहायता मिल सकतो है | -सं० ] 


सनातनधर्म सब धर्मो' का पिठृस्थानीय है। 
इसी के अद्भोपाज्ञ तथा शाखा प्रशाखा के आश्रय से 
संसार के सभी धर्म उत्न्न हुए हैं, इसलिए 
सभी के सिद्धान्त सनातनधम के भीतर पाये जाते 
हैं। मूलबृक्ष में जो उपादान ( जो चीज ) रहता 
है उसी का विस्तार शाखा प्रशाखाओं में हो जाता 
है, उसी प्रकार सनातनधम के अनन्त अधिकारा- 
नुसार अनन्त सिद्धान्तों का सन्निवेश किसी न किसी 
रूप से सभी धर्म के भीतर प्राप्त होता है। अतः न 
इसका किसी धर्म से विरोध है और न किसी धर्म में 
इसके साथ विरोध करने का अवसर ही है। अब नीचे 
कुछ धर्म के सिद्धान्तों का उल्लेख करके सनातनधम 
के सिद्धान्तों के साथ उनका सामअस्य बताया जाता है। 

इसाईधम, यहूदीथर्म तथा मुसछमानधम में 
इंश्वर को निराकार कहने पर भी उनके अनेक 
क्रियाकलाप बताये गये हैं, यथा--वे सृष्टि, स्थिति 


और प्ररूय करते हैं, कर्मानुसार जीवों को सगे वा 
नरक भ्राप्त कराते हैं; इत्यादि। विचार करने पर 
पता लगेगा कि दिंदूधम के भीतर इन सभो सिद्धान्तों 
का समावेश किया गया है। यहाँ पर पाप पुण्य 
का बिचार करनेतराली इश्वरीय शक्ति को यमराज 
कह्दा गया है। सृष्टिकर्त्री ईश्वरीय शक्ति को ब्द्या, 
स्थितिकारिणी इश्वरीय शक्ति को विष्णु और प्रछुय- 
कारिणी इंश्वरीय शक्ति को रुद्र कह्दा गया है। इसी 
प्रकार से उपासनामाग में सहायताप्रदानाथ अन्य 
धर्मो' की तरह सनातनधम में भी इश के विराट रूप 
को पूजा के निमित्त कल्पना की गई है। ईसाईधम 
और मुसलमानधर्म का इश्वरज्ञान सनातनधर्म के 
ब्रह्म ( इश्वर और बिराद ) के तटस्थ छक्षण तथा 
स्वरूप छक्षण से एकदम कुछ न मिलने पर भी 
निराकार, स्वंव्यापक आदि रूपों का कुछ कुछ 
अनुभव उनके शास्त्र में पाया जाता है। एक दिन 
में सब्र जोवों के पाप पुण्य के विचार की कट्पना 
तथा इंश्वर के द्वारा विचार करने की जो भावना 
उनके शास्त्रों में मिलती है, सनातनधमे के अनु- 
सार वह अधिकार यमराज का कहा गया है। 
भेद इतना दी है कि सनातनधर्म के यमराज 
प्रत्येक मनुष्य के पाप पुण्य का विचार उसके प्रत्येक 
जन्म के अन्त में किया करते हैं और इन मतों में 
सबका विचार एक बार ही द्वोता है। इसमें केवल 
विचार की असंपूर्णता है, मतभेद कुछ भी नहीं है । 


सनातनधर्म औरे अन्य धर्म 


बौद्धघम तथा जैनधम के ऊपर सनातनधम 
ने ऐसी उदार दृष्टि की है कि उनके प्रवतेक बुद्धदेव 
तथा ऋषभदेव को श्री भगवान्‌ का अवतार कहकर 
उनकी पूजा की है। अवतार का विज्ञान जैसा इन 
धर्मो ने वर्णित किया है वैसा हिंदूधर्म में भी मिलता 
है। केवल बौद्ध तथा जैनाचार्यों ने अवतार को 
पूण मानव कहद्दा है, और आयशाद्लन में उनको 
साक्षात्‌ ( त्रक्मा, विष्णु, शिवरूपी ) त्रिमूर्ति मे से 
विष्णु और शिव की शक्ति का रूप बताकर अवतार- 
तत्व की गम्भीर महिमा को और भी परिस्फुट कर 
दिया गया है। श्री भगवान्‌ के अवतार अथवा 
देवता और ऋषियों के अवतारों का जैसा विस्तृत 
वर्णन आयशाखसत्र में किया गया है, वैसा पृण 
विज्ञान यद्यपि जैन और बौद्धमत के मप्रन्थों में नहीं 
मिलता है, तथापि धम के बहत्तर अड्डों में से 
लीलाविग्रहोपासना के राजसिक और तामसिक स्वरूप 
का सादृश्य इन मतों के तीथेकर और बुद्ध शब्द के 
साथ पाया जाता है इसमें संदेह नहीं। ये धम 
अपने अपने धमप्रव्तकों को पूण मनुष्यरूप से 
मानकर इश्व रतत्त्व का यथार्थ रूप न समझने पर भी 
रूपान्तर से उनके अवतारतत्त्व के माननेवाले हैं। 


अतः लीलाविशभ्रहोपासना के विचार से ये दोनों मत 
सनातनधर्म के ही अनुगामी हैं, यह कहना ही 
पड़ेगा । 


उपासनाराज्य में आयेधम ने जो अपूब उदारता 
दिखाई है उसको देखकर कौन निष्पक्षपात मनुष्य 
चकित नहीं होगा! आयशास्रों में अधिकार- 
भेदानुसार पृथ्वी, जल, अप्नि आदि स्थूल बस्तुओं 
की पूजा से लेकर प्रक्षपूजा, सपपूजा, प्रेतपूजा, मृत 
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आत्मा को पूजा, वीर पुरुषों की पूजा, पिशाच, यक्ष, 
रक्ष, गन्धवांदि की पूजा और तदननन्‍्तर देवपूजा, 
ऋषिपूजा, पितृपूजा, अवतारपूजा, विष्णु शिवादि 
सगुण त्रद्मपूजा और अन्त में अद्वितीय नाम और 
रूप से रहित निगुण ब्द्षापूजा इस प्रकार स सभी 
अधिकारों की पूजापद्धति बताई गई है। इसमे 
संसार के सभी धर्ममत अपने अपने अधिकारानुसार 
उपासना के विषय अन्तभूंत देख सकते हैं । 

भगवद्धक्ति के विपय में दिंदूशासत्र में जे अपूब 
वणन मिलता है उसके साथ इंसाई तथा मुसछमान- 
धर्म के अवलम्बी भक्ति संघन्धी अपन अपने सिद्धान्तों 
की संपू्ण एकता देख सकेंगे। इसी प्रकार परछोक 
तथा पुनजन्म के विषय में भी बौद्ध, जैन तथा 
पारसीधर्मों की हिंदूधम के साथ वैज्ञानिक एकता 
देखी जायगी । 

पापी स्पिरिट के साथ जो पुण्यमय स्पिरिट' का 
चिर विरोध पारसी, इसाई, यहूदी तथा मुसलमान 
आदि धर्मों में वर्णित देखा जाता है उसका अति 
विस्ट्ूत तथा विज्ञानानुकूछ वणन स्थूछ, सूक्ष्म और 
कारणजगत में देवासुरों के नित्य संग्रामबणन के रूप 
से हिंदूशात्र में भही भाति मिलता है। इसी 
प्रकार दैवजगत्‌ के वणनप्रसंग मे स्व्ग॑ और नरक 
के भी अनेक वणन ( उन्नति तथा अवनति के नाना- 
स्‍्तरव्णनविचार से ) हिंदूशाश््र में पाये जाते हैं। 
पुण्य का पुरस्कार तथा पाप का भीषण शासन जैसा 
कि “इश्वरीय विचार का दिन” के रूप से अन्यान्य 


१, इंसाईवमंग्रन्थो में स्पिरिंट ( 59॥६ ) का अथ होता है 
आत्मा, भेतात्मा । 
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धर्मों में वर्णित है, वैसा ओर उससे भी बहुत अधिक 
तथा बिस्ठृत बणेन हिंदूशास्त्रों में भी पाया जाता दै । 
जिन जिन धर्मों में पुनजन्म नहीं माना गया है 
उनमें सब आत्माओं के लिए मृत्यु के बाद एक 
विचार का दिन बताया गया है। इसी संकुचित 
सिद्धान्त का वैज्ञानिक और विस्तृत वर्णन आयशास्त्र 
में किया गया है, उसके अनुसार जीवों के मृत्यु के 
अनन्तर कमोनुसार अनेक उन्नत तथा अवनत छोकों 
में सुख दुःख भोगने के लिए जाना पड़ता है । 


इस प्रकार से अन्यान्य धर्ममतों के साथ हिंदू- 
धर्म के अनेक वैज्ञानिक विषयों की एकता देखने में 
आती है। केवढड आचार और वर्णाश्रमधम के 
संबन्ध में द्वी दिदूधम में कुछ विशेषता पाई जाती है 
जो उन सब धर्मो में नहीं देखने में आती। इसी 
कारण दिंदृशास्त्रों में वर्णोश्रमथम को विशेषव्म 
बताया गया है। यद्यपि अन्यान्य धर्मों में भी 
अपनी अपनी रीति के अनुसार आचार के छक्षण 
तथा वणाश्रम के भी लक्षण देखने में आते हैं 
तथापि अत्यन्त अस्पष्ट द्ोने के कारण सामाजिक 
जीवन के स्वमान्य नियम तथा रीतियों के साथ 
उनका अभी तक घनिष्ठ संबन्ध नहीं हुआ है । इसका 
प्रधान कारण यह है कि जिस उदार और पृण दृष्टि 
के साथ अति स्थुछ से लेकर अति सूक्ष्म तक का 
सामञजस्य तथा पररपरापेक्षत्व का विज्ञान अन्त- 
इृष्टिसंपन्न महर्षियों ने अनुभव किया था, वैसा 
अनुभव अभी तक अन्यान्य देशों तथा धर्मों में 
नहीं हुआ है । आधार का संबन्ध स्थुछ शरीर के 
साथ है। धमोनुकूछ स्थूछ शरीर के उम्नतिकर 


गीताधर्म 
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व्यापार को ही आचार कहते हैं । स्थूछ शरीर सूक्ष्म 
शरीर का विस्तारमात्र है। अतः सूक्ष्म शरीर की 
उन्नति के लिए स्थूल शरीर को पवित्र रखना और 
आचारपालन करना आवश्यक है। इसी प्रकार 
वर्णाश्रमथम का संबन्ध दैवजगत्‌ के साथ भी 
बहुत कुछ रहता है। प्राक्तनकर्मानुसार देवताओं 
की प्ररणा के द्वारा ही भिन्न भिन्न जाति में जीवों का 
जन्म होता है और तदनुसार ही वह चार आश्रमों 
का पूण या अपूर्ण पालन कर सकता है। 


दैवजगत्‌ अति दुद्श॑य है। बिना सूक्ष्म योगदृष्टि 
के कोई भी उसका पता नहीं लगा सकता है। 
प्राचीन आये महषिंगण ने योगशक्ति के द्वारा स्थूढ 
जगत्‌ , सूक्ष्म जगत्‌ , आध्यात्मिक जगत्‌ तथा दैव 
जगत्‌ का पता छगाकर, और उनमें परस्पर क्या 
नित्य संबन्ध है इसका भी अनुभव करके तीनों 
शरीरों के द्वारा आत्मोन्नति में सहायतालाभाय॑ 
आचार और वर्णाश्रमधर्म का विधान किया है। 
अन्यान्य धर्मो' की उत्तत्ति जिन देशकालों में हुई 
है या जिन लक्ष्यों को लेकर उनके नियमादि प्रवर्तित 
किये गये हैं उनमें आयमहर्षियों की तरह सब ओर 
देखने का अवसर नहीं मिला है। यही कारण है 
कि वर्णाश्रमधमे तथा आचार के बिषय में मतभेद 
पाये जाते हैं। फिर भो लक्ष्य सभी का एक होने 
से विशेष धमेराज्य में इस प्रकार की विभिन्नता 
हानिकारक नहीं हो सकती। जिस श्रकार भूमियों 
की उच्चता का तारतम्य, उपत्यका अधित्यका आदि 
का भेद, वृक्षों की छोटाई बढ़ाई, नदी, समुद्र, हंद 
आदि का पाथ्ेक्य प्रृथ्वों के उपर चढछते हुए दी 


सब 


सनातनधर्म और अन्य धर्म 
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विखाई दे सकता है, किंतु अति उ्च पव॑तश्तक्ञ पर 
आरोहण करने से अथवा व्योमयान पर चढ़कर 
आकाश्ष में बहुत ऊँचा चढ़ने से ऊपर लिखित कोई 
भी पार्थक्य नहीं दिखाई देता। ठीक उसी प्रकार 
उच्च ज्ञानभूमि पर प्रतिष्ठित उदार महात्मा की रष्टि 
में धर्ममतों का साधारण पार्थक्य अरकिचित्कर ही 
है, और इसी उदार दृष्टि के साथ संसार के समस्त 
धर्मो' को प्रेममय अहूु में आश्रय देना दी सनातन- 
घर का यथाथ स्वरूप है। 

अन्तिम छक्ष्य के एक होने से सत्यप्रयासी सभी 
साधक सत्यराब्य में साधना की सभी बातें अभिन्न 
रूप से दी प्राप्त करते हैं। दृष्टान्तरूप से समझ 
सकते हैं कि मुसछमान मद्दात्माओं ने भक्ति की जो 
ग्यारह दशाएँ बताई हैं, आयशास्रवर्णित भक्ति- 
लक्षणों के साथ उनका पूरा सामखस्य दिखाई देता 
है। वे दशाएँ निम्नलिखित रूप में हैं:--- 

१. मवाफिकत--इस अवस्था में आत्मा वैष- 
यिक-अनात्म-भाषों से हटकर श्री भगवान के भक्तों 
के साथ अनुराग में बद्ध हो जाता है । 

२, मेल--इस अवस्था में भक्त का चित्त 
भगवद्भाव में ही आसक्त हो जाता है और वह 
सांसारिक विषयों के प्रति घृणा करने छगता है। 

३, मवानिसतू--हस अवस्था में भगवान्‌ के 
लिए भक्त के चित्त में तीत्र आकाड्क्षा द्वो जाती है 
और वह वैषयिक वस्तुओं को क्रमशः छोड़ देता है। 

४. मवदृतू--इस अवस्था में एकान्त में प्राथना 
द्वारा भक्तहदय पविन्न हीकर भगवान्‌ के प्रति आक्ृष्ट 
हो जाता है । 
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५. हवा--इस अथस्था में भक्त का हृदय 
सदा दी भगवद्भाष में रति रखता है । 

६. छुल्खलत--इस अवस्था में भक्त का अन्तः- 
करण भगवान के प्रति प्रेम से पूर्ण हो जाता है और 
उसमें भगवशिन्ता के सिवाय और कुछ भी नहीं 
रह जाता । 

७, मुहब्बत--इस अवस्था में भक्त का हृदय 
समस्त वैषयिक दोषों से मुक्त होकर उन्नत आध्या- 
त्मिक गुणों से पृण द्वो जाता है। 

८. शगफ--इस अवस्था में हृदय समस्त 
आवरणों से उन्मुक्त हो जाता है और भ्रपत्व के सभी 
विषय पाप जान पढ़ते हैं । 

९, हेम---इस अवस्था में भक्त प्रिय भगवान्‌ 
के प्रेम में उन्मत्त दो जाता है। 

१०. वेछ--इस अवस्था में प्रिय भगवान की 
माधुरी भक्तहदयद्पेण में अनुक्षण प्रतिफलित रहा 
करती है और भक्त इसी मधुर रस में निमग्न हो 
जाता है। 

११. इश्क--यह्दी अन्तिम अवस्था है, इसमें 
भक्त अपने को भूछकर भगवदूभाव में दी तन्‍्मय 
हो जाता है और उसी में शान्तिसय परमानन्द्मय 
विश्राम छाभ करता है। विचार करने पर यद्दी 
सिद्धान्त निकलेगा कि आयंशास्रकथित वैधी और 
रागात्मिका दशा की भक्ति का जिसका वर्णन भक्ति- 
शास्त्र में बहुत कुछ किया गया है, ऊपर लिखी 
ग्यारह अवस्थाओं के अनेक विषयों से एकता है । 

जीव ब्रह्म को एकता का आभास कहीं कहीं 
कुरान की कविताओं में भी मिछता है। यथा-- 
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“जैं तुम्हारे साथ हैं, तथापि तुम मुमे नहीं देखते 
हो।” “में जीबों में गुप्त तत्व हूँ और जीव भी 
वैसे ही मुझमें।” जब सुफी छोग इशतर््व को 
जान छेते हैं तब समस्त संसार में सिवाय भगवान्‌ 
के उन्हें और कुछ नहीं दीखता है; और तभी वे कह 
उठते हैं कि “में सत्यस्वरूप हूँ” “में वही प्यारा 
हूँ”। इसी प्रकार अद्वेतवाद के प्रचार के कारण 
ही हुसन को जनपदवासियों के हाथ प्राणदण्ड भोगना 
पड़ा था, क्योंकि साधारण प्रजा उनकी इन सब उच्च 
चिन्ताओं को समझ नहीं सकती थी । 


मुसलमानधम की तरह पारसीधमे की भी 
दिंदूधम के साथ बहुत विषयों में एकता देखने में 
आती है। इस धम के सभी सिद्धान्त अतिप्राचीन 
इरानधम में मिलते हैं। और उसी पर विचार 
करने से वैदिकधर्म के साथ कहाँ कहाँ सामअस्य 
है उसका पता लगता है। आजकल इनके यहाँ 
हीटाईट शिलालिपि का आविष्कार हुआ है। इससे 
निणय होता है कि आयशास्त्र में जैसे वरुण, मित्र, 
इन्द्र आदि देवतागण माने गये हैं वैसे ही इनके 
यहाँ भी माने जाते थे। हिंदूधम में जैसे जल- 
देवता अग्निदेवता आदि की पूजा होती है, वैसे ही 
उनके वहाँ भी दैत्यरिपु, युद्धदेवता, इन्द्रप्रमुख देव- 
ताओं की पूजा होती थी और विशेष विशेष समय 
पर सोमरस का भी सेवन और पूजा में अप॑ण होता 
था। देवता और असुरों का आय॑शास्रों में जैसा 
वर्णन है वैसा इस धर्म में भी मिलता है। केवल 
इतना ही भेद है कि यहाँ पर सत्त्गगुण की अधिष्षात्नी 
उत्तम कोटि की चेतनशक्ति को देवता कट्दा जाता है 


और तमोगुण की अधिष्ठात्री अधम कोटि की चेतन- 
शक्ति को असुर फट्दा जाता है; किंतु इस धमे में 
असुरों में देवताओं के लक्षण और देवताओं में 
असुरों के लछक्षण वर्णित किये गये हैं। इसमें केवल 
नाम का ही भेद्मात्र है। अथोत्‌ हम जिसे देवता 
कहते हैं उसे वे असुर कद्दते हैं, और दम जिसको 
असुर नाम देते हैं उसे वे देवता कद्दते हैं! । आय- 
शास्त्र की तरह इस धम ने भी संसार को देवासुर- 
संग्राम का नित्य निकेतन बताया है और मनुष्य के 
अन्तःकरण को भी उस संप्राम के लिए एक प्रधान 
स्थान कहा है। जब मनुष्य शरीर, मन, वचन से 
अच्छा काये करता है तो स्वतः ही देवताओं की 
शक्ति बढती है। इसी प्रकार मन्दकमौनुष्ठान करने 
पर असुरों की शक्ति वृद्धिगत होती है; तभी संसार 
में, हमारे मनुष्यजीवन में अनन्त अनथ उतन्न 
होते हैं । 

ऊपर लिखित धर्मों की तरह ईसाइईधम के 
भीतर भी कहीं कहीं एकता का आभास मिलता है। 
इस धम के प्रधान प्रन्थ बाइबिल में रृष्टिविकास के 
विषय में लिखा है कि सृष्टि के पहले सबंत्र घोर 
अन्धकार छाया हुआ था, परंतु परमात्मा के इच्छा 
करने पर सत्र प्रकाश हो गया। आय॑शाख्तर में 
भी इसी इच्छाशक्ति का बहुधा वर्णन देखने में 
आता है। यथा--एको5ह६ बहुस्याम' । परमात्मा 
प्रछय के समय एकाकी द्वी थे, किंतु प्रछय के गर्भ में 


१--यहाँ केवल भाषा का भेद है | भाव में तो पारसी 
और वैदिक दोत़ों धर्मों में कोई श्रन्तर नहीं है। इसी 
से कुछ लोग दोनों को हिंदूधम के श्रन्तगंत मानते हैं |-सं० 


सनातनघर्म और अन्य धर्म 


पिलछीन ( समष्टि ) जीवों के संस्कार जब फलोन्मुख 
हुए तो उनके भीतर एकसे बहुत होने की स्वतः 
इच्छा उत्पन्न हुईं और उसी इच्छा से उनकी शक्ति- 
रूपिणी माया प्रकट हुई। इसी ने समस्त संसार 
को प्रसव किया। अतः इन दोनों सिद्धान्तों में 
एकता का आभास अवश्य देखने में आता है । 


तदनन्तर सेंट जान के इस उपदेश में भी एकता 
का आभास मिलता है--“सृष्टि के प्राकाल में 
“शब्द ' था। वह शब्द्‌ इश्वर के साथ था और 
इईंश्वररूप था।” इसमें आयेशाख्रकथित शब्द- 
सृष्टि की झलक देखने में आती है। इसाईधघर्म 
में जो पिता, पुत्र और पविन्नात्मा का वणन देखने 
में आता है उसके साथ भी आयशाश्रीय अवतार 
आदि के विज्ञान की एकता देखने में आती है। 
उसमें परमात्मा पिता हैं, संसार में लीलाविलास के 
लिए नाना रूप में आना उनका पुत्रभाव है ओर 
उन्नत जीवात्माओं को ( भक्तों को ) अपनी ओर 
आकर्षित करना पवित्रात्मा का कार्य है। आये- 
शास्त्रों में भी भक्तजनों के कल्याण के लिए युग युग 
में वैसी ही बातों का वणन मिलता है। 


ईसाईधम के प्रवतक इसामसीह के अनेक 
वाक्यों में वेदान्तशासत्र की झलक देखने में आती 
है। यथा--“में अपने परमपिता के भीतर हूँ 
और तुम सब मेरे द्वी भीतर हो ”, “तुम मुझमें हो 
और मैं तुममें हूँ ”, “में और परमपिता एक ही 
हैं।” इसमें प्रथम दोनों वाक्‍यों में कुछ द्वेत का 
आभास रहने पर भी ट्तीय वाक्य में अद्वेतभाव की 
पूरी झछक आ गई है। यद्यपि पश्चिम देश के 
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छोग अभी तक इन सब गम्भीर भक्तवाणियों के रहस्य- 
भेद में समर्थ नहीं हुए हैं, तथापि अद्वेतभाव के 
रहस्यभेदनकारी आयशासत्र की सहायता से ही 
इन सब वाणियों का यथार्थ स्वरूप संसार के सामने 
प्रकट हो सकता है । 

“४ स्वर्ग मेरा है, प्रथिवी मेरी है, पुण्यात्मा तथा 
पापी सभी मेरे हैं, ईश्वर मेरा है, तुम किसके लिए 
ढूँढ रहे दो, सब तो तुम्हारे ही हैं ” इस प्रकार के 
वचन जो जॉन एपेस ने कहे थे उनमें भी उसी विज्ञान 
का स्पष्ट आभास मिलता है, क्योंकि मुमुक्ष॒ अपने 
भीतर त्रझ्लसत्ता का अनुभव करके उसी में समस्त 
संसार को ओतप्रोत देख सकता है । यह सब आय॑- 
दर्शनशासत्र की पश्चम तथा पछ भूमियों के अनुभव 
का प्रमापक है। इसी प्रकार भक्तिशात्र में भी 
“बह मेरा है”, “मैं उसका हूँ” तथा “बह और 
में एक ही हूँ” इस प्रकार के जो तीन अन्तिम छक्ष्य 
बताये गये हैं उनका भी आभास ईसाई महात्माओं 
के बचनों से कहीं कहीं प्राप्त होता है। यथा-- 
४ प्रेस का यह स्वरूप ही है कि जिससे प्रेम किया 
जाय उसके साथ अभिन्न भाव की सिद्धि हो। 
परमात्मा के साथ एकता प्राप्त करने के सिवाय 
जीवात्मा की उन्नति का और कोई भी उपाय या 


लक्ष्य नहीं हो सकता है।”' 
अतः उदार विचार के द्वारा यही सिद्धान्त 


निग्मित हुआ कि अन्तिम लक्ष्य की अभिन्नता के 
कारण, और सब जाति के उन्नत मनुष्यों के हृदय में 
इश्वरप्रेरित ज्ञानज्योति का विकास होने की सम्भा- 
बना रहने के कारण अध्यात्मरहस्य की ज्योति प्रथिवी 
के सब मतों में यथासंभव प्रकाशित द्वोती आई है । 
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आदि और अन्त से रद्तित काल्समुद्र के गर्भ में अनेक 
घर डूब गये हैं, कितने ही सनातनधम के आचार 
मानते हुए पीछे से सनातनधर्म के पंथ बन गये हैं तथा 
अनेक धर्म अभी भी उस समुद्र के ऊपर के स्तर 
पर बुदुबुद की नाई तैर रहे हैं, परंतु उन सों में 
अनादिसिद्ध, नित्यस्थित, स्वेव्यापक, स्ेजीवहित- 
कारी सनातनघम की ज्योति विद्यमान है। सना- 
तनधमरूपी सूयथ की अनन्त किरणों से प्रकाशित 
दोकर पृथिवी के विभिन्न धर्म अपनी अपनी श्रेणी के 


गीताधर्म 


' अपमान उन _म- हर त ल-नदाध दर का कया. 


मनुष्यों में उन्नति का मार्गप्रद्शित किया करते हैं। 
इसी कारण सनातनधम के प्रवर्तक पृल्यपाद आचार्यों' 
ने कहा है कि जो धर्म किसी धर्म को बाधा न दे, 
प्रत्युत सहायता करे वही यथार्थ सद्धमं है। इसी 
कारण सनातनधर्म की पूर्ण और सर्वजीवद्दितकारी 
वैज्ञानिक दृष्टि के संमुख प्रथियी के सब घममागे 
उसके प्रिय पुत्र पौन्नवत्‌ हैं। इसी कारण सच्चा 
सनातनधमावलम्बी किसी धर्मपंथ या धममत से 
विरोध नहीं रखता । 


इदजाल लच उप 


[ रचयिता--श्री चेत० श० हिसमाल०, खुजों ] 

स्वागत तव धमोड़ु विश्व में शान्ति समावे । 

तू सत्य नित्य औ धर्मपूण सदभाव जगावे ॥ 

विश्ष्रम की लहर विश्व में अब लहरावे। 

मात्भूमिदुख दूर हटे सुख जग में छा जावे॥ 
मोह मदादिक पाप से भारतवर्ष विहीन हो-- 
वणाश्रम के ज्ञान से कमेमागे में लीन हो ॥१॥ 

गीते! यह धमोडु अमर झुखमय हो। 

जागे भारतवर्ष धमे का धन घर घर हो ॥ 

धमेसनातनध्वजा जगत में फिर ऊँची हो। 

बढ़े सनातनधमे साथ मेरी पूरी हो॥ 
कमचोत्र में धर्म से प्रध्धु नित आगे हम बढ़ें' । 
उस विराट के भेम में 'जीवनयापन हम करें ॥२॥ 





( छे० “- श्री सभापति 5पाध्याय, प्रधानाध्यापक बिरढा संस्कृत कालेज, काशी ) 


सुखेककारणताशाडी, मुकत्यभ्युदयसाधकः । 
सर्ववादिमतो धर्मो वन्यो मे5स्तु सदा हृदि ॥ 
इस संसार में प्राणिमान्न॒ का व्यवह्दार प्रयोजन लिये 
हुए दोता है। बिना अयोजन के ग्रश्वति निरत्ति भी नहीं 
होती । उन श्रयोजनों की संख्या अनन्त होने पर भी 
चार प्रकार के प्रयोजन ( सुख, दुःखनिश्त्ति, सुखप्राप्त 
के उपाय और दुःखनिषृत्ति के उपाय ) संक्षेप से 
माने गये हैं । 
इन्हीं प्रयोजनों से किसी भी प्रयोजन की लेकर आणि- 
मात्र की कर्तव्यों में प्रत्वत्ति हुआ करती है। शाख्राधिका- 
रियों के लिए वे ही प्रयोजन धमे, अथे, काम, मोक्ष -- चतु- 
विंध पुरुषाये हो जाते हैं । अथी, काम, मोक्ष साक्षात्‌ या 
पर॑परया धर्म के द्वारा मिल जाते है । 
यह धर्म श्रुति, स्टरति, उपनिषद्‌, पुराण, इतिहास, 
आचार और व्यवहार से प्रमाणित होता है । 


भ्रुति-- “ विविदिषन्ति यश्ेन; कपाये क्ममिः 
पके ततो ह्लान॑ प्रवर्तते, धर्मण स्वे्िदं परिगृष्दीत॑, 
धमोन्नाति दुश्धरम, तस्माद्धमं रमन्ते, घर्मो विश्वस्य 
जगतः प्रतिष्ठा, धर्मेंण पापमपनुदन्ति, धर्म सब प्रति- 
_पवित॑, तस्माद्धम परम॑ लुदन्ति |” 
-- महानारायणी ० 3० २१-२,२२-र 
स्मृति-- “श्रुतिस्मृत्युवितं धमेमनुतिष्ठन्‌ हि मानवः। 
इह कीर्तिमवाधोति प्रेत्य चानुत्तमं सुखम्‌ ॥ ” 
“-- मनु० भझ० हें-दे 
इतिहास --मद्दाभारत में भी लिखा है-- 
४ घमोदर्थश्व कामश्व स कि धर्मो न सेव्यते ।” 


अतः यद्द निविवाद सिद्ध है कि धर्म सुख का तथा 
अधम दुःख का कारण है । 


अब यह जिज्ञासा होती है कि धर्म का स्वरूप तथा 
लक्षण क्‍या है! 


४ घरति बिश्व॑ यः स धम:, प्रियते पुण्यात्मभिवों 
यः स धर्म: |” संसार का जो पालन करे, या पुण्यपुरुषों 
से जो सेवित हो वह धर्म है । 


ऐसा अक्षरार्थ मानने से ईश्वर भी धर्म हो जायगा, 
क्योंकि वह भी सबका पालन करता है। और विश्वके 
अन्तर्गत तो पाप, दुःख तथा उनके साधन भी आते हैं, 
पर उनका पालन तो धर्म नहीं करता, प्रत्युत नाश ही 
करता है। पूर्व लक्षण से अव्याप्ति और अतिव्याप्तिदोष 
आ जाते हैं। इसलिए धर्म शब्द को योगरूढ़ मानना 
चाहिए । ऐसा मानने से पहुज शब्द की तरह संकेतित 
अथे को ही धर्म शब्द कहता है । 


वैशेषिकदर्शन में लिखा है--“ यतो<5भ्युदयनि:श्रेयस- 
सिद्धि: स धमेः”” जिससे अभ्युदय, मजल, सुख्साधन- 
संपत्ति तथा निःश्रेयय ( मोक्ष ) की सिद्धि होती दे उसे धर्म 
कहते हैं । मोक्ष को निःश्रेयसल इसलिए कहते हैं कि 
८ लिगंत॑ श्रेयोडस्मिन्‌ इति निःश्रेयसम्‌ ” इसके अआप्त होने 
पर सुखसाधनसंपत्ति की आवश्यकता नहीं रह जाती । 
शरीरधारण का भी शधान कारण पुण्य पाप ही है। 
ब्र्मशान होने पर “ज्ानाभिः स्वेकमोणि भस्मसात्कु- 
रुतेडजुन ” इत्यादि वचनों से जाना जाता दै कि श्रारब्ध- 
कर्मो से अतिरिक्त कर्मों का ( ज्ञान से भुने हुए बीज को 
तरह ) नाश हो जाता है। फलजनकत्वशक्ति नहीं 


श्श्श्व् 


रह जाती। “जन स पुनरावतते” इत्यादि वेदवाक्यो 
से सिद्ध होता है कि जीव फिर शरीरी नहीं होता । 
मीमांसादशन मे लिखा है- “चोदनाछक्षणो<र्थों 
घर्म:”” -- क्रियायाः प्रवर्तकं बैदिक॑ वचन चोदना, 
तया छक्ष्यते योडर्थ:स घम:। वेद्विद्तितत्वे सति 
प्रयोजनवदर्थत्वं धरमत्वम्‌ू । अथोत्‌ किसी क्रिया मे अबृत्ति 
सूचित करनेवाले वेदवचन से जो बोधित तथा फलवान 
अर्थ हैँ वही धर्म है। जैसे याग इत्यादि । इसी लिए 
“यज्ञेन यज्ञमयजन्तदेवास्तानि धर्मोणि प्रथमान्यासन |” 
यह वेदववन भी यज्ञ हो को धर्म कह रहा है। यद्यपि 
वेदवचन से इथेन, वज़, इपु इत्यादि नामक यज्ञ भी 
शतन्रुनाशादे फलो के लिए विहित है, तथापि वह अर्थ- 
पढवाच्य नहीं हं, किंतु अनर्थ ( विरुद्ध अर्थ ) है । लक्षण 
में अर्थ शब्द दिया गया है । 
से नही आ सकता । 
न्‍्यायदशन में भी लिखा है-- 
४ प्रीतेरात्माश्रयत्वादप्रतिषेध: ” 
( न्‍्या० ४ अ० १ आ० ५२ स्‌० ) 
“प्रीतिरात्मप्रत्यक्षत्वादात्माश्रयात्तदाश्रयं कम धर्मसं- 
ज्ञितम तस्मादाश्रयव्यतिरेकानुपपत्तिरिति”-वात्स्यायन- 
भाष्य:। अथांत्‌ अमहोत्र इत्यादि पारछांकिक कर्मो का 
फल सुख है, वह सुख अभिहोतन्रादि कमेजन्य धर्म द्वारा 
होता है । सुख तथा घर्म आत्मा में ही रहते है, इसलिए 
इस शरीर में होनेवाले कर्म दूसरे शरार मे सुख दुःख के 
कारण नही हं। सकते, यह आशड़्ा असंगत है, क्योंकि 
जन्मान्तर में भी आत्मा एक ही है । 
पूवाक्त सूत्र तथा--- 
“पूवक्ृतफलानुबन्धात्तदुत्पत्ति: ? 
( न्‍्या० द० ञअ० ३ आ० २ सूत्र ६२ ) 
पूर्वजन्मझृत कर्मजन्य धमोध्र्म से शरीर की उत्पत्ति 
होती है, एतदर्थक इस सूत्र से भी 'वेदविद्दितक्म सुख- 


अत. यह दोष उक्त छक्षण 


गीताधर्म 


जनकतावच्छेदकगुणलव्याप्यजातिमत्त॑  धमंत्वम! 
यही लक्षण सिद्द होता है । 

अथोत्‌ वेदविद्दित कर्मों से होनेवाले सुख के 
उत्पादक (आत्मा में रहनेवाले ) गुणविशेष के धर्म 
कहते है । 

सभी शाज्ल्रों का सारांश यही है कि शासखत्रविद्ेत कर्मों 
के करने से आत्मा मे एक विलक्षण शक्ति पैदा होती है, 
जिसे पुण्यसंस्कार और अदृष्ट आदि के नाम से पुकारते है, 
और उसे ही धर्म कहते है । 

शासत्रनिषिद्ध कमे करने से आत्मा मे एक विलक्षण 
शक्ति पैदा होती है। वही अधर्म, पाप, अदृश्ट इत्यादि 
रूप मे व्यवह्ृत होतो है । यद्यपि मनुष्यमात्र का सुख- 
दुःखजनक धमोधर्म एक ही दे, तथापि धर्म के मार्गों मे 
भेद होने से धर्ममेद कहा जाता हैं । 
४ विद्वद्धिः सेवितः सद्ठिनित्यमद्वेषरागिभिः । 
हृदयनाभ्यनुज्ञातो यो धर्मस्तन्निबोधत ॥। 
धृति: क्षमा दमोउस्तेयं शौचमिन्द्रियनिमह: । 
धीर्विद्यासत्यमक्रोधो दृशक॑घमंलक्षणम्‌ ॥ ” 
इत्यादि बचनों से जहाँ जहाँ कर्मा के लिए धम शब्द 
का प्रयोग दीख पड़ता है वहाँ वहों धर्म शब्द का व्यवहार 
आरापित जानना चाहिए। कर्म वस्तुतः धममम के पँंदा 
करनेवाले हैं। अतः कर्म ओर धर्म में भेद करना 
चाहिए । पुराणों मे धर्म की अधिप्ञन्री देवता की उत्पत्ति 
के विषय मे कहा गया है 

४ अद्भुष्टादक्षिणादक्षः प्रजापतिरजायत । 

धम: स्तनान्तादभवद्‌ हृदयात्कुसुमायुधः ॥ ” 
-- मत्स्यपुराय आअ० ३-१ 

ब्रह्मा के दाहिने ऑगूठे से दक्षप्रजापति, स्तन के अग्र 
भाग से धर्मदेव और हृदय से कामदेव उत्पन्न हुए। 

इस प्रकार मानसिक सृष्टिक्रम से दक्ष की चोदह 
कन्याएं हुई' । 


धर्म की व्याख्या और कथा 


“श्रद्धा कामथ भ्रीदेष॑ नियम धृतिरात्मजम्‌ ! 
संतोष॑ 'च तथा तुष्टिकोॉम॑ पुष्टिरसुयत ॥ 
मेघा श्रुतं क्रियादण्डं नयं विनयमेव 'च। 
बोध॑ बुद्धिस्तथा छज्जा विनय॑ वपुरात्मजम्‌ ॥ 
व्यवसाय प्रयज्ञे वै क्षेम॑ शान्तिरसूयत । 
सुख॑ सिद्धियंशः कीतिरित्येतद्धमेसूनवः ॥” 
दक्ष की चौदह कन्याओ में काम इत्यादि चौदह पुत्र 

उत्पन्न हुए । भागवत, विष्णुपुराण, पद्मपुराण इत्यादि में भी 
इसी तरह धर्म तथा उनके पुत्रों की उत्पत्ति बतलाई गई है । 
उनके क्रमो मे पुराणभेद से कुछ भेद भी है। इसी 
तरह धर्म के अज्ो के हास से धर्म का वध होता है । 
इसो अभिग्राय से ऋषियों ने-- 
“धर्म एवं हतो इन्ति धर्मो रक्षति रक्षितः। 
तस्माद्धमों न हन्तव्यों मा नो धर्मो दृतोज्वधीत्‌ ॥ ? 
इत्यादि वचनों द्वारा धर्म की रक्षा से आत्मरक्षा तथा 
धर्म की हानि से अपनी हानि बतलाई है । 
मार्कण्डैयपुराण मे अधर्म की उत्पत्ति इस प्रकार है- 
४हिंसा भायो त्वधमंस्य तस्यां यज्ञे तथानृतम्‌ । 
कन्या च निकृतिस्ताभ्यां सुती ढ्वो नरक॑ भयम्‌ | 
माया च वेदना जैव मिथुनं हयमेतयो:। 
भयायश्ञेब्थ बे माया मृत्युं भूतापहारिणम्‌ ॥ ” 
अधर्म की स्री हिसा हुईं। उसमे अछ्त नाम का पुत्र 
तथा निकृति नाम की कन्या उत्पन्न हुईं । उन दोनो से 
नरक तथा भय नाम के दो पुत्र हुए। इस श्रकार अधर्म 
का वंशबृक्ष विस्तारपूर्वक वर्णित है । 
किन कर्मों से धर्म तथा किन कर्मो से अधम होता है 
इसके निणोयक भी शा्र ही हे । 
इसलिए भगवान्‌ ने कहा है -- 
“तस्माच्छास्न॑प्रमाणं ते क्वायोकायेव्यवस्थितो। 
ज्ञात्ता शास्त्रविधानोक्त कमकतुमिहाहसि || 


१३१६ 


क्न्न- पु 


यः शास््रविधिमुत्सज्य बतेते कामकारतः । 
न स सिद्धिमवाप्नोति न सुख न परांगतिम्‌ ॥ ” 


धमोधम के विषय में शास्र प्रमाण हैं । अतः जो 
शासत्र की परवाह न कर मनमाना करता है वह न तो सुख 
ही पाता है, न अच्छी गति ही । 


«४ घर्मस्य चाव्यवच्छिन्ना: पन्‍थानों ये व्यवस्थिता। 
न तान्‌ छोकप्रसिद्धल्ात्‌ कश्रित्तंकंण बाधते ॥ 
यत्नेनानुमितो5प्यथः कुशलेरनुमाठृमिः । 
अभियुक्ततरैरन्येरन्‍्ययेवोपपायते ॥ 
आविभूतप्रकाशानामनुपद्ुतचेतसाम्‌ । 
अतीतानागतल्लान प्रत्यक्षान्न विशिष्यते ॥ 
इद॑ पुण्यमिदं पापमित्येतस्मिन्‌ पदद्कये । 
आचाण्डालं मनुष्याणां सम॑ शासत्रप्रयोजनम्‌ ॥” 


शास््रोय धर्ममार्ग को कोई मनुप्य तक द्वारा बाधित 
नहीं कर सकता । एकके किये हुए अनुमान को दूसरा 
बुद्धिमान, उलटा कर देता है, ऐसा देखा जाता है। जिन 
ऋषियों ने अपने योगबल से शुद्ध अन्तःकरण द्वारा ध्मोधर्म 
के साधनों का निर्णय किया है वह किसा तरह विपरात 
नहीं सिद्ध किया जा सकता । 

अतः मनुप्यमात्र के लिए धमोधर्म जानने के उपाय 


शासत्र ही है। मनुष्यमात्र को शासत्र के अनुसार ही चलना 
चाहिए । 
धनानि भूमो पशवश्च गोष्ठे 


भाया गृहद्धारि जनः श्मशाने । 
देहश्चितायां परछोकमार्ग 
कमोनुगो गच्छति जीव एवः ॥। 
इसको ध्यान मे रखकर मनुष्य को धमाचरण करना 
चाहिए । 


न्‍ सलाम बाक ५3५ सम > «कम न+ «जनक. 





( ले०-प्रो० श्री सीताराम जयराम जोशी एस० ए०, सेंट हिंदू कालेज, हिं० वि० बवि०, काशी ) 


किसी छोटे लेख में धर्म के किसी विषय पर प्रतिपादन 
करना सहलू बात नहीं है। प्राचीन संस्कृतसाहित्य में 
धर्म शब्द का प्रयोग बहुत व्यापक अर्थ में किया गया है । 
“नीति? शब्द का प्रयोग राजनीति के अर्थ में ही प्रायः 
मिलेगा, लोकनीति ( (072॥0ए7 ०४ ४४४०७ ) के 
अथ में “नीति? शब्द का प्रयोग संस्कृतसाहित्य में विरल 
तथा बहुत आधुनिक है। “धर्म! शब्द से ही उसका 
बोध हुआ करता था। आजकल की भाषा में ये दोनों 
शब्द भिन्‍न भिन्‍न रूप में प्रयुक्त होते है। अतः उसी 
प्रचलित अर्थ में इन दोनों शब्दों का परामश करना इस 
लेख में अभिप्रेत है । 

आजकल जिस श्रकार हिंदुधर्म, बौद्धधम॑, जनधमे, 
इसाईधमे, इस्लामधर्म आदि धर्म के अनेक श्रकार और 
अनुयायी पाये जाते है, स्यात्‌ ही प्राचीन काल में यह 
प्रकार रहा हो । प्राचीन संस्कृत ग्रन्थों में यद्यपि आये, 
अनाये, म्लेच्छ, यवन आदि शब्दों के श्रयोग मिलते है, 
तथापि वे शब्द धर्मवाचक न होकर उन उन छागो के 
आचारविशेष से रूठ थे। सामान्य रूप से “आस्तिक? 
और “नास्तिकः ये दो ही भेद थे । अनेकधर्मीय लोगों 
का निर्देश प्राचीन संस्क्ृतसाहित्य में हे ही नहों, तथापि 
धने शब्द के अनेक प्रकार के प्रयोग जरूर मिलते है । 
जैसे वर्णयम, आश्रमधर्म, राजधम, ख्रीधर्म, मातृधम, 
पितृत्रम, आतृधर्म, कुलधर्भ, राष्ट्रधम, इत्यादि । अब यह 
देखना आवश्यक होगा कि उस आचीन काल में “ घ्म ? 
शब्द का क्‍या अर्थ अभिप्रेत था और आजकल जिस 
अर्थ में “धर्म” शब्द का अयोग होता है उससे उस अर्थ में 
क्या भेद है । 
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“धर्म? शब्द “धृ? धातु से बना है। पाणिनिधातुपाठ में 
इस धातु के तीन अर्थ दिये गये हैं--ध्रम्‌ धारणे, पर 
अवबन्धने और अवस्थाने अथोत्‌ धारण करना, बाँध रखना 
और रहना । ये तीनो अर धर धातु के है और ये तीनों 
धर्म शब्द से उपपन्न है। ' घर्मो विश्वस्य जगतः प्रतिष्ठा, 
छोके धर्मिष्ठ प्रजा उपसपन्ति, धर्मण पापमपनुदति! 
( धमे निखिल जगत्‌ का आधार है, इस लोक में धर्मिष्ठ के 
पास ही सारी प्रजा दौड़कर जाती है, धमे से पाप को इृटाता 
है ) आदि श्रुतियों में भी ये तीनों अथे ठीक बैठ जाते हैं । 
१. जगत्‌ का आधार, २. प्रजारूपी जगत्‌ की आकर्षित कर 
बाँध रखना, और ३. अप्रतिहदत लोकयात्रा का निवोह--ये 
तीनो बातें धर्ममूलक है, यह श्रुतियाँ बतला रहीं है । 
इसी प्रकार महाभारत में भी कहा है-- 

धारणाद्धम॑मित्याहु: धर्मों धारयते प्रजा: । 

यः स्याद्धारणसंयुक्त: स धर्म इति निश्चय: ॥ 





१---धर्मों विश्वस्थ जगतः प्रतिष्ठा, लोके धरमिष्ठं प्रजा उप- 
सपन्ति, धर्मेंण पापमपनुदति, अर्थात्‌ इस संपूर्ण जगत्‌ का आंधार 
धम ही है, लोक में धमंवाले के समीप ही प्रजा दौड़कर जातो है, 
मनुष्य धमे से पाप को दूर करता है। 

इन तीनों श्रुतियों पर विचार करने पर यह बात स्पष्ट हो 
जाती है कि धर्मांचरण करनेबाला पुरुष ही श्स लोकपयात्रा में 
उत्तीणें हो सकता है, क्योंकि श्स लोक का थम ही आधार है, अतः 
जिसके पास धर्म है उसी के पास प्रजा जायगी अधथाव्‌ उसी को प्रजा 
अपना आधार सममेगी। और जिसके पास प्रजा होगी अर्थात्‌ 
समूहबल होगा वही अग्रतिहत गति से श्स लोक की यात्रा 
कूर सकेगा। 
भाव यह है कि श्स लोक में स्थित रहना, स्थित रहकर 


धर्म और नीति 


इह लोक जिसके द्वारा बन जाता है वह ऐहिक धर्म है, 
और परलछोक की प्राप्ति करानेवाला पारलौकिक धरम है । 
किंतु इस समय हम और आप व्यवद्दार में जिस धर्म 
शब्द का प्रयोग करते हैं उससे यह व्यापक अथ कभी भी 
अभिप्रेत नहीं होता। हम जब किसी से पूछते हे कि 
तुम्हारा धमं कौन? तब उससे यह अभिप्राय निकलता दै कि 
मरने के बाद तुम अपनी गाते किस प्रकार चाहते हो, 
जिसके लिए इस लोक में तुम्हारा आचरण हैं। वह यदि 
सनातनी, बोद्ध अथवा जन होगा तो स्वर्ग नरक की कल्पना 
मानेगा अथवा पुनजेन्म और मोक्ष अथवा निवोण में 
विश्वास करेगा । किंतु इस लोक में अपना जो कतेब्य हूँ 
उसके लिए वह “धर्म! शब्द का प्रयोग बहुत कम 
करेगा । तुम अपने धर से चलते दो? इस प्रशन 
में और तुम अपना कतेव्य कर रहे दो! इस प्रइन में 
महदन्तर है। एक समय था जब “धमे? और “कतेन्य? 
अभिन्‍न थे । इस समय ऐसे ऐसे प्रइन किये जाते है कि 


देश के प्रति कतंब्य में धर्म सद्दायक दै कि बाधक ! 
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समूह अथोत्‌ समाज को अपने अनुकूल रखना ओर लोकपयात्रा 
की बाधाओं को दूर करना ये तीनों बातें धम पर ही निभेर 
करती हैं । 

प्रत्येक मनुष्य के सामने तीन प्रश्न आते हैँ---(१) पहले वह 


विश्व का कारण दूँढता है, अपने आधारभूत जगत्‌ का आधार 
हूंढ़ता है। वह आधार धमं है। (२) दूसरा प्रश्न मनुष्य के 
सामने यदद आता है कि संसार का उससे किस प्रकार संबन्ध हो ? 
यद भी धर्म से ही होता हैं। जो धमं पालन करता है उसी की ओर 
संसार जाता है। धमेहोन का तो कोई विश्वास ही नहीं करता। 
(३) तीसरी बात जीवन में यह उठती दे कि संसार का संबन्ध होने 
पर उन॑ संसारी बाधाओं को दूर करके मनुष्य आगे कैसे बढ़े ? 
बाधाओं को ही पाप क्दते हैं। इन बाधाओं को दूर करने का 
डुपाय है धमे । इस प्रकार धमं से ही हमारी पारलौकिक, सामाजिक 
और व्यक्तिगत उन्मंति होती दे। 


१३२१ 
मानो देश के प्रति कर्तव्य यह उस कर्तव्य करनेवाले मनुष्य 
के धममं से कोई प्थक्‌ चीज मानी गई है। आजकल मुक्त- 
कण्ठ से यह कदनेवाले लोग विद्यमान है कि धर्म आर 
विशेषतः वर्णोश्रमधर्म को नष्ट कर देना चाहिए, क्योंकि 
देश की उन्नति में वह बाधक है । अथात्‌ धर्म शब्द का 
इस समय जो रूढ अर्थ है उसमें वह समाज का धारण 
करनेवाला है, यद्द अथे ही बिलकुल अभिप्रेत नहीं है । 
“'धर्म? शब्द के उच्चारण से इस समय किसी मनुष्य की 
कोम की विंशेष्ट रूढियाँ आर आचरण प्रमुख रूप से आँख 
के सामने आ जाते है और वही उसके धर्म का अमुख अञ् 
माना जाता है। और समस्त मानवसमाज में जो 
विशिष्ट बातें सामान्य रूप से आमतार पर सभी को मान्य हैं 
उनका नीति शब्द से प्रतिपादन होता हैँ । पितृधर्म, 
श्रातृधर्म, मातृधम, स्नीधर्म जो सब राष्ट्र में समान रूप से 
माने गये है वे अब नीति शब्द से गिनाये जाते हैं । 
अहिंसा, सत्य, अस्तेय, ब्रह्मचय, इन्द्रियनिश्रद आदि धमसे 
के प्रधान लक्षण है, पर अब ये धर्म के तत्त्व न' रहकर 
नीति शब्द से व्यवहार में आते हैं। जो आजकल धमे 
के ऊपर आश्षेप करनेवाले हे वे नीति के बड़े भारी पक्ष- 
पाती दिखाई देंगे। उनका धार्मिक व्यवहार ( अर्थात्‌ 
धर्मशात्र में विदिंत आहार विहार का घन्धन ) छप्त रहने 
पर भी उनका नेतिक आचरण श्रेष्ठ द्वो सकता है। 

हम इस बात को भूल गये हे कि आजकल जिसे इम 
नैतिक आचरण के नाम से पुकारते हैं वह प्राचीन समय में 
धर्म का प्रधान अज्ञ था । उसका समावेश ऐहिंक 
धमोचरण में अमुख रूप से किया गया था। अथे और 
काम इन दोनों पुरुषार्था की प्राप्ति जिस धार्मिक आचरण 
के द्वारा होती है, वह यद्दी 'धर्मोदर्भरव कामरंचः वाला 
पैतिंक आचरण था । गआरचीन काल में नीति शब्द केवल 
राजनीति का बोधक था । “नीति? शब्द 'नो? धांतु से बना 
है। उसका विम्नद् दे 'नीयतें प्राप्यन्ते संलश्यन्ते वा 
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उपायादयः ऐहिकामुष्मिकाथो वास्यामनया वा? । राजनीति 
में जो उपायचतुष्य साम, दाम, भेद, दण्ड के नाम से 
अ्रसिद्ध हैं वे जिंसके द्वारा ग्राप्त होते हैं वह राजनीति है 
तथा ऐदिक और पारलीकिक प्रयोजन जिससे सिद्ध होते है 
वह लोकनीति ( 72५४०5 ) है । किंतु यद्द दूसरा विग्रह 
तब का है जब कि नीति हदाब्द का लोकनीति अर्थ में 
( धर्म शब्द से अछूग कर ) श्रयोग होने लगा; अतएव 
यह बहुत आधुनिक है। इस प्रकार इस शब्द को अछूग 
करने का प्रधान प्रयोजन परलोक की कल्पना के विषय में 
मतभेद का शुरू होना ही माल्म पड़ता है। “नास्ति 
परछोके मतियेसत्थ स नास्तिक:।” यह नास्तिकवाद 
इस शब्द को छोक में रूढ करने के लिए जवाबदार है । 
स्वगंछोक, देवलोक, पितृलोक आदि अनन्त लोक की 
कल्पना कर अनेक प्रकार के यज्ञधर्म प्राचीनकाल में 
विदित थे। बाद में इनपर कुआराधात करनेवाले नास्तिक 
लोगों का जन्म हुआ और इन्हें धर्म शब्द से चिढ़ थी, 
किंतु सामाजिक व्यवस्था तो रखनी ही थी। अतः उसे 
संकुचित करके उसके स्थान पर "नीति? शब्द का प्रयोग 
किया जाने लगा । ये नास्तिक लोग परलोक को न मानने 
पर भी इहलोक की यात्रा की मीमांसा पराकाष्टा से करने 
की चेष्टा करते हें और उन्होने को भी है । अन्त में वे करीब 
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करीब उसी सिद्धान्त पर पहुँच रहे है जिंस सिद्धान्त पर 
परलोक की कल्पना सामने रखकर ऐहिक अभ्युदय के 
विषय में ऋषि लोगों ने नियम कर रखे हैं । किंतु दोनों 
में अन्तर इस बात का है कि ऋषि लोगों ने परलोक की 
कल्पना सामने रखते हुए दोनों की प्राप्ति के नियम जिस 
प्रकार अश्नान्त होकर बनाये थे उस प्रकार अश्रान्त रूप 
से आधुनिक तत्त्वज्ञ आचरण नहीं करने पा रहे हैं। 
उनका मतभेद हरसमय एक द्वी बिन्दु से एक ही दिशा 
में निकली हुई दो रेखाओ के बीच के अन्तर के 
समान बढ़ता ही जा रहा है। दोनों का मेल जहाँ होता 
है उस स्थान को देखना उनका कतेव्य ही नहीं है। 
जबतक परलोक की कल्पना नहीं मानी जायगी तबतक 
यह मतान्तर बढ़ता ही जायगा । उसके मिटने का कोई 
मार्ग नहीं दिखाई देता है। अस्तु, हम आशा करते 
है के धमें और नीति का यह तत्त्वतः भेदगप्रतिपादन 
अत्पांश में भी सत्य प्रतीत दं। जाय और इस प्रणाली 
से हम अपने आ्राचोन धमंग्रन्थों को पढ़ने लगें, तो आज 
जो दमलेगो में एकवाक्यता का अभाव प्रतीत द्वो रद्दा है 
वह कुछ अंश में जरूर कम हो जायगा ओर दम 
अपने धमंग्रन्थो को अधिक अच्छी तरह से समझने में 
समर्थ दवोंगे । 


सक परम यनन्‍यों का एक तत्व 


'सत्यं वद , 


“धर्म चर' 


सच थोलो, धम से चलो' 
( तैत्तिरियापानिषद्‌ अनुवाक १९, में. ह ) 


धर्म ओर सदाचार 


( ले०--श्री दरिक्ृष्ण झाँशढ़िया ) 


हमारी ऋषिप्रसू भारतवसु धरा का मूलाधार 
और चातुवंण्य के अस्तित्व का आधार धर्म और 
सदाचार ही है। यह देश जगत्यूज्य और संसार- 
गुरु इन्हीं इश्वरप्रदत्त गुणों के कारण हुआ था 
और है। यहाँ धम और सदाचार का मनुष्यवर्ग 
में होना तो कोई बात हो नहीं; पशु ओर पक्षियों 
में भी इसके उदाहरण पाये जाते हैं । प्रमाण- 
स्वरूप हमारे पवित्र पुराण और उपनिषद्‌ मौजूद हैं । 
लकड्ढा के प्रतापी राजा रावण द्वारा जगज्नननी सीता 
को बलपूबंक आकाशमाग्ग से छे जाते देखकर, उनके 
करुणक्रन्दन से आतुर द्वो, जठायु का युद्ध करना 
और अन्त में बीरगति को प्राप्त होना परोपकार का 
ज्वलन्त उदाहरण है। पुनः छड्ढा के धोर युद्ध में 
वानर तथा भालुसेना ने जिस श्रकार वीरता दिखाई 
और सेवाधर्म का जो परिचय दिया वह कितना 
महान और स्तुत्य है ! कहाँ तक गिनाया जाय, 
हमारे शासत्र इसी प्रकार की धम और सदाचार की 
व्याख्या से ओतगप्रोत हैं । 

अब यह विचार करना आवश्यक है कि धमे 
और सदाचार का स्वरूप एक ही है अथवा इन 
दोनों में परस्पर भिन्नता है। यदि सूक्ष्म विश्लेषण 
किया जाय तो इन दोनों के नाम भिन्‍न, किंतु रूप 
एक ही से प्रतीत होते हैं। मेरे विचार से सदा- 
चार धर्मस्वरूपदर्शन के लिए मुख्य दूषण है। 
जो सदाचारी है पद्दी धमौत्मा है । जिसमें सदाचार 


का अभाव है वह धर्म के स्वरूप को जानने में कभी 
समथे हो ही नहीं सकता । कहा भी है--“आचार: 
प्रथमों धर्म:” । यहाँ आचार का अर्थ सदाचार है। 
परोपकारिता, दानशीछता, सुशीछता, सेवाभाव, 
संयमनियम तथा व्यवद्ारकुशछता आदि गुणों 
का समावेश सदाचार के अन्तगत होता है। ये 
ही गुण सदाचार के मुख्य और प्रधान अद्ञ हैं। 
इन्हीं गुणों का पूणरीत्या पालन करना धम है। 
दूसरे, भगवान्‌ कृष्ण और महर्षि कणाद ने धर्म का 
लक्षण बताते हुए महाभारत में कहा है कि 
“धारणाद्धम॑मित्याहुध॑मों धारयते प्रजा:” जिसमें 
प्रजा को धारण करने की शक्ति है वही धम है। 
इश्वर की वह अलौकिक शक्ति, जिससे वे समस्त 
चराचर जगत्‌ की रक्षा करते हैं, धर्म है। जो 
शक्ति भूमि का भूमित्त, जल का जलूत्व तथा तेज 
की उष्णता को रक्षा करते हुए पशु, पक्षी, मनुष्य 
आदि पाश्वभौतिक पदार्थो' को अपने स्वरूप में 
स्थिति रखती है वही धरम है। आकाशमण्डल में 
असंख्य तारे, चन्द्र, सूय, ग्रह, नक्षत्र आदि अपनी 
अपनी कक्षा से अनवरत भ्रमण करते हैं, किंतु 
कभी एक दूसरे से टक्कर नहीं खाते, न अपनी 
कक्षा से चल विचल होते हैं । जलमय शीतरता- 
पूण चन्द्रछोक उष्णतासमूह्‌ तेजोमय सूय्यछोक में 
प्रवेश करके उसे नष्ट नहीं कर सकता। बड़े भहों 
से छोटे ग्रहों को किसी प्रकार की हानि नहीं 
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पहुँचती । यद्द सब कैसे होता है? इश्वर फी 
अपूव शक्ति आकषण और विकषेण की सद्दायता 
रखती है, इसी से यह समस्त र्ृष्टिसआालन 
सीमाबद्ध और नियमबद्ध रहता है, अथात्‌ यद्दी शक्ति 
पृधान धर्म है। इसी धमंशक्ति के पूमाव से 
मनुष्य से छगाकर इतर उद्धिज आदि जीवों में झ्ञान 
का विकास द्वोता है और वे क्रमशः उन्नति करते हैं, 
उनकी निम्न गति रुक जाती है, ज्ञानपूवाह 
उत्तरोत्तर उपर की ओर बढ़ता जाता है, और 
अन्त में मनुष्य मोक्षपद को पूत्त करने में सम 
होता है। संसार को धारण करनेवाली भगवान्‌ की 
यह शक्ति नित्य है, इसी लिए इसका नाम सनातन- 
धर्म है। यज्ञ, दान, तप, सत्कम, उपासना, ज्ञान, 
परोपकार, सुशीलता आदि गुण, जिनका समावेश 
सदाचार में होता है, इस शक्ति के अज्ज हैं। अतः 
यह सिद्ध हुआ कि बिना सदाचार के उक्त शक्ति का 
ज्ञान पाप्त नहीं हो सकता। ऐसे सदाचार की 


गीताधमे 
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सदाचार से मनुष्य की मानसिक तथा आध्यात्मिक 
उन्नति द्वोती है। सदाचार से आयु तथा भ्री की 
वृद्धि तथा छोक परछोक में यश की प्राप्ति होती है । 
मनुष्य यदि पूर्णरूप से सदाचार का पाछन करता 
रहे तो इसी से संसार में वह सब कुछ पाप्त कर 
सकता है। इसी सिद्धान्त के अनुभव से एक 
अंग्रेज विद्वान्‌ मिस्टर जे० मिलूट सेवन साहब ने 
लिखा है-- 


“[॥०9६ णा€ पर87 &(४॥॥ (0० (6 8४० ०[ 
०76 #पल्‍क्‍70760 ४९७४5 07 7076 $5 90  शांंणा- 
2०ए डॉगॉशाशाए, 3९९८००काएइट ५0 एए००- 
6९6०४ थातवे ॥0एप/४)] |9ज़5 प6 तंपा4(70ा 
गैपा॥2॥ ॥66 50परांत 06 2६ ]285६ 7ए€ (ं॥65 


7९१॥009 706८€55979 ६0 768८) पि। 709७0! 

अब अन्त में में इतना ही लिखकर बस करता 
हूँ कि सदाचार के पालन में दी धम की सेवा है। 
अतः जो व्यक्ति अपने को वास्तविक मनुष्यता से 
परिपूण करने की इच्छा करता द्वो उसे सदाचार का 





महिमा का जितना वर्णन किया जाय थोड़ा है। पाठन कभी न छोड़ना चाहिए। 
धमरक्षक प्रभु से प्रश्न 
यह क्या हे १ 
( लेशक--पं० गाड़ेय नरोत्तम शाली ) 
माढिनी छुन्द 
( १) ( २ ) 
पद पद पर प्यारे जा रहे भक्त मरे। भरश्ञु | वह गजरक्षा की त्वरा हा! कहाँ है ९ 
प्रश्भ ! तुम फिर भी हो सो रहे मोन धारे। वह दुपदसुता की त्राणचेष्टा कहाँ है! 
इस खलप्रश्ुता में जान जाती हमारी। प्रियवर | यह क्या है १ क्यों रुखाई गही है ९ 
वह करुण कृपा की “कोर” प्यारी कहाँ हैं! अहह ! स्वजनहत्या ही सही हे कहो क्‍या | 


गृहस्थ के साधारण परसे 


( ले० -- विद्याभूषण बिद्यानिधि पं० गोविन्दनारायण आसोपा, बी० ए०, एम० आर० ए० एस० ) 


“धर्म' शब्द की व्युप्त्ति 'प्ृष्प घारणे” धातु 
से “मनिन्‌! प्रत्यय के छगाने से होती हैः--यथा 
(प्रियते अनेन इति धर्म:” जो धारण करे वह धम । 
बेदविद्ित धर्म के यथार्थ स्वरूप का विचार फरने से 
ज्ञात द्ोता है कि धर्म शब्द का निरक्त में उक्त अथे 
/ नियम” है और धातुगत अथे 'धारण करना? है। 
इन दोनों के मे से धर्म शब्द का यही अर्थ स्पष्ट 
होता है कि जिस नियम ने इस जगत्‌ को धारण 
कर रखा है वह धर्म है। नियम एक नहीं अनेक 
हैं। वैसे ही धर्म भी एक नहीं, अनेक हैं--यथा 
वर्णधर्मआश्रमधर्म,भापद्धम इत्यादि । अनेक ऋषियों 
ने धर्म के अनेक प्रकार के रक्षण बताये हैं, किंतु 
उन सबका मूल बेद है। भगवान्‌ मनु कहते हैं-- 
वेदोखिलो धमेमूछ स्थृतिशीले च तद्विदाम्‌ । 
आचारणैव॒ साधूनामात्मनस्तृष्टिव च॥ 

--- मनु ० ३६ 

अर्थ--वेद ( ऋगू, यजुः, साम और अथवे ) 

धर्म के मूल हैं, उसी प्रकार वेद के जाननेवाले 

ऋषियों की कह्दी हुई स्टृतियाँ और द्वारीत का कहा 

हुआ ( त्रद्मण्यता आदि तेरह प्रकार का ) शील, 

सत्युरुषों का आचार ( अथोत्‌ सदाचार ) और मन 

का संतोष, ये चारों धर्म में प्रमाण हैं । 

श्रतिस्मृत्युदितं पर्मेम्रुतिष्ठन हि. मानवः | 
दृह कीर्तिमवामोति पेत्य चाजुत्तम॑ सुखस्‌ ॥। 


#“- मनु ० २।६ 


अर्थ--श्रुति और स्म्रति में कह्टे हुए धम को 
करता हुआ मनुष्य इस लोक में कीति और परलोक 
में सबसे उत्तम सुख को प्राप्त होता है । 
श्रुतिस्तु वेदों विज्ेयो धर्मशास्त्र हु वे स्ृतिः । 
ते सवार्थेष्वमीमांस्पे ताभ्यां धर्मों हि निबेभो ॥ 

-- मनु० २१० 

अर्थ--श्रुति को वेद और स्मृति को धमंशासत्र 
कहते हैं । ये दोनों प्रतिकूल तर्को' से विचार करने 
के योग्य नहीं हैं, क्योंकि सब धर्म इन दोनों से ही 
निकले हैं.। 
योअवमन्येत ते मुले हेठुशाख्राश्रयाए द्विज! । 
स साधुभिवंहिष्कार्यों नास्तिको वेदनिन्दकः ॥ 

“- मनु ० २।११ 

अर्थ--जो द्विज धम के मूल श्रुति और स्मृति 
का अपमान करता है अथाोत्‌ उन्हें नहीं मानता है, 
वह वेद की निन्‍्दा के द्वेतु अथात्‌ कारणभूत तकशाश्र 
के आश्रय से नास्तिक के समान है और शिष्ट पुरुषों 
( द्विजों ) के करने योग्य अध्ययन आदि कार्यो' से 
बहिष्कृत करने के योग्य है । 

मनु के अनुसार धमे के निम्न चार 
छक्षण हैं :-- 
वेद: स्मृति! सदाचारः स्वस्थ च प्रियमात्मनः | 
एतचतुर्विध॑ प्राहु; साक्षादमेस्थ रुक्षणम्‌ ॥ 


““ मनु० २१३ 


१३२७ 


गौताधमम 





अर्थ--बैद, स्मृति, सदाचार और अपनी 
आत्मा की प्रिय बातें--ये चार प्रकार के साक्षात्‌ धर्म 
के लक्षण हैं । 
अथेकामेष्वसक्तानां धर्मज्ञान॑ विधीयते । 
धमम' जिज्ञासमानानां प्रमाणं परम॑ श्रुतिः ॥ 
«मनु ० २॥१३ 
अर्थ--अथ और काम ( धर्म, अर्थ, काम और 
मोक्ष--इन चार पुरुषार्थों' में से दो अर्थ अर्थात्‌ धन 
और काम अथांत्‌ इच्छा की पूर्ति ) में आसक्त न 
होनेवाले अथोत अथ और काम की इच्छा से रहित 
मनुष्यों को यह धर्म का उपदेश है और जो धम को 
जाननां चाहते हैं. उनके लिए श्रुति सबसे अधिक 
प्रमाण है । 
श्रुतिद्वेध तु यत्र स्यात्तत्र धमोवुभो स्म॒तों । 
उभावपि हि तौ धर्मों सम्यगुक्तो मनीषिभिः॥ 
“मनु ० २। १४ 
अथे--जहाँ श्रुति में परस्पर विरुद्ध अर्थो' का 
प्रतिपादन है वहाँ पण्डितों ने दोनों को ही धर्म कहे हैं 
अथात्‌ दोनों बातें द्वी धम हैं। इसमें दृष्टान्त 
दिया गया है कि-- 
उदितेष्नुदिते चेव्र समयाध्युषिते तथा । 
सबेथा बतेते यज्ञ इतीयं बेदिकी श्रुतिः ॥ 
--मनु० २।१५ 
अर्थ--वेद्‌ में लिखा हुआ है कि 'डदिते 
जुहयात्‌' सूये के उदय द्वोने पर यज्ञ करे, “ अनुदिते 
जुहयात्‌” सूयथ के उदय से पहले अरुण के किरण- 
युक्त और थोढ़े तारावाले समय में यज्ञ करे तथा 
४ समयाध्युषिते जुहुयात्‌'--सूथ और नक्षत्रवर्जित 


काछ को समयाध्युषित कार कहते हैं, उस समय 
में यज्ञ करे। इस प्रकार यज्ञ के लिए परस्पर 
काछ का विरोध पड़ने पर भी विकल्प से अभप्निहोत्र 
का द्वोम होता है । क्‍ 
मनुस्मृति में धर्मांचरण के योग्य देश का इस 
प्रकार बणेन किया गया है--- 
सरस्वतीदृषद्ित्योदेवनद्ोयेदन्तरम। 
त॑ देवनिमित देश ब्रह्मावत प्रचक्षते ॥ 
“- मनु० २।१७ 
अर्थ---सरस्वती और दृषद्गवती नामक देवनदियों 
के बीच के प्रदेश का जो देश है उस देव॑ताओं के 
बनाये हुए देश को त्रक्मावर्त कहते हैं । 
तस्मिन्देशे य आचारः पारम्पयेक्रमागतः | 
वणोनां सान्तरालानां स सदाचार उच्यते ॥ 
“- मनु० २।१८ 
अथ--( वहाँ बहुधा शिष्ट पुरुषों के उत्पन्न 
होने से ) उस देश में ब्राद्षण से लेकर वर्णसंकरों 
तक परंपरा के क्रम से चछा आया हुआ आचार 
सदाचार कद्दा जाता है । 
कुरुक्षेत्र च मत्स्याश् पश्चालाः शरसेनकाः । 
एप अ्रह्मर्षिदेशो वे ब्रह्मावतांदनन्तरः ॥ 
“+ मनु ० २।१६ 
अरथ--छरुक्षेत्र, मत्स्य, पाथ्वाछ (कान्यकुब्ज ) 
और शुरसेन ( मथुरा ) के देश त्क्मर्षि देश हैं, जो 
ब्रह्मावत से कुछ न्यून हैं | 


एतहेशप्रसूतत्यथ. सकाशादग्रजन्मनः  ै। 
स्व॑ स्व॑ चरित्र शिक्षेरन्‌ पूथिव्यां सवेमानवाः ॥ 
“-मनु० २१३० 


गहस्थ के साधारण धर्म 


१३२७ 


अथै--इस ब्रक्षषिं ( कुरुक्ष। आदि ) देश में. यथा--- 


उत्पन्न हुए आद्वाण से प्थिवी में सब मनुष्यों ने अपने 
अपने चरित्र अथोत्‌ आचार सीखे । 
हिमवद्विन्ध्ययोमेध्यं यत्माग्विनशनादपि । 
प्रत्यगेव प्रयागाच मध्यदेशः प्रकीतितः ॥ 
““ मनु० २।२१ 
अथ--उत्तर दिशा में स्थित हिमालय और 
दक्षिण दिशा में स्थित विन्ध्याचल नामक दोनों पबतों 
के मध्य का देश और विनशन ( सरस्वती नदी के 
गुप्त दोने के स्थान ) से पूव की ओर और प्रयाग से 
पश्चिम की ओर जो देश है उसका नाम मध्य 
देश है । 
आसपुद्रात्त वे पूवादासमुद्रात्त पश्मिमात्‌ । 
तयोरेवान्तरं गियोंरायावर्ते विदुब्रंधाः ॥ 
--मनु ० २२२ 
अथ--पूबे के समुद्र से छेकर पश्चिम के समुद्र 
तक उन्हीं दोनों द्िमाचछ ओर विन्ध्याचल पव॑तों के 
थीच के भूभाग को पण्डित आयोवत कहते हैं। 
इससे यह निश्चित होता द्वे कि समुद्र के मध्य में 
स्थित द्वीप आयांवत में नहीं हें । 
कृष्णसारस्तु चरति मगो यत्र स्वभाषतः | 
स ज्ञेयो यज्षियो देशो म्लेच्छदेशस्त्वतः परः॥ 
““ मनु० २२३ 
अथ--जहाँ कष्णसार ( काछा ) हरिण स्वभाव 
से बसता है उस देश को यश्ञ के योग्य समझना 
चाहिए। इससे इतर देश म्लेच्छदेश है । 
यह्‌ धरम सत्य, त्रेता, द्वापर और कलिनाम के 
चार युगों में प्रथकू प्रथक्‌ प्रकार का होता है। 


अन्ये कृतयुगे धमास्त्रेतायां द्वापरे परे । 
अन्ये कलियुगे नणां युगद्गा सानुरूपतः ॥ 
“- मनु० १८ 
अथ--सत्ययुग में मनुष्यों के और द्वो धम थे, 
फिर युगों के घटने के अनुरूप त्रेता तथा द्वापर में 
ओर ही हुए और कलियुग में और दवी हैं । 
तपः परं क्ृतयुगे त्रेतायां ज्ञानमुच्यते | 
द्वापरे यज्ञमेवाहुदानमेक॑ कलोौ युगे ॥ 
-- मैगु० १८६ 
अथ--यद्यपि तप, जप, यज्ञ, दान आदि सब 
शुभ कम सदा करने के योग्य हैं, तथापि सत्ययुग में 
तप मुख्य था, त्रेता में आत्मज्ञान मुख्य था, द्वापर में 
यज्ञ मुख्य था और कलियुग में दान मुख्य है । 
जैसे चार युगों के प्थक्‌ प्रथक्‌ धम हें, वैसे दी 
ब्राक्षण, क्षत्रिय, वेश्य ओर शूद्र इन चार वर्णों के 
घमं भी परृथक्‌ पथक्‌ हैं। यथा-- 
ब्राह्मण के धमे-- 
अध्यापनमध्ययनं यजन याजन तथा। 


दान प्रतिग्रहं चेव॑ ब्राह्मणानामकल्पयत्‌ ।। 
““मनु० शाषण्य८ 


अथ--बेद का पढ़ना पढ़ाना, यज्ञ का करना 
कराना और दान का लेना देना--ये छः घर (कम) 
ज्राद्मण के हैं। 
क्षन्निय के धमें-- 
प्रजानां रक्षणं दानमिज्याध्ययनमेत्र च । 
विषयेष्वप्रसक्तिश्व क्षत्रियस्य समासतः ॥ 


*““सनु० ३०६ 


१३२८८ 
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अथ--प्रजा की रक्षा करना, दान देना, यज्ञ 
करना, वेद पढ़ना, इन्द्रियों के बिषय (गाना, नाचना 
आदि ) में मन न रूगाना--य संक्षेप से क्षत्रियों के 
धर्म (कम ) हैं । 
वैद्य के धमे--- 
पशुनां रक्षणं दानभिज्याध्ययनमेव च । 
वणिक्पय॑ कुसीद॑ च वेश्यस्य कृषिमेव च | 
“- मनु० १६० 
अथ--पशुओं की रक्षा करना, दान देना, यश्ञ 
करना, वेद पढ़ना, जलछ, स्थल दोनों में व्यापार 
करना, ब्याज लेना और खेती करना--य वैश्य के 
धर्म ( कम ) कहे गये हैं । 
शूद्र के धमे-- 
एकमेव तु श्‌ द्रस्प प्रश्ः कमे समादिशत्‌ । 
एतेषामेव वर्णानां शुभ्षामनसूयया ॥ 
“-मनु० १६१ 
अथ--मनुजी ने शुद्र को एक दी काम बताया 
कि वह हेषरदित होकर उपरोक्त तीनों द्वी वर्णों की 
सेवा करे । 
उसी भ्रकार चार आश्रमों ( त्रक्मचये, ग्ृहस्थ, 
वानप्रस्थ और संन्यास ) के भो प्रथक प्रथक्‌ धर्म 
कद्दे हें जिनको विस्तार के भय से यहाँ नहीं 
लिखा जाता | 
ये चारों ही आश्रम गृहस्थ से उतन्न होते हैं । 
शाख्रोक्त रीति से क्रम के अनुसार प्रथम श्रद्षचारी 
रहकर वेदाध्ययन करे, पुनः शृहस्थाश्रम में प्रवेश 
करे, पीछे वानप्रस्थ और संन्यास भ्रहण करे। इस 
तरह का आचरण करता हुआ पुरुष मोक्ष को प्राप्त 


गीताधर्म 
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होता है। इन चारों आश्रमों में गृहस्थ अग्निद्दोत्र 
आदि के करने से तथा त्रद्मचारी वानप्रस्थ और यति 
को भिक्षा आदि देकर उनका पालन करने से 
सबमें श्रेष्ठ कद्दा गया है। जेसे सब नदी, नद आदि 
का जल अन्त में समुद्र में जाकर ठहद्दरता है वैसे ही 
सब आश्रम गृहस्थ के पास जाकर ठहरते हैं। मनु 
भगवान ने इन चारों आशभ्रमवासियों को सदा दस 
प्रकार के धम का सेवन करने की आज्ञा दी है। 
यथा-- 


घृतिः क्षमा दमो&स्तेय॑ शौचमिन्द्रियनिग्रहः । 
धीर्विया सत्यमक्रोधो दशक धमेलक्षणम्‌ ॥। 
--मनु ० ६।६२ 
अथे--( १ ) ध्ृति अर्थात्‌ धीरज या संतोष, 
(२) क्षमा अथोत्‌ सहनशीछता ( कोई अपना 
बुरा करे तो भी पीछे बदला लेने के लिए उसका 
बुरा नहीं करना ), ( ३ ) दस अथात्‌ मन को वश 
में रखना ( विकार के कारणभूत बिषयों के निकठ 
होने पर भी मन का नहीं बिगड़ना, ( ४ ) अस्तेय 
अथात्‌ चोरी नहीं करना ( अन्याय से पराये घन का 
न लेना ), ( ५ ) शौच अथांत्‌ पवित्रता ( मिट्टी तथा 
अल से शरीर की पवित्रता ), (६ ) इन्द्रियनिप्रह 
अथाोत्‌ शम ( विषयों से इन्द्रियों का रोकना ), 
(७ ) धी अथोन्‌ शासत्र आदि के तत्व का ज्ञान, 
( ८ ) बिद्या अथांत्‌ आत्मज्ञान, (९ ) सत्य अर्थात्‌ 
जैसी बात हो उसको यथा कहना और ( १० ) 
अक्रोध अथोत्‌ रोष न करना ( क्रोध का कारण होने 
पर भी क्रोध न करना )--ये दस प्रकार के धर्म के 
छक्षण हैं। 





गहस्थ के साधारण धर्म 
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दशलक्षणानि धर्मस्प ये विप्राः समधीयते । 
अधीत्य चाज्जुबतेन्ते ते यान्ति परमां गतिम्‌ ॥ 


मनु० ६६३ 
अथ--जो ब्ाद्षाण इन दस प्रकार के धम के 
स्वरूपों को पढ़ते हैं और पढ़कर आत्मज्ञान की 
सहायता से अनुष्ठान करते हैं वे त्रद्मज्ञान के उत्क्े 
से मोक्षरूप परमगति को प्राप्त द्वोते हैं । 
श्रीमद्भागवत में सब वण और आश्रमवासियों 
के लिए तीस प्रकार के धर्म बताये गये हैं। यथा-- 
सत्य दया ततः शौच तितिक्षेत्षा शमो दमः । 
अहिंसा ब्रह्मचय च त्यागः स्वाध्याय आजेवम्‌।। 
संतोष; समहक्‌ सेवा ग्राम्येहोपरमः शनेः । 
जणां विपर्ययेहेक्षा  मौनेनात्मविमशनम्‌ ॥ 
अन्नाग्ादेः संबिभागो भूतेम्यशइ्वच यथाहेतः । 
तेष्वात्मदेवताबुद्धि! खुतरां रुषु पाएडव ॥ 
श्रवण कीतेन॑ चास्य स्मरण महतां गतेः। 
सेवेज्यावनतिदोस्य॑ सख्यमात्मसमपंणम्‌ ॥ 
नृणामयं परो धमेः सर्वेषां सम्ुदाहुतः । 
त्रिंशल्लक्षणवान्‌ राजन! सवोत्मा येन तुष्यति॥ 
“-श्रीमद्वागवत ० ७।११८-१२ 
अथ--( १) सत्य ( सच बोलना ), (२) 
दया ( किसी को दुःखी देखकर उसके दु:ख के हरण 


की इच्छा! ), ( ३ ) तप ( तपस्या करना, व्रत उप- 


१--यत्नादपि परक्लेशं हतु सन द्वदि जायते । इच्छा 
भूमिसुरश्रेष्ठ सा दया परिकीतिता ॥ (हे द्विजश्रेष्ट ! पराये 
के कलेश को कोशिश कर दूर करुदें. के वास्ते हृदय में 
जो इच्छा होती है उसे दया कद्दते हैं। ) 


१३२६ 


बास आदि का अनुष्ठान ), (४ ) शौच (पविच्नता ), 

वह दो प्रकार का है--शरीर का ओर मन का | 
यह अभक्ष्य पदार्थ के न अहण करने, अनिन्दित 
पुरुषों के साथ संग करने और अपने स्वधम में 
स्थिति रखने से बना रद्दता है, (५ ) तितिक्षा 
( सहनशीछता जो परापमान के सहन अथवा शीतो- 
्णादि इन्‍्द्ों के सहन से होती है ), ( ६ ) इक्षा 
(सत्‌ ओर असतू का विचार ), (७) शम ( इन्द्रियों 
का दूमनः ), (८) दम (मन का निम्रह ), (९ ) 
अहिंसा ( दिसा न करना अथात्‌ मन, वचन और 
काया से किसी को पीड़ा न देना ), ( १० ) ब्द्य- 
चय ( वेदाध्ययन के लिए यज्ञोपवीत संस्कार के 
अनन्तर वीयरक्षा ), (११) दान" अथोत्‌ सासखिक 


२--अ्रभक्ष्यपरिद्रश्व ससर्ग श्राप्यनिन्दितेः । स्वधर्मं च 
व्यवस्थानं शौचमित्यमिघीयते॥ ( श्रभक्ष्य पदार्थ का त्याग, 
अनिन्दित अर्थात्‌ उत्तम सत्पुरुषो के साथ संगति और 
स्वधर्म में स्थिति अर्थात्‌ स्वधमंपालन शौच कहद्माता है। ) 


३--अन्‍्तरिन्द्रियदमन शम इत्यमिधीयते । ( अ्रदर 
की इन्द्रियो के दमन को शम कहते हैं। ) 

४--निग्रद्दो बाह्मवृत्तीनां दम इत्यमिधीयते । ( बाहर 
की इन्द्रियों के जीतने को दम कहते हैं। ) श्रथवा--- 
कुत्सितात्कमंणो विश्न ! यद्च चित्तनिवारणम्‌ | स कीर्तितो 
दम'' **'इति। (८६ ै विप्र ! निन्दनीय कर्म से चित्त के 
रोकने को दम कहते हैं । ) 

५--दातब्यमिति यद्यान दीयतेडनुपकारिणे । देशे 
काले च पात्रे च तद्दानं सात्तिक विदुः॥ ( दान देना 
ही चाहिए, इस प्रकार विचारकर पवित्र देश, पुण्य काल 
झोर सत्यात्र को, जो पीछे उपकार न कर सके, जो|दान 
दिया जाता है वह सात्तिक दान कद्दाता है। ) 


(१३७ 


१३३० 





दान ( प्रत्युपकार के लिए नहीं; पवित्र देश, पुण्यकाल 
ओर सत्पात्र ब्राह्मण को दिया हुआ दान”), ( १२ ) 
स्वाध्याय* अर्थात्‌ वेदाध्ययन, (१३) सरलता अथोत 
सीधापन, ( १४ ) संतोष ( भगवदिच्छा से जो कुछ 
मिल जाय उसी में प्रसन्‍न रहना ), ( १५ ) समदष्टि 
( अर्थात्‌ श्व और चाण्डाछ से लेकर गौ और त्राह्षण 
तक में उसो अन्तयोमी इश्वर के अंशभूत जीव को 
एक मानना अथवा किसी का पक्षपात न करना 
और सबको समान समझना ), (१६) सेवा 
अथौत्‌ साधुसेवा, (१७ ) भाग्य ईद्दा उपरम अथोत्‌ 
स्वाभाविक इच्छा से निवृत्ति ( प्रवृत्तिविषयक कर्मों 
से निवृत्ति ), ( १८ ) 'नृणां विपयय ईहा ईक्षणं” 
अथांत्‌ मनुष्यक्ृत सब कर्मों की निष्फलता का ज्ञान, 
(१९) मौन अथात्‌ वाणी से न बोलना अथवा 
वृथा वातोछाप का त्याग, ( २० ) आत्मविमशन 
अथोत्‌ आत्मविचार, (२१) अन्नादि संविभाग 
अथात्‌ यथोचित रूप से अन्न, फल, मिष्टान्न आदि 
का प्राणियों में बॉँठकर खाना, ( २२ ) ' नृषु आत्म- 


१---देशे काले च पात्रे च” का लेखक ने जो अर्थ 
किया है हम उससे सहमत नहीं हैं। इमारी समर में तो 
इसका यह अ्रथं दे कि पवित्र देश और पुण्य काल में 
सत्पात्र ब्राह्षण को दिया हुआ दान सात्तिक दान कहा 
जाता है। --सं ० 

२--स्वाध्यायो जप इृत्युक्तो वेदाध्ययनकमंणि | 
( वेदाध्ययन नामक कर्म के जप को स्वाध्याय कहते हैं। ) 

३--उच्चारे मेथुने चेव प्रस्तावे दन्‍्तघावने। सस्‍्नाने 
भोजनकाले च षट्सु मौनं समाचरेत्‌ । --दिशा ( जंगल ) 
जाने, मैथुन करने, लघुशझ्ा करने, दतुअन करने, स्नान 
करने और भोजन करने के समय में मौन रखना चाहिए | 


गीताधर्म 


देवताबुद्धि:” मनुष्यों में अपनी आत्मा के समान 
भाव रखना और उनमें अपने दृष्टदेव परमात्मा को 
देखने की बुद्धि रखना, ( २३ ) महद्दापुरुषों को भी 
परमगति देनेवाले परमात्मा का नाम और गुण 
सुनना और कीतन करना, ( २४ ) स्मरण करना, 
( २५ ) हरि भगवान की सेवा पूजा करना, ( २६ ) 
होम करना, ( २७ ) प्रणाम करना, ( २८ ) अपने 
आपको द्रि का दास समझना, ( २९ ) हरि को 
अपना सखा मानना और ( ३० ) हरि भगवान्‌ को 
आत्मसमपण कर देना ( अथात्‌ अनन्यतया शरणागति 
रवीकार करना )। यह तीस लक्षणवाला धर्म सभी 
मनुष्यों के लिए साधारण धर्म है, जिसके पालन से 
सर्वान्तयोमी और सर्वस्वरूप परमात्मा प्रसन्न होते हैं । 
महाभारत में निम्न साधारण धर्म बताये गये 
हैं। यथा-- 
आदरशंस्यमहिंसा चाप्रमादः संविभागिता | 
श्रादधकमांतिथेयं च सत्यमक्रोप एवं च॥ 
स्वेषु दारेषु संतोष! शोच॑ नित्यानस्ूयता । 
आसमन्नानं तितिक्षा च धमें;ः साधारणो तृप॥ 
अथ--दे राजन्‌ ! क्रूरता न रखना, किसी को 
न सताना, धार्मिक कार्य में गफलत न करना, 
सबको बॉटकर खाना, पितरों का श्राद्ध करना, 
अतिथिसत्कार करना, सत्य बोलना, क्रोध न करना, 
अपनी स्त्री में संतोष करना, पवित्रता रखना, किसी 
से इंष्यों न करना; आत्मज्ञान अथवा श्रह्मज्ञान का 
बिचार करते रहना और क्रोई कुछ कटुबचन कहद्द दे तो 
भी उसे सहन कर: छेनां, ये चारों वर्णो' के लिए 
साधारण धम हैं । 


गहस्थ के साधारण धर्म 


श्रीमद्‌मगवद्गीता में साधारण धर्म का इस 
प्रकार से वणेन किया हुआ है। यथा--- 
अभय॑ सच्चसंशुद्धिज्ञानयोगव्यवस्थितिः । 
दान॑ दमअ यदज्ञश्व स्वाध्यायस्तप आजेंवम॥ 
अहिंसा सत्यमक्रोधस्प्पागः शान्तिरपैशुनम्‌ । 
दया भूतेष्वलोल॒प्त्व॑ मादेव॑ द्वीरचापलम्‌ ॥ 
तेजः क्षमा ध्तिः शौचमद्रोहों नातिमानिता | 
भवन्ति संप्द देवीमभिजातस्प भारत ॥ 
“- गी० १६।१-३ 
अथ--अभय अर्थात्‌ निडर', अन्त:ःकरण की 
शुद्धि, श्ञानयोग अर्थात्‌ आत्मज्ञान के उपायों में निष्ठा 
रखना, यथाशक्ति सत्पात्र को दान देना, दम अथात्‌ 
बाह्य इन्द्रियों को वश में रखना, यज्ञ (श्रीत और स्माते 
यज्ञ, यथा अग्निद्योत्र आदि श्रौत और देवयज्ञ आदि 
स्‍्मात यज्ञ ) करना, स्वाध्याय अथात्‌ वेदपाठ करना, 
तपस्या करना, सरलता रखना, अद्दिंसा अथोत्‌ प्राणी- 
मात्र को न सताना, सत्य भाषण करना, क्रोध नहीं 
करना, त्याग अथात्‌ परिम्द का न रखना, शान्ति 
अथोत्‌ विषयों से मन को रोकना, किसी की चुगली 
नहीं करना, संपूर्ण प्राणिमात्र पर दया रखना, छोभ 
नहीं करना, नम्नता रखना, बुरे कम करने से शमोना, 
चपछता न करना, तेज अथांत्‌ प्रभावशाली होना कि 
जिससे कोई ख्री, बालक आदि तिरस्कार न कर 
सके, क्षमा रखना अथोत्‌ कोई कुछ कहे तो सुन 
लेना, धीरज रखना, अंदर ओर बाहर पवित्रता 
रखना अथोत्‌ अन्तःकरण की शुद्धि से अंदर की 


पवित्रता, यथा--असत्य न बोलना आदि, और 


१, इसका यह तात्य॑ है कि शासत्र में वर्णित धर्म 
का श्राचरण निडर और निःशड्र होकर करना चाहिए । 


१३३१ 


बाहर की पवित्रता- शरीरशुद्धि, यथा--स्नान आदि, 
द्रोह अथोत्‌ किसी को मारने की इच्छा नहीं रखना 
और अति अभिमान नहीं करना अथोत्‌ ऐसी बुद्धि 
न रखना कि में सर्वपूज्य हँँ। दे अज्ुन ! कुलीनों 
की ये देवी संपदाएँ हैं । 

विष्णुपुराण में समस्त वर्णो' के ये सामान्य 
धर्म कहे हैं। यथा-- 
दया समस्तभूतेषु तितिक्षा' नातिमानिता । 
सत्य॑ शोचमनायासो महल प्रियवादिता ॥ 


मेत्यस्पृहा तथा तद्दकापेण्य॑ नरेश्वर । 
अनसूया च सामान्यवणोनां कथिता गुणा; ॥ 
“-वि० पु० ३।८।३६-७ 


अथ--समस्त प्राणियों पर दया करना, सहनशी- 
लता और अमानिता का भाव रखना, सत्य बोलमा, 
शुतिता पूवक रहना, अधिक परिश्रम न करना, 
मद्ुलछाचरण, प्रियवादिता, मैत्री, निष्कामता, अक्ृ- 
पणता का पालन करना और किसी के दोष को न 
देखना--ये समस्त वर्णो' के सामान्य गुण हैं । 

अध्यात्मरामायण में निगुण भक्ति के साधनों का 
वर्णन करते समय निम्नलिखित धर्मो' का उपदेश 
दिया गया है। यथा-- 


महता कामहीनेन स्वधमोचरणेन च। 
कमेयोगेन शस्तेन वर्जितेन विहिंसनाव | 
महशेनस्तुतिमहापूजाभः. स्पृतिवन्दनेः । 
भूतेषु मझावनया सज्जेनासत्यवजनेः ॥ 
बहुमानेन महतां दुःखिनामलुकम्पया । 
स्वसमानेषु मेत्रया च यमादीनां निषेषया | 
वेदान्तवाक्यश्रवणान्मम. नामालुकीतेनात । 
सत्सड्रेनाजेवेणेव. हहमः  परिवजेनात्‌ ॥ 


श१र३२ 
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काड्स़या मम धमेस्य परिशुद्धान्तरो जनः। 
मद्ग़ुणअ्रवणादेव याति मामञ्जसा जनः ॥ 


““अ० शरा० ७।७।६०८२-७२ 

अर्थ--अत्यन्त निष्काम भाव से अपने धर्म का 
आचरण करने से, अत्युत्तम हिंसाद्दीन कर्मयोग से, 
मेरे दशन, स्तुति, महापूजा, स्मरण और वन्दन से, 
सब प्राणियों में मेरी भावना करने से, असत्य के 
त्याग और सत्संग से, महापुरुषों का अत्यन्त मान 
करने से, दुःखियों पर दया करने से, अपनी समता 
के पुरुषों के साथ मैत्री करने से, यम नियमादि 
का सेवन करने से, वेदान्तवाक्यों का श्रवण करने 
से, मेरा ( परमात्मा का ) नामस्मरण करने से, 
सत्संग और कोमलछता से, अहंकार का त्याग करने 
से और मेरे ( भागवत ) धर्मों के आचरण करने की 
इच्छा के कारण शुद्ध चित्तवाला पुरुष मेरे गुणों के 


श्रवण करने मात्र से, अति सुगमता से मुमे प्राप्त 
कर लेता है । 


ऋषिवय नारद ने निम्न छिखित गृहस्थधर्म का 
उपदेश दिया है। यथा --- 


अहिंसा सत्यवचनं॑ सर्वेभूतानुकम्पनम्‌ | 
शमो दान॑ यथाशक्तिगोहेसस्‍्थो धमें उच्यते॥ 
परदारेष्वसंसर्गो धमंस्नीपरिरक्षणम्‌ । 
अदत्तादानविरमो मधुमांसविवननम्‌ ॥। 


एप पश्चवित्रों धर्मों बहुशख/ सुखोदयः । 
देहिभिरदेपरमे : कतेव्यो देहसम्भवः ॥ 

अथ--अहिंसा, सत्य बोलना, सब प्राणिमात्र 
पर दया, शम ( इन्द्रियनिग्रह ), यथाशक्ति दान, ये 
गृहस्थ के धम कहे गये हैं। पराई ञ्री से बचना, 
अपनी धमपत्नी को रक्षा करना, विना दिये कुछ न 


लेना ( अथात्‌ चोरी न करना ), मद्य न पीना और 
मांस न खाना--ये पाँच प्रकार के धम बहुत शाखा 
( विस्तार ) वाले और सुख के करनेवाले हैं। अतः 
अपनी देह को परम पदाथ माननेवाले देहधारियों 
को अपनी देह से करने योग्य इस धमे का आचरण 
करना चाहिए । 
भगवान्‌ औशन ( शुक्राचायय ) ने भी गृहस्थ- 
धर्म बताया है। यथा -- 
काम क्रो भय॑ निद्रां गीतवादित्रनतेनम । 
ूूत॑ जनपरीवाद ख्रीपेक्षालापनं तथा ॥ 
परोपतापपैशून्य॑ प्रयन्नेन.. विव्येत । 
संध्याल्लानरतो नित्य ब्रह्मयज्परायणः ॥ 
अनसूयो ग्रदुदोन्तो ग्रहस्थः संप्रवर्तते ॥ 
अथ--काम ( इच्छा ), क्रोध, भय, निद्रा 
( गफलत ), गाना, बजाना, नाचना, जूआ, छोगों की 
निन्‍्दा, स्त्रियों का देखना ( ताकना ) और उनसे 
वाताढाप, दूसरे को दुःख देना, पराई चुगली 
करना, इन अधर्मों से यत्रपूवंक बचना चाहिए। 
नित्य संध्या करना, स्नान करना, जहायज्ञ ( अर्थात्‌ 
वेद का पढ़ना और पढड़ाना ), हैष्या न करना, 
कोमछता रखना ओर जितेन्द्रिय रहना, ये धर्म 
कम करने से ग्रहस्थधर्म का पालन द्वोता है । 
भगवान्‌ वेद्व्यासकृष्णद्ेपायन ने स्वशासत्रों 
का साररूप यह वचन कहा है। यथा --- 
अष्टादशपुराणेषु व्यासस्थ वचनद्यमर । 
परोपकारः पुण्याय पापाय परपीडनम्‌ ॥ 
अथ--अठारद्द पुराणों के सारभूत व्यास के 
ये दो वचन हैं कि परोपकार करना पुण्य, और अन्य 
को पीड़ा देना पाप है। +* तत्सत्‌ । 
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हैछ बेपतबधू_ 


( ले०--भी सीतारामाचार्य, श्री रामदेशिक विद्यालय, दारागंज, प्रयाग ) 


इस बात को सभी जानते हैं. कि जब किसी की 
श्रेष्ठता दिखछाई जाती है तो उसकी अपेक्षा औरों 
फो कुछ न्यून कह्दना द्वी पड़ता है। तो कया इससे 
दूसरों की निन्‍दा समझी जाती है ? नहीं। इसी 
प्रकार हमने विश्व के सर्वश्रेष्ठ धम “श्री वैष्णव- 
धम” पर अपने विचारों को प्रकट किया है। आशा 
है सत्जनवृन्द निष्पक्षपात होकर इसका अवलोकन 
करेंगे । 

अन्य धमे और सनातंनधमे 

आजकल संसार में अनेक धम प्रचलित हैं। 
जैसे सनातनधम, आयंसमाज, अ्द्यसमाज, इसाईधम, 
मुहम्मद्धम आदि । परंतु विचार करने पर “यजन्य॑ 
तदनित्यम्‌” इस न्याय से केवछ सनातनधम को 
छोड़कर सभी धर्मों का उत्पत्तिकाछ और उनके 
चलानेवालों के नाम भादि सभी बातों का इतिहासों 
से पता चलता है, अतएव वे अनित्य हैं। और 
ससनातनधम! को कब किसने चलाया, यह कोई भी 
इतिहास नहीं बता सकता है; अतः यह नित्य तथा 
श्रेष्ठ भी है । 
सनातनधमे में श्री वैष्णवधर्म का स्थान 

इसी प्रकार सनातनघम के अन्तगंत भी श्री 
वैष्णव, शेव, शाक्त, गाणपत्य, सौरि आदि अनेक 
धर्म विद्यमान हैं। इनमें कौन श्रेष्ठ है? इसका 
निणय इनके उपास्य देवों की श्रेष्ठता पर निभर है। 
छोक में भी शिष्य की योग्यता आचाय की योग्यता 
पर दी निभेर रहती है। हम भो इसी विचार- 
धारा से इनमें से कौन श्रेष्ठ है यह दिखायेंगे। 


श्री वैष्णवों के उपास्य विष्णु, शेवरों के उपास्य 
शिव, शाक्तों की उपास्य शक्ति, गाणपत्यों के गणेश 
और सौरियों के सूय हैं। आपस में इनकी श्रेष्ठता 
का पता श्रति, स्मृति, पुराण और इतिहासों द्वारा ही 
चलेगा। यहाँ दम ऐसे द्वी कुछ वाक्य उद्धृत करते हैं । 

सृष्टि के पूर्व केवड नारायण ही थे। इस संबन्ध 
में श्रुति कद्दती है--एको हू वे नारायण आसीत्‌ 
न ब्रह्मानेशानों द्यावापथिवी” इत्यादि। केवल एक 
नारायण ही थे, न ब्रक्चा, न शिव, न प्रथिवी और न 
आकाशादि | 

“एप सवभूतान्तरात्मा अपहृतपाप्मा दिव्यों देव 
एको नारायणः।” यह सब प्राणियों की अन्तरात्मा,सब 
दोषों से रहित और प्रकाशमान एक देव नारायण हैं । 

शतपथ में भी लिखा है--“यज्ञो वे विष्णुः” 
अथोत यज्ञ विष्णु को कहते हैं। 

सृष्टि के आरम्भ में सबसे प्रथम उत्पन्न हुए इसी 
यज्ञपुरुष ( विष्णु ) की सृष्टिरचयिता त्रकह्मा ने और 
मन्त्रद्रष्टा ऋषियों ने मानसिक यज्ञ में पूजा की । 
सब्रह्मकाः सरुद्राइच सेन्द्रा देवाः सहर्पिभिः | 
अचेयन्ति सुरश्रेष्ठ देव॑ नारायण हरिम्‌॥ 

““भहाभारत 

ब्रह्मा, रुद्र, इन्द्र तथा समस्त ऋषिगण सुरक्रेष्ठ 
नारायण की पूजा करते हैं। बाणासुरसंग्राम में 
श्री शंकरजी ने कहा है-- 


अहँ ब्रह्माथ विवुधा मुनयश्ामछाशयाः | 
सवोत्मना प्रपन्नास्त्वामात्मान॑ श्रेष्ठमी वरम्‌ ॥ 


“-भीमद्भागवत, स्क॑० १० ३४०, भ्र० ६३ श्लो० ४३ 
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इन उपयुक्त प्रमाणों से यह सिद्ध होता है कि 
सर्वश्रेष्ठ सबके स्वामी सर्वात्मा भी विष्णु द्वी हैं। 
जब यह सिद्ध हो गया कि साश्रेष्ठ श्री विष्णु हैं, 
तो विष्णु के जो अनन्य भक्त हों वे द्वी “श्री वैष्णव” 
हैं और उनका जो कर्तव्य है, वही श्री वेष्णवरधर्म है । 
ओर वेष्णवधम से मगचषस्प्राप्ति 
मनुष्यशरीर पाने का मुख्य फछ क्या है ? इस 
प्रइन पर विचार करने पर कहना पड़ेगा कि सोक्ष- 
प्राप्ति--भगवद्माप्ति- ही मानवजाति का सर्वोपरि 
क॒तंव्य है। श्रीमद्भागवत में भी लिखा है-- 
नृदेहमाद्य॑ सुलभ सुदुलेम॑ 
प्लवं सुकल्प॑ गुरुकणंधारम्‌ । 
मयानुकूल्येन नभस्वतेरित॑ 
पुमान्‌ भवाब्धि न तरेत्स आत्महा।। 
मोक्षप्राप्ति के लिए किसकी शरण में जाया जाय 
और उसका अधिकारी कौन है? इसका उत्तर 
भगवान ने गीता में स्वयं दिया है-- 
अनन्याश्चिन्तयन्तो मां ये जनाः पयुपासते । 
तेषां नित्याभियुक्तानां योगक्षेम॑ वहाम्यहम्‌ ॥। 
“-गी० ६&।२२ 
अथातू अनन्य भाव से जो मेरा भजन करते हैं 
उनका योगक्षेम में स्वयं वहन करता हूँ। मोक्षभ्राप्ति 
के छिए श्रुतियाँ भी कह्दती हैं-- 
नारायणः पर ब्रह्म तत्व नारायण; परः | 
नारायणः परो ज्योतिरात्मा नारायण; परः ॥ 
परत्रद्य, परतत्त्त, परम प्रकाशस्वरूप और 
परमात्मा नारायण ही हैं। सत्र शब्दों के वाच्य 


वह्दी एक हैं। वह्दी नारायण “शरीश्र ते छक्ष्मीश्र 
पल्यौ ” इस श्रुति से श्रीपति हैं। मोक्ष के अधि- 


गीताधर्म 





पति केवल विष्णु दी हैं। पुराणों में श्री मुचकुन्द 
का प्रसंग देखने से यह बात और स्पष्ट दो जाती है-- 
वर॑हणीष्व भद्गर' ते ऋते केवल्यमथ न । 


एक एवेश्वरस्तस्य भगवान विष्णुरव्ययः ॥ 
देवासुरसंग्राम के पश्चात्‌ देवताओं ने मुचकुन्द से 
कहा --“ हे राजन ! तुम्हारा कल्याण हो | हम तुम्हारे 
ऊपर अत्यन्त प्रसन्न हैं। तुम मोक्ष को छोड़कर 
जो चाहो सो माँगो, क्‍योंकि मोक्ष के मालिक 
केवल विष्णु भगवान दी हैं ।? इससे स्पष्ट हो गया 
कि मोक्ष के अधिप्ठाता “विष्णु” की ही शरण में 
जाना योग्य है। कारण, मोरक्षप्राप्ति ही नर॒देह धारण 
करने का परम हरुक्ष्य है। जो भगवद्धक्ति नहीं 
करते तथा सकाम उपासना करते हैं उन दोनों की 
निन्‍्दा करते हुए व्यासजी कहते हैं -- 
लब्ध्वा जनो दुलेभमत्र माजु्प 
कथश्विदव्यड्रमयत्रतो5नघ । 
पादारविन्दं न भजत्यसन्मति- 
ग्ंहान्धकूपे पतितों यथा पशुः।॥ 
“--भा० १० स्क०, ५१ भ्र०, ४७ श्लो० 
अथोत्‌ हे भगवन्‌ ! इस संसार में आपके अनु- 
प्रह से किसी प्रकार दुलेभ मनुष्यशरीर पाकर जो 
आपके घचरणारविन्दों की सेवा नहीं करता वहू 
पशुओं की तरह ग्रृददरूपी अन्धकूप में पढ़ा है । 
न कामये5न्यें तव पादसेवना- 
दकिजञ्चनप्राथ्येतमादर॑ विभो । 
आराध्य कर्त्वां ह्पवर्गद हरे 
हृणीत आर्यों वरमात्मबन्धनम्‌ ॥ 
अथोत्‌ अकिच्बनों से अत्यन्त प्राथनीय आपके 
श्रीचरणों की सेवा के अतिरिक्त कोई वस्तु नहीं 


सर्वश्रेष्ठ वैष्ण॒वधम 


चाहता | हे हरे ! मोक्ष को देनेवाले आपकी पूजा 
करने के बाद फोन बुद्धिमान्‌ बन्धनरूप वर मेंगेगा ९ 
इससे यह प्रत्यक्ष द्वो गया कि मनुष्य का परम कतंव्य 
निष्काम भगवत्सेवा द्वारा मोक्ष का साधन ही है । 
मगवस्प्राप्ति अथोत्‌ शरणागति 
भगवशद्माप्ति का सरल और सर्वोत्कृष्ट उपाय 
पूवोचायों ने भगवत्‌शरणागति ह्वी बताई है, कारण 
कि जब तक यह जीव शरणागत न हो जाय तब तक 
प्रभु उसकी रक्षा नहीं करते । 
भगववशरणागति आचाय के द्वारा ही होती 
है, इसके अनेक उदाहरण शास्रों में हें। उनमें से 
दो एक हम यहाँ देते हैं-- 
तद्विज्ञानाथ स गुरुमेव्ाभिगच्छेत्‌ , 
समित्पाणि श्रोत्रिय॑ ब्रह्मनिष्ठम्‌ ॥ 
तस्मे स विद्वाजुपसन्लाय सम्पक्‌ , 
प्रशान्तचित्ताय समन्विताय ॥ 
येनाक्षर॑ पुरुष वेद सत्य , 
प्रोवाच तां तत्नतो ब्रह्मविद्याम्‌॥ 
वेदसन्त्रों का अथ गूढ़ होता है, तथापि संक्षेप से 
हम भावों फो कह देते हैं। उस परमात्मा ( नारायण ) 
को जानने के छिए इस चेतन हाथ में अधिक न 
हो सके तो लकड़ी ( समिधा ) ही लेकर वेदों के 
जाननेषाके तथा भगवान्‌ में निष्ठा रखनेवाले गुरु की 
शरण में जाय । और आचाये (गुरु) शान्त चित्त से 
भगवश्निष्ठ होकर आये हुए उस शिष्य को, जिस प्रकार 
बह अक्षविद्या (परमात्मा) का ज्ञान कर सके, सब कुछ 
अधतछाव । इससे यद्द झछक उठा कि भगवप्पाप्ति का 
निदान कारण शरणागति ही है। इसका उदाहरण--- 
मद्दाभारत वनपत में माकण्डेय ऋषि के कहने पर कि 
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सर्वेषामेब थूतानां पिता माता च माधवः | 
गच्छध्वमेने शरणं शरणय कोरवषेभाः ॥ 


--पाण्डवों ने श्री ऋृष्ण की शरण छी थी। 
और -- 


एवमुक्ताश्व ते पाथां यों च पुरुषपभौ। 
द्रोपद्यासहिताः सर्वे नमश्रक्र॒ुजनादेनम्‌ ॥ 
सबों ने भगवान को प्रणाम किया । 


श्री वैष्णवधर्म की प्राचीनता 


यह श्री वैष्णबधम सृष्टि के आरम्भकारछ से ही 
चला आता है, यह बात किसी से छिपी नहीं है। 
सनकादि महर्षि त्रद्मदेव के मानसपुत्र थे और उस 
समय सारा जगत्‌ जल्मय दी था। अस्तु, इनका 
जीवनी देखने से ज्ञात होता है छि महूर्षि नारद ने 
भी इन्हीं से भागवत विद्या पढ़ो थी तथा वे श्री 
शेषजी के अत्यन्त प्रीतिपात्र थे। भगवान के 
अनन्य भक्त होने के कारण उन्हें वेकुण्ठ जाने का 
भी अधिकार प्राप्त था ओर उन्हीं के शाप से जय 
विजय ने दिरिण्याक्ष और हिरण्यकशिपु होकर इस 
धर्म पर आक्षेप करना प्रारम्भ किया। उस समय 
भक्त प्रहाद ने अनन्य भक्ति द्वारा श्री नुसिंद भगवान्‌ 
को आविभूत किया, और श्री वेष्णघर्म की रक्षा 
की | श्री नारदजी का जन्मकाल सृष्टि के आदि 
ही में है, उस समय मैथुनी सृष्टि नहीं थी। 
८४ उत्सद्भनन्‍्नारदो जश्ञे ” | महर्षि नारदजी परम भाग- 
वत थे तथा उन्हीं को “तारदपञ्चथरस” ऐसे 
मह॒दूअन्थों के बनाने का सोभाग्य प्राप्त हुआ है। इससे 
अब यह कहने को नहीं रह गया कि यह धम 
प्राचीन नहीं है । 


हिंद के आवश्यक आइ 


( ले०--सर गुरुदास बनर्जी ) 


हिंदूधम बढ़ा उदार और सहिष्णु है और हिंदू- 
घर के बारे में मतभेद भी बहुत हैं। इससे पूरे 
निश्चय के साथ हदिंदूधम क्या है? इस प्रश्न का 
उत्तर देना सहछू नहीं है। में समझता हूँ कि किसी 
भी हिंदू के अंदर प्रायः अनुल्लह्वतीय ( अप्लुण्ण ) 
समझे जानेवाले विश्वास हैं--ईश्वर में, भविष्यजीवन 
(5:2८) में और वेदों के अपौरुषेयत्व में विश्वास" * "। 
इसी प्रकार साधारणतया अनुल्लझ्नीय समझी 
जानेवाली आदतें ( व्यवहारकाये ) हैं--दूसरी जाति 
में विवाह न करने का नियम पालना, किसी नीच 
जाति के पुरुष के साथ भोजननिषेध का नियम 
पालना और निषिद्ध भोजन ( विशेषतया गोमांस ) 


संबन्धी नियम को मानना । लेकिन न्यायाढुय 
बहुत आगे बढ़ चुका है और वह सिख आदि की तरह 
हिंदूसंप्रदाय से निकले हुए भिन्‍न मतवाले पंथों को 
भी हिंदू मानता है, गो कि वे लोग न तो बेदों के 
पौरुषेयत्व में ही विश्वास करते हैं और न जातिभेद्‌ 
को ही मानते हैं। आजकल हिंदूसममाज अपने 
घेरे के भीतर वस्तुतः ( ०८४८७) ) उन सभी 
लोगों को मानता है जो जन्म से हिंदू हैं, उनके 
विश्वास और व्यवहार ( काय ) चाहे जो भी हों, 
सिवा इसके कि उन्होंने खुडेआम हिंदूधम को 
आघात न पहुँचाया हो या हिंदूसमाज के बाहर 
विवाह न किया हो । 


हिद्धर्म के तत्त्व 


( ले०--बाबू गोविन्ददास ) 


[ बाबू गोविन्ददासजी ने हिंदूधम पर बहुत कुछ 
लिखा है, कई स्थानों में कई ढंग से लिखा है। उनके 
विचारों की उग्रता पर ध्यान न देकर हमें उनसे अधिक 
से अधिक लाभ उठाना चाहिए। हिंदूधम का भिन्न 
(मिन्न लोग कया अ्र्थ लगाते हैं, यह जानना बहुत 
जरूरी है--सं० ] 

भारतवष विचित्रताओं और विरोधों की भूमि दै। 
सवंत्र प्रचलित हिंदू, हिंदुस्तान और हिंदूधम नामक 
शब्द प्राचीन वा अवोचीन संस्कृतपुस्तकों में नहीं 
पाये जाते हैं। अतः इन शब्दों की परिभाषा करने 
में केवछ व्यवदह्दर का दी सहारा छेना पढ़ता है। 


प्राचीन संस्कृतपद्‌ 'आय' और '“म्लेच्छ” अपना अपना 
मूछ अथ छोड़ चुके हैं। जो शब्द किसी समय 
वास्तविक सत्य के द्योतक थे, हिंदुओं के मुखों से 
उनका प्रयोग अब स्वॉँग और तमाशा सा है। असभ्य 
जंगली स्लेच्छों की अँधेरी रात में ही आयसंस्कृति 
का उदय हुआ था। संसार आज उन्नतिपथ पर 
उस समय से अधिक अग्रसर हो गया है। प्राचीन 
काल के स्छेच्छ आज संस्कृत, सभ्य और उन्‍नतिशीढ 
आये हैं। परंतु आये निर्जीव से यों के त्यों हैं । वे 
पुरानी सभ्यता कि--जिसकी अब कोई आवश्यकता 
नहीं--सढ़ते हुए शव को उन्मश्त की भांति पकड़े दें । 


हिंदूधम के तत्त्व 


७.० नमन नम. ल्‍म->- न्न्न्न 


,न्‍_> बन्‍ननन अरन्‍मन्य्क, 


यह सभ्यता उस राजनीति की सी है जिसका जीवन- 
तत्त्व स्थिति की अनिवारणीय शक्ति ने निचोड़ लिया 
है। पर एक बात है, जिसका स्थिति पर कुछ प्रभाव 
भी है और जो उसे संभाल भी सकता है। वह यह 
है कि हिंदूधम स्वतन्त्र और बन्धनरद्दित दै। कोई 
मत, सिद्धान्त वा धमोचार इसकी अपरिमित प्रसार- 
शक्ति को सीमित नद्दीं कर सका है । 

“कोई भी जो अपने को हिंदू कहने से इनकार 
नहीं करता वह हिंदू है ।! 

इस परिभाषा की परीक्षा वास्तविक घटनाओं 
की कसौटी पर कसकर करें| 

(१) हिंदू कद्दलाने के लिए माता पिता का हिंदू 
होना आवश्यक नहीं। उदाहरण के लिए आय- 
समाज, चैतन्य, वेष्णव, राधाम्वामी और कबीरपंथी 
आदि के काये हैं । 

(२) भारत की भौगोलिक सीमा के अंदर 
जन्म की आवश्यकता नहदीं। संसार के सुदूर 
देशों और द्वीपों में प्रतिवर्ष हिंदूनिवासियों के सहस्रों 
हिंदू बच्चे पैदा होते हैं । 

(३ ) वेदों में बिश्शास की आवश्यकता नहीं | 
अनेकों भिन्‍न मतावरम्बी ( सिख, जैन आदि ) उसकी 
प्रामाणिकता को नहीं मानते | 

(४ ) जातिप्रथा में विश्वास करने की आवश्य- 
कता नहीं । साधु, संन्यासी, बेरागी आदि जैसे 
इसको नहीं मानते हैं, वेसे ही जद्भम, सिख आदि 
भिन्‍न मतानुयायी भी इसे नहीं मानते । 

(५ ) गो तज्ाक्षण की पविन्नता में विश्वास करने 
की आवश्यकता नदीं । जैसे प्राचीन वैदिक ऋषि 
गोमांस पर आपत्ति नहीं करते थे, वैसे ह अछूत 
हिंदू भी। गड़ेरिया, विंद आदि नीच वर्ण के हिंदू 
शंकराचाये के समान आझ्मण का छुआ हुआ गरम 
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दूध भी नहीं पी सकते हैं। यथार्थ में एक कुली 


उनके साथ जैसा का तैसा बतोव करता है, क्योंकि 
उच्च जाति का हिंदू इन नीच जाति के हिंदुओं का 
छुआ पानी नहीं पीते हैं । 

(६ ) इंश्वरविश्वास आवश्यक नहीं । केवल 
योग को छोड़कर दूसरे पाँच शाख्रों में से छिसी में 
भी विश्वरचयिता इेश्वर का अस्तित्व नहीं पाया 
जाता है। यहाँ तक कि कट्टर मीमांसकों में भी 
नहीं । ईश्वर का अस्तित्व बहुत काल पीछे चतुर्थ 
योग ऐसे कुछ शास्त्रों में पाया जाता है । 

(७ ) कर्मसिद्धान्त में विश्वास की आवश्य- 
कता नहीं । 

( ८ ) पुनजन्म में विश्वास आवश्यक नहीं । 

(९) आत्मा में विश्वास करना आवश्यक नहीं। 

( १० ) अधिकांश दिंदुओं को यह जानकर 
आइश्चय द्वोगा कि आगा खाँ के खोजा अनुयायी दसों 
अवतार मानते हैं। भेद इतना ही है कि कल्कि के स्थान 
पर अछी गिनते हैँ। (सर रोलेण्ड विड्सन की पुस्तक- 
7४९५४ ० &॥78४80०-/(कैथायएारतेथ॥ [.,99छ. ) 

अब संस्कारों पर विचार करे । 

(१) अछूत भी हिंदू हैं, पर उनके छिए संस्कार 
मना है, और स्लरियाँ तो किसी भी जाति की हों उनके 
लिए संस्कार मना है। विवाद्द को उनका संस्कार 
कहना, उस शब्द का अनुचित प्रयोग करना है ; 
क्योंकि वे वैदिक मन्त्रों का उच्चारण नहीं करते हैं । 

(२) उच्च वर्णां को किसी भी संस्कार की 
नितान्त आवश्यकता है, इसमें मतभेद है । शिखा- 
बन्धन, यशज्ञोपवीत, विवाह, जन्म, मृत्यु के संस्कार और 
आडउसंस्कार या तो प्रत्यक्षतः अपूर्ण हैं या बहुत मित्र हैं। 

कुछ धमोचारों की भी परीक्षा कर । 

(१) एक साथ भोजन करना वा अढग अलग 


श्श्थ 
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गीताधर्म 
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यह जाँचने की कसौटी नहीं। उच्च धण्ण के छोग 
नीच जाति का क्या,अपनी जाति के अच्छी स्थिति के 
लोगों का भी छुआ नहीं खाते उसी प्रकार नीच जाति 
भी उश्वजाति का, चाहे वह जआाश्षण ही क्‍यों न हो, छुआ 
नहीं खाती ; साथ द्वी अपनी श्रेणीवाले का भी नहीं | 
(२ ) जातिप्रथा विवाद्द के छिए एक प्रकार का 
वर्गीकरण! है। नीच जाति की स्त्री का विवाह उच्च 
या दूसरी नीच जाति में करना गौरब की बात नहीं 
है। ऐसा करना अनुचित समझा जाता है । 
(३) नीच से नीच जाति भी उच्च से उच्च 
जातिवाले को अपने में मिलाना स््रीकार नहीं करेगी । 
(४ ) कानून का प्रयोग भी विश्वसनीय कसौटी 
नहीं है, क्‍योंकि हिंदू कानून भयंकर रूप से बिखरा 
हुआ है। एक ओर तो मामा और आांजी में तथा 
मामा और फूआ आदि के लड़के लड़कियों में विवाह 
का आदेश है, तो दूसरी ओर दूर दूर के कुट्म्तों में 
भी विवाह का निषेध है (मण्डलिक का 0 
[,»ण )। इतना ही नहीं, कानूनी रिपोर्टो' ( [,99 
7२८००/५७ ) से यह भी प्रमाणित होता है कि बंबई 
हाईकोट में मुसलमानों के साथ भी इसी विधान 
का प्रयोग होता है । 
इससे यह प्रकट हो जायगा कि हिंदूधर्म में असंख्य 
श्रेणियाँ भी संभव हैं । यह घम किसी को निराश नहीं 
करता है, प्रत्युत अपनी कोमल प्रेमपरिधि में आने- 
वाले को हृदय से छगाता है। यद्द विकास प्रत्येक 
श्रेणी और दशा के मनुष्यों के अनुकूल है। पाशविक 
मनुष्य से लेकर संन्‍्यासी तक का इसमें स्थान और 
विधान है। इतिहास ओर परिस्थिति का अध्ययन 
करनेवाला इसे अस्वीकार नहीं कर सकता है कि 
सैकड़ों हजारों वर्षो' से इस धर्म में विकास और 
परिवतंन दो रदे दैं। आरम्भ में ८०7८७४ घम्म 
के समान इसमें भी संकीणेता (780|09), एकान्तता 


और एकदेशीयता थी। यह भी कुछ विरेष पात्रों के 
छिए था; और ऐसी पेट्क संपत्ति के समान था जो 
सदा एक ही कुछ में रहे और किसी को न दी जा 
सके। यह सब होते हुए भी इसमें प्राण था। यददी 
कारण है कि जहाँ इससे अच्छी संघटित और 
सुसज्जित संस्थाएँ छिन्‍न भिन्‍न द्योकर नष्ट हो गई", 
वहाँ यह अभी तक जीवित है। यदि कोई यह कहे 
कि दिंदूधम के केवल ये द्वी आचार वा सिद्धान्त हैं, 
तो बद गलती पर है। 

इसा की इस बीसवों शताब्दी में जीवन के 
भयंकर वेग और दबाव के अनुकूल बनना तभी 
संभव द्वोगा, जब हिंदूधमे की ऐसी ही उदार और 
दूरदर्शी व्याख्या होगी । 


“जैसा देश वेखा भेष” ( युगघुरूपता ) दिंदूधम 
के इस प्रचलित सिद्धान्त की ओर भनु ने ( जिसकी 
प्रामाणिकता में किसी को संदेह नहीं ) बहुत दिन 
पहले संकेत किया था। देश काल का विचार करना 
आवश्यक है। यह प्राणिविज्ञान का सिद्धान्त “परि- 
बर्तन और उन्नति” के समान द्वी है। न्यायकारिणी 
प्रकृति का भी अटछ सिद्धान्त है “परिवतंन या 
प्रछय ? । मनु ने कहा है-- 

“अन्ये ऋृतयुगे धमोस्त्रेतायां द्ापरेथ्परे । 
अन्ये कलियुगे नर्णा युगहासाजुरूपतः ॥” 
“- मनु ० १४७४४ 
अथोत्‌ युगों के हास के साथ साथ मनुष्यों का 
मिन्‍न भिन्‍न युगों में मिन्‍न भिन्‍न धम द्ोता है । 
अतणएव जो बुद्धिमान और दूरवर्शी हैं, उन्हें 
दुबंछों, पद पद्‌ पर ठोकर खानेवालों और मागे न 
दिखाई देनेवालों का पथप्रद्शक होना चाहिए" । 


के ब>मके.. सका. बना डक. पर. पमरकपरणमम अल... 
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धर्म और पाप 


( क्चिः नन्‍्दकचक्‍्नाकत ) 


पा, बहुत पहले महाभारत के मुनि जो कुछ हाथ उठाकर कहद्द गये हैं, वही में भी आज-- 

गुरुपूर्णिमा के दिन दुद्दरा देता है-- 
धमादथैशथ कामश्र स धमेः कि न सेव्यते । 
-- महा ०, स्वगांरोहण ० 

धर्म से ही सत्र कुछ मिल जाता है, अथे ( धन ) भी, काम भी; फिर उसी धम को करो। 
और क्या पूछते हो? 

हाँ; धर्म में बहुत सी बातें आ जाती हैं, इसलिए हम गीता के शब्दों में कह देते हैं कि धर्म से 
सदा स्वधर्म का अर्थ लेना चाहिए। शाख्न्‍र और लोक सभी ने तुम्हारे लिए घर के नियम बनाये हैं, पर 
जब तुम उन्हें जान जाते हो, उन्हें. अपना लेते दो--अपना मान छेते द्वो--उसी दिन से उस स्वधर्म के 
तोड़ने में तुम्हें पाप लगता है । 

और तुम स्वयं जो नियम बनाते हो, उसका पालन भी उसी प्रकार बहुत जरूरी है। एक बार 
मानकर और निश्चय कर लेने पर नियम का तोड़ना मद्दापाप है, यह सदा ध्यान रखना । 








समानमस्तु वो मनः (ऋ०) 


भजन और मनन 


श्री कृष्ण गोविन्द हरे मुरारे । हे नाथ नारायण वासुदेव ! 
भज़ गोविन्द भज गोघिन्दं, गोविन्द भज मूदमले ! 


५८ ५ ५ )८ 
यत्र योगेदवरः कृष्णो यत्र पार्थों धनुधेरः । 
तत्र श्रीचिजयों भूतिधया नीतिमेतिमेम ॥ 


““मभे० भी० ४२।७६८ 
जहाँ योगेश्वर कृष्ण हैं और धनुधर प्रथापुत्र अजुन हैं वहीं श्री है, विजय है, विभूति है और 
भुवा नीति है--ऐसा मेरा मत है । 
भज गोविन्द भज गोविन्द, गोविन्द मज मूठमते ! 
»९ > ९ > 
यत्र धर्मो झुतिः कान्तियेत्र हीः श्रीस्तथा मतिः । 
यतो धर्मस्ततः कृष्णो यतः कृष्णस्ततो जयः ॥ 
“- म० भी० २३॥ ९८ 
जहाँ धरम है वहाँ युति है, कान्ति है, ही है, श्री है तथा मति ( सुमति ) है, क्योंकि जहाँ घ्म 
है वहाँ ऋष्ण हैं और जहाँ कृष्ण हैं वहाँ जय [ घुति, कान्ति, ही, भी तथा मति ( बुद्धि, सुमति ) | है । 
'भज गोविन्द भज गोविन्द, गोविन्द भज मसूढमते ! 
५ भर »६ ५ 
सुमति कुमति सबके उर रहहीं। नाथ पुरान निगम अस कहहीं । 
जहाँ सुमति तहेँ संपति नाना। जहाँ कुमाति तहँ बिपति निधाना ॥ 


““रामचरित्मानस 


भज गोविन्द मज गोविन्द, गोविन्द भज सूठसते ! 





गोताधमप्रेस, साक्षांविनायक, काशी । 


छा बहा बेला 


[ ले०-- श्री “सुदर्षग! ] 


सब धर्मान्‌ परित्यज्य मामेक॑ हारणं प्रज । 
अहं त्वां सपापेभ्यो मोक्षयिष्यामि मा शुचः॥ 
बन गी० रै८।६६ 

“संपूर्ण धर्मो' को छोड़कर तू मेरी शरण में आ। में 
तुझे संपूणे पापों से मुक्त कर दूगा। चिन्ता मत कर । ? 

भगवान्‌ के इस अभय वाक्य में संपूर्ण धर्मों' का सार- 
तत्व निहित है। गीता का यह महावाक्य समस्त धर्मों" 
का केन्द्रबिन्दु है। हम सिद्धान्त को छोड़ दें ओर केवल 
इन अक्षरों की ओर देखें तो भी बाइबिल, कुरान अथवा 
और ही कोई धर्मप्रन्थ क्यों न हो, सभी पर इन अक्षरों 
की छाप है। सभी इन वाक्यों का अनुवाद करते दीख 
पड़ेंगे । उदाहरण के लिए क्‍या आपने ईसाईगइ के 
किसी द्वार पर बाहइबिल का यह वाक्य नहीं पढ़ा दे १ 
“शो मनुष्यो| ईइवर के पुत्र की शरण में आओ। वे 
तुम्हारे समस्त अपराधों को क्षमा कर देंगे । ”? 

पर छाया छाया ही है, गीता के उस महावाक्य में 
शरणागति का जो गूढ रहस्य निहित है वह भला और कहाँ 
प्राप्त हो सकता है 

मनुष्य इस कराल कंश्मय भवाब्धि में अपने शुभ 
और अशुभ कर्मो' के द्वारा ही अनादि काल से आवागमन के 
चक में पड़कर नाना योनियों में भटक रहा है। उसके 
कम ही उसके इस क४ के कारण हैं । इस कष्ट से जीव की 
तभी मुक्ति हो सकती है, तभी वह इस संसारपाश से छूट 
सकता है, जब कि उसके पास पाप या पुण्य दो में से एक 
भी कर्मसंस्कार न रद्द जाय । दोनों दी बन्धन के कारण 
हैं। एक लौह की बेड़ी है, ता दूसरी स्वण की । < दोनों 
में से एक के भी होने पर छुटकारा नहीं। पुण्य के द्वारा 





छ 


पाप का नाश होता हो, ऐसी भी बात नहीं। पुण्य का 
फल पृथक्‌ और पाप का फल प्रृथक्‌। फल दोनों के ही 
भोगने होंगे । इस संसारसागर से, इस जन्म मरण के 
चक से छुटकर जीव को नित्य शाश्वत आनन्द की प्राप्ति 
करा देना ही शत्येक धरम का, अत्येक पसमार्थ मार्ग के 
आचाये का लक्ष्य है। अतः जीव के हस पाप या पुण्य 
दोनों ही प्रकार के बन्धनों को दूर कर देना प्रत्येक धम को 
अभीष्ट है, क्योंकि इसके अतिरिक्त मूल उद्देश्य की प्राप्त 
का और कोई उपाय नहीं, कोई पथ नहीं । 

पाप ओर पुण्य कर्मों” के फल हैं । कोई भी कर्म 
ऐसा नहीं जो निष्फल होता हो । दो में से एक फल तो 
उसका अवश्य ही दहोगा। अतः पाप ओर पुण्य से 
पृथक्‌ करने के लिए प्राणी को कर्मो से ही एथक्‌ करना 
होगा जो कभी संभव नहीं। कोई जीव हो, कर्म किये 
बिना एक पल भी नहीं रह सकता । यह विश्व, यह शरीर 
सब कर्मो' के परिणाम हैं । इनकी स्थिति भी तभी तक 
है जब तक ये कार्यशील रहें । अतः जब कर्मो' से रहित 
हो नहीं सकते, तो पाप पुण्य से छूटने का क्या उपाय है १ 
भगवान्‌ कहते हैं कि "समस्त घधर्मो' का छोड़ दो ।? चले 
पुण्य से तो छुट्टी मिली । रहे पाप, सो उनके लियि 
भगवान कहते हैं---“मैं संपू्े पापों से मुक्त कर दू गा? * । 
यहाँ यह शाड़डा हो सकती दे कि धर्मो' को छोड़कर 
भगवान, अधर्म करने का ओत्साहन तो नहीं दे रहे हैं 
क्योंकि पापों से मुक्त करने को तो कहते ही हैं, पर “संपूणे 

» ( गीता १८ । ६६ ) श्स श्लोक की विस्तृत व्याख्या के 
लिए. विदध्यानन्द ग्रन्थमाला से प्रकाशित अर्भुत संवाद नाम की 
पुस्तक देखिए । “-सं५ 
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धर्मो' को छोड़कर मेरी शरण में आ?” इस “मेरो शरण में आ? 
पर ध्यान देने से ऐसी शझ्डा उठ ही नहीं सकती । वे अपने 
शरणागत के लिए तो प्रथम ही “सम॒द्थे कुरु कमोणि' का 
उपदेश दे चुके हैं। कमे करो, पर मेरे लिए । बस, 
यही है कमेफल से छुटकारा पाने का सरल उपाय । 

कम जड़ हैं। उनमें स्वतः फलोत्पादन की शक्ति 
नहीं। "मैं करता हूँ? हमारा यह अहंकार द्वी हमें उनके 
फल से संयुक्त करता है। यदि हम अपने को उस 
विश्वेश के हाथ का यन्त्र समझलें, अपने को स्वेतोभावेन 
उसके समपंण कर दें, तो फिर वह हमारे द्वारा जो कुछ भी 
कराये, उसके फल से हमारा संसर्ग नहीं हो सकता । नाटक 
के पात्र रश्मश् पर यज्ञ करने, दान देने आदि का कार्य 
करते हैं, पर उससे उन्हें पुण्य थोढ़े ही होता है? साथ 
ही वे चोरी, डकैती, हत्या का भी अभिनय करते हैं, पर 
उन्हें उसका पाप नहीं लगता । यह विश्व भी एक नाटक 
है। हम सब उस सूतन्रधार के पात्र हैं, पर हमारा 
अदटकार ही दमें इसके सुख दुःख में डाल रहा है। हमने 
अपने को नाटक का पात्र न समझकर स्वतन्त्र कतो समझ 
रखा है। अपने को उस सूत्रधार के करों में सर्वथा 
समर्पित कर दो । बस, संपूर्ण भ्े्ट समाप्त । यही बात वह 
करुणासागर सूत्रधार अपने उच्चधोष में कह रहा है । यद्दी 
आत्मसमपंण संपूर्ण धर्मों का तथ्य है, समस्त धर्मो' का 
सार है। समपैण--पू्णेतः समर्पण; बिना इसके कोई भी 
किसी भी धममम में, किसी भी मार्ग से क्‍यों न आगे बढ़ता 
हो, उस परमानन्द सिन्धु को नहीं श्राप्त कर सकता । 

शिष्य का गुरु के प्रति आत्मसमपण, भक्त का भगवान्‌ 
के प्रति आत्मसमर्पण, देशसेवक का देश के प्रति आत्म- 
समर्पण, प्रेमी का प्रेमास्पद के प्रति आत्मचममपंण । आत्म- 
समर्पण ही सफलता और पूणेता की कु'जी है। संसार में 
भी असिद्ध है कि घही सफल कार्यकतों है जो कार्य करते 
समय तनन्‍मय .हो जाता है, अपने प्रथक्‌ अस्तित्व को भूल 


गौताघम 


जाता है। श्रुति कहती है--“ ऋते ज्ञानान्न सुक्तिः”, पर 
उस शानप्राप्ति का एकमात्र उपाय है ' समित्पाणिः ओोत्रियं 
ज्रद्म निष्ठ ” वाला मन्त्र । श्ानगुरु से दी प्राप्त होता है। और 
ज्ञान का अधिकारी वही शिष्य होता है जो अपने को पूर्णतया 
गुरु के ऊपर निर्भर कर दे । एक उदद शायर कहते हैं:--- 
“त्ञ हम कुछ हँस के सीखे हैं, नहम कुछ रोके सीखे हैं। 
जो कुछ थोड़ा सा सीखे हैं, किसी के होके सीखे हैं।।” 
ठीक यही बात है। संसार के इन सुख और दुःख देनेवाले 
पदार्थों में आसक्ति करके हँसने और रोने से ज्ञान थोड़े दी 
प्राप्त किया जा सकता है | यदि उसे प्राप्त करना है तो 
किसी का होना पड़ेगा । किसी को आत्मसमपंण करना 
होगा । इस समपंण के लिए भला उस विश्वेश से अधिक 
उपयुक्त पात्र और कौन होगा १ 
आरणि जिस वस्तु का चिन्तन करते हुए शरीर छोड़ता 
है, दूसरे जन्म में उसे उसी शरीर की प्राप्ति होती है । 
चित्त एक ऐसी वस्तु है कि हम जिस वस्तु का भी चिन्तन 
करते हैं, वह तदाकार द्वो जाता है। चित्त का जो आकार 
अन्त समय में होता है, वह पुनः वैसे ही शरीर को प्राप्त 
करता है । अतः गीता के अपने उस महावाक्य में भगवान्‌ 
कहते हैं--“सर्वधमोन्‌ परित्यज्य, मामेक॑ शरणं ब्रज ! 
संपूर्ण धर्मो' को छोड़ दा । चित्त में जितने भी सांसारिक 
पदार्थों' के धारण करने के धर्म हैं उन सबको छोड़ दो । 
किसी भी दूसरे पदार्थ का चिन्तन मत करो । केवल एक 
मेरी ही शरण आओ। केवल मुझमें ही चित्त को लगा 
दो। थोड़े से इन शाब्दों में, इस आधे >छोक में संपूणे 
धर्मो' के साधन का सार बता दिया गया। सभी धरम, 
सभी मार्ग यही तो साधन बताते हैं, यही तो उनके विभिन्न 
साधनों का लक्ष्य द्योता है कि किन्हीं भी सांसारिक पदार्थों 
का चिन्तन न करके एकमान्न परमात्मा का ही चिन्तन 
किया जाय । चित निरन्तर उसी में लगा रहे । यह 
दूसरी बात है कि आरम्भ में नाना अकार के साधनों का 


धर्मो' का केद्धबिन्दु 


अवलम्बन कराया जाता हो, पर सबके मूल में एकमात्र 
यही लक्ष्य निद्वित है । 

आधे श'छोक से साधन बताकर अब आधे श'छोक से फल 
बताते हैं-* अहं त्वां सबपापेभ्यो मोक्षयिष्यामि मा शुचः? 
चिन्ता मत कर, में तुझे संपूर्ण पापों से, कष्टों से, संसार के 
इस आवागमन के चक्र से ( क्‍योंकि यही तो महान कष्ट 
है। कष्ट होता है पाप का परिणाम, अतः समस्त पापों 
से, समस्त आधिदेविकादि तापों से, माया के इस प्रबल 
प्रदार से ) मुक्त कर दूँगा। समस्त धर्मो के साधनों 
का सार बताकर इस अन्तिम आधे शछोक में समस्त धर्मो' 
के साधनों का फल बता दिया। जब चित्त संसार के 
पदार्थों का चिन्तन छोड़कर सतत भगवश्चिन्तन करने छगेगा 
तब वह तदाकार हो जायगा । फिर संसार के आवागमन 
के चक्र से वह सदा के लिए छूट जायगा । जब तक 
चित्त संसार के पदार्थो' में लगा है, जब तक विषयों में 
हमारी रुचि है, जब तक मन विषयों का चिन्तन कर रहद्दा 
है, तब तक चादे वह कोई भी हो, कैसा भी हो, किसी भी 
धर्म का हो, उसे भगवश्प्राप्ति नहीं हो सकती, तब तक उसे 
संसार में पुनः पुनः आना ही होगा। कोई भी धर्म ऐसा 
नहीं जो यह कद सके कि संसार का चिन्तन करते हुए भी 
मुक्ति हो सकती है। यह सर्वथा असंभव है। अन्धकार 
भौर प्रकाश एकत्र नहीं किये जा सकते । 

चित्त का धरम है कि वषद्द सदा कुछ न कुछ सोचा 
करता है। बिना चिन्तन के चित्त एक क्षण भी नहीं रह 
सकता । यही कारण है कि साधक को भिन्न भिन्न परमार्थ- 
मार्ग में मिन्न भिन्न साधन बताये जाते हैं, जिससे कि उन 
उन साधनों का अवलम्बन करके साधक संसार के विषयों 
का चिन्तन छोड़ सके । साधन केवल संसार के विषयों के 
चिन्तन से चित्त को दृटाने के लिए दोते हें । साधनों का 
ही चिन्तन सदा के लिए अभीष्ठ हो यह किसी भी धर्म को 
अभीष्ट नहीं। साधनों के चिन्तन की भी एक सीमा दे । 
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उसपर पहुँचकर साधक को चाहिए कि उन साधनों को 
छेड़ दे । इसी को लक्ष्य कर भगवान्‌ कहते हैं--- 
'सर्वधमान परित्यज्य ।” संपूर्ण साधनों का लक्ष्य है 
चित्त को इस योग्य बना देना कि वह सतत भगवब् चिन्तन 
कर सके । जब चित्त इस योग्य हो गया, तब तो फिर 
भामेक शरण ख़ज' केषल उसी अखिलेश्वर की शरण लो । 
फिर अन्य किसी भी साधन की अपेक्षा नहीं। और तब 
साधनों में आग्रह होना भी नहीं चाहिए । फिर उनकी कोई 
उपयोगिता नहीं । जब निर्विकल्प समाधि सिद्ध हो गई 
तब शोधक प्राणायाम की भला क्या आवश्यकता १ 


चित्त वासना के द्वारा द्वी निर्मित हुआ है। संस्कारों 
के घनीभाव को ही चित्त कहते हें । जब तक ये संस्कार 
हैं तमी तक चित्त भी है, और तभी तक जीव का बन्धन 
है। इन्हों संस्कारों का नाना प्रकार की साधनग्रणालियों 
से नष्ट करने का प्रयन्ल सभी धर्म करते हैं। पर साधन 
एक स्वय॑ संस्कार हैं। अतः उनके द्वारा और संस्कारों 
का त्याग करके अन्त में उनका भी त्याग करना ही होगा । 
सभी धर्म इस बात को भानते हैं कि सिद्ध के लिए साधन 
की कोई अपेक्षा नहीं । गीता के 'स्वधर्मान्‌ परित्यज्य में 
हसी सारभूत सिद्धान्त का भगवान्‌ ने प्रतिपादन किया है । 
समस्त साधनों को भी त्यागकर अन्त में केवल उस परमा- 
नन्द सिन्धु को ही आश्रयीभूत करना चाहिए। निरन्तर 
एकमात्र उसी का चिन्तन करना चाहिए। चित्त को 
और कहीं भी नहीं जाने देना चाहिए ; यही संपूर्ण परमार्थ- 
मार्ग के आचार्यो' का मूल उपदेश 'मामेक॑ शरणं ब्रज” के 
द्वारा बतलाया गया । जब तक मन में संकल्प विकल्प 
है, शह्ठा संदेह है, तभी तक किसी एक स्थान पर दृढ 


स्थिति नहीं होती । इसलिए भगवान्‌ कद्दते हें “मामेक॑ः 
मुझ्त एक की ही । शड्जा को दूर कर संदेह को छोड़कर 
भुझ्त एक की दी शरण में आ । 


'मा शुचः शोच मत कर, निर्भमय हो जां। अब तक 


१३४४ 


न्‍सन+3-3+3-मकयने0कान+>००-आक नल. अथ न्‍अनरमटीमााओ न १ लिप नी पक न 


पूणे विर्वास न हो, जब तक पूर्ण आइवासन न प्राप्त हो 
जाय, जब तक हल आशा एवं विश्वास न हो, तब तक कोई 
भी आत्मसमपेण कैसे कर सकता है? अतः भगवान्‌ 
कहते हैं--'चिन्ता मत कर, तुझे शोच करने की कोई 
आवश्यकता नहीं ।? ठीक ऐसा ही विश्वास, इतनी ही निर्भ- 
यता देकर तब कोई धर्म अपने अनुयायियों को अपने मार्ग 
पर चला सकता है। यों तो शिष्य वह सब करता है 
जो उसे अपने लिए करना आवश्यक है। पर मनुष्य का 
स्वभाव है कि वह एक आधार चाहता है, वह एक अवलम्बन 
चाहता है । वह एक ऐसा अभिभावक चाहता है जो 
उसके संपूर्ण कार्यो' का उत्तरदायित्व अपने ऊपर ले लछे। 
जो जैसे चाहे वैसे हमें चलावे। हम जहाँ भूलें, हमारा 
हाथ पकड़कर ठीक मार्ग बता दे। यदि हम गिर तो 
वह झट हमें उठा छे। ऐसा अभिभावक पाकर मनुष्य 
का जीवन पूर्ण हो जाता है। घषह अपने मार्ग में अपनी 
पूरी गति से बढ़ पाता है, क्योंकि तब उसे ओर किसी दूसरी 
ओर की चिन्ता नहीं रह जाती । वह जानता है कि और 
समस्त बातों की देख भाल करनेवाला मेरा रक्षक है। जीष 
को भगवान्‌ से ही ऐसी रक्षा प्राप्त हो सकती है, उन्हीं की 
धारण इतनी पू्ण हो सकती है । 

यों तो व्याख्या बहुत बढ़ जायगी, अंतः साधारण 
इृष्टिपात करके ही हम इस प्रबन्ध को समाप्त करते हैं । 
विश्व में जितने प्रकार के धरम हैं, सबके दी तिद्धास्तों का 
सार इस गीता में भगवान्‌ के अन्तिम वचन में निहित दे । 
इस इलोक में अनन्य भाव से एक भगवान्‌ का आश्रय ही 
संपूर्ण पापों के नाश कां उपाय बतलाया गया है। यही 
एकमात्र उपाय है जो हमारी इस अहर्निश धधकती हुई 
बिन्ताज्वाला को शान्त कर सके । भगवान्‌ की प्राप्ति 
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( उनकी शरण ) दी समस्त धर्मों का एकमात्र लक्ष्य है। 
वास्तव में तो धर्म वह है जिसके द्वारा धारण किया जाता है। 
जिससे रहेत होकर कोई रह ही नहीं सकता वही उसका 
धर्म है। जैसे मनुष्य का धर्म है मनुष्यत्व, पर यह जगत 
उस परमात्मा की सत्ता से ही सत्तावान है। वही इस 


विश्व का धारक है। उसकी सत्ता के बिना इस विश्व की 
स्थिति ही नहीं। अतः वहीं समस्त धर्मो' का, समस्त 
धर्मियों का धर्म है। वही सबका मूल कारण है, वही 


सबका लक्ष्य है, प्राप्पय है। अतः धर्म नाम दी उसका है 
जो उसकी भ्राप्ति करावे, जा उसकी ओर हमें प्रदत्त करके 
आगे बढ़वे। जो ऐसा नहीं है वह थम नहीं, वद्द तो 
अधम है । ' 

गीता सावेभौम आध्यात्मिक सिद्धान्त का प्रन्थ है। 
विदव के समस्त धार्मिक सिद्धान्तों का वह उद्गम है, समन्वय 
है। उसके सिद्धान्तों में अपवाद या अनुदारता को स्थान 
नहीं । पर गीता में दिया हुआ भगवान्‌ का यह अन्तिम 
परमोपदेश तो समस्त धर्मो' का केन्द्रबिन्दु है। समस्त 
सिद्धान्त इसमें निहित हैं। समस्त सिद्धान्तों का यहाँ 
आकर समन्वय दो जाता है । यही आकर समस्त सिद्धान्त 
एकत्र हो जाते हें। समस्त साधन इस लक्ष्मबिन्दु पर." 
आंकर स्थित हो जाते हैं। इन दो पबूक्तियों में उस योगेर्वरेश्वर 
जगदगुरु ने विश्व के समस्त अध्यात्म उपदेश का सार निद्दित 
कर दिया है । इसकी विस्तृत व्याख्या करे, ऐसी शक्ति 
भला हस जड़ लोह लेखनी में कहाँ १ दम अन्त में उस 
गीताज्ञान के बक्ता को प्रणांम करके इस प्रबन्ध को समाप्त 
करते हें । 


४ गौता$मृतदुद्दे नमः ! 


घ्यजहु 


( ले०--एक संग्रही ) 


य॑ पुन्मंचरणा: प्रथग धर्मफलेषिणः । 

प्रथगू धर्में: समचन्ति तस्मै धमात्मने नमः ॥ 

भ्वादिगणपठित, उभयपदी, धारणाथेक “घृण्‌” धातु 
से कता अर्थ में “मन्‌” गत्यय होने पर धर्म शब्द सिंद्ध 
होता है। यह धर्म शब्द पह्ुंज शब्दवत्‌ योगरूढ है । 
धरति रक्षति प्रजाः इति धर्मः, “जनों की रक्षा करता है?, 
यह धर्म शब्द का योगार्थ है। और 'शास्त्रेकबोधितेष्ट- 
साधनताक:ः” केवल शास्त्र से ही शापित है इश्साधनता 
जिसकी, यह धम शब्द का रुव्यथ हैं। इससे यह सिद्ध 
हुआ कि जो पदार्थ जनों की रक्षा करता है और जिसकी 
इश्साधनता केवल शाम द्वारा गम्य है उसका नाम धर्म है। 
जैसे--जप, तप, याग, योग, आत्मा का तस्‍्वज्ञान, 
सत्पान्नदान, ईश्वराराधन प्रमति । केवल योगार्थ करने से 
झरीररक्षक अन्न, जल, वंचत्र आदिक पदार्थों में भी धरम 
शब्द का अयोग असक्त होता है, जो अभीष्ठ नहीं है; 
सन्निंवृत्त्यप॑ रूव्यभ भी माना गया। ययपि अन्नांदि 
पदार्थो' से प्राणि की रक्षा होती है, फिर भी उनकी इ७० 
सांधनता शांस्र से गम्य नहीं है, किंतु लोकसिद्ध है । 
अतः उन पदार्थो' में अब धमं शब्द के प्रयोग की अंति- 
प्रसक्ति नहीं रही । इसी अभिभ्राय से महर्षि जैमिनि ने 
,धर्म का लक्षण किया है कि--“चोदनालक्षणा5थों घममः' 
( पूर्व, मी, १-१-२ ) हस सूतन्न के शाबरभाष्य में 
“चोदनेति क्रियायाः श्रवर्तेकं बचनमाहु:” क्रिया के 
प्रवतक वाक्य को द्वी चोदना कहते हैं, ऐसा कद्दा है । 
इससे उस सूत्र का यह अर्थ हुआ कि क्रियाप्रवर्तकक वचन 
अथात्‌ विधिवाक्य से ज्ञापित इष्टसाधनरूप पदार्थ का 


५यतोउभ्युदयनि:श्रेयससिद्धि. स घमे:” ( बैं० द» 
१-२-२० ) जिससे अभ्युदय अथात्‌ ऐहलेकिक वस्तु और 
पारले।किक स्वगादि तथा निःश्रेयस ( मोक्ष ) की प्राप्ति हो 
वह धम है । 

“ज्योतिष्टोमेन स्वगेकामो यजेत्‌” इत्यादि श्रुतियों से 
ज्योतिष्ठोमादि याग का और स्वगादिकों का कार्यकारणभाव 
ज्ञात होता है। उसकी उत्पत्ति करने के लिए इन दोनों 
के मध्य में अपूबे नामक सूक्ष्मतम पदार्थ मीमांसकों ने 
माना है। अन्यथा भावी स्वगोदि फल के श्रति पूवेश्रत्तिता 
न होने से ज्योतिष्टोमादि में स्वगादिकों की हेतुता नहीं 
बनती । अतीन्द्रिय होने से अपूव को अदृषट कहते हें । 
विहित कमजन्य अदृष्ट ही धर्मशब्दवाच्य है। लक्षणा 
बृत्ति से धर्मोत्पादक कम को भी धर्म कहते हैं, यह कुमारिल 
भट्ट का मत है । प्रभाकर का यह मत दै कि यागादि 
विद्वित क्रिया द्वी जब तक स्वगादि फलों की उत्पत्ति नहीं हो 
जाती तब तक सूक्ष्म रूप से वियमान रहती दे ; फलोत्पत्ति 
होने के बाद नर दो जाती है । उसी सूक्ष्म भावापन्न क्रिया 
का नाम धर्म है। यागादि सकल धर्मो' को अपेक्षा तत्त्व- 
ज्ञान ही मनुष्य का परम धर्म है। याशवल्क्यस्मृति 
में कहा है-- 

इज्याचारदंसो5दिंसादानस्वाध्यायकर्मणाम्‌ । 

अय॑ तु परमो धर्मो यद्‌ योगेनात्मद्शेनम्‌ ॥ 

( या. र्म. १-१-८ )। 

याग, वर्णाश्रम का आचार, इन्द्रियनिभ्रदरूप दम, अहिंसा, 
दान, स्वाध्याय इन कर्मा की अपेक्षा वित्तशत्तिनिरोधाश्मक 
योग से जो आत्मा का तत्त्वज्ञान होता दै,वद्द परम धर्म है। 


मास धसे है। कणाद मुनि ने धममे का लक्षण किया है कि--  आगादि कम का उल्लेख सबेधमात्मक कर्मा' का उपलक्षण 
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है। सब धर्मो' की अपेक्षा आत्मतत्वज्ञान श्रेष्ठतम है, 
क्योंकि यागादि कर्म यदिं निष्कामभाव से करें, तो चित्त- 
शुद्धि द्वारा आत्मतत्व का शान दोता है। आत्मतत्त्वज्ञान 
दी साक्षात्‌ मोक्ष का हेतु है। जिन जिन विद्दित कर्मो' 
की इतिकतंन्यता वेद में ही संपूर्ण रूप से श्रतिपादित है, 
उन उन कर्मो की श्रौत संज्ञा और जिन जिन कर्मों की हति- 
कर्तव्यता स्मृतिग्रन्थ में पूणेतया प्रतिपादित है उन उन 
कर्मोी' की स्मात॑ संज्ञा मीमांसकपरिभाषा से सिद्ध है। 
अग्निहोन्र, सोमयागादि यागात्मक श्रौत कर्म हैं। स्मात॑ 
करम--वर्ण घम, आश्रमधम, वर्णाश्रमधम, गुणधर्म, निमित्तथर्म 
और साधारणधम, ये छः प्रकार के हैं। नित्यं मं 
ब्राक्षणो ब्जयेत्‌ ! सदा ब्राह्मण मद्य का त्याग करे, 
इत्यादि वर्णधम दै। अग्नीन्धन, भैक्षचयों इत्यादि 
आश्रमधम हैं। “पाछाशो दण्डो ब्राक्षणस्य' आह्मण को 
पलाश का दण्ड धारण करना, इत्यादि वर्णाश्रमधम है। 
शाज्नरीय अभिषेकादियुक्त राजा का प्रजापालनादिक गुण- 
धर्म है। विहित कम न करने से और निषिद्ध कर्म 
करने से प्राप्त हुआ प्रायश्चित्त निर्मित्तवम कहलाता है। 
ध्ति, क्षमा, दमादि धर्म जिनका अनुष्ठान करने का ब्राह्मण 
से लेकर चाण्डाल तक को अधिकार है, उनका नाम साधा- 
रणधर्म है। अग्निदोत्र, सोमयागादि श्रोत कम॑ और 
गर्भधानादि संस्कार, वाप्यादुत्खनन, दान, देवतायतन- 
निर्भाण आदि स्मात॑ कर्मों को प्रदत्तकम कहते हैं और ज्ञान- 
पूर्वक निष्कामभाव से क्रियमाण कर्म को निश्वत्तकर्म कहते 
हैं। भ्रवत्तकम॑ की प्रवृति धमे और निदृत्तकम॑ की 
निश्ृत्ति धर्म भी संज्ञा है। प्रतृ॒त्तिवमानुष्ठान का फल 
ऐदिक, पारलौकिक अथवा तदुभय है; तथा उससे अल्प- 
मात्रा में चित्तशुद्धि भी द्ोती है ओर यदि निष्काम- 
भाव से किया जाय तो विशेष रुप से चित्तश॒ुद्धि होती 
है। शुद्ध चित्त में वेदान्तश्रवणादिजनित ब्रह्मतत्त्वशान 
होने से फैवल्य मुक्ति होती है, जो भनुष्यजन्म का 
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मुख्य फल है। धर्म में प्रमाण का निरूपण मनुजी ने 
किया है--- 
वेदो5खिलो घममूलं स्मृतिशीले न तद्विदाम्‌। 
आचारमभ्ेव साधूनामात्मनस्तुष्टिरिव च॥ 
( मनु० १॥६ ) 
अन्त्रब्राह्मणात्मक समग्र वेद ( यद्यपि विधिभाग दी 
धर्म में मुख्य प्रमाण है, तथापि अन्य भागों को भी विधि 
का उपकारक होने से ग्रामाण्य है ), मन्वादि स्मृति, वेदश 
पुरुषों के ब्रह्मण्यतादि शील, सत्पुरुषों के आचार (शिष्टाचार), 
कम्बल वल्कलधारणादि और वैकल्पिक विषय में आत्मतुश्टि, 
(जैसा कि--“गर्भोष्टमेउष्टमेवाब्दे ब्राक्षणस्योपनायनम्‌ |? 
गर्भ से अष्टम वर्ष में अथवा जन्म से अष्टम वर्ष में आाह्मण 
का उपनयन संस्कार करना चाहिए, ऐसे विषय में अनुष्ठाता 
का संतोष जिस पक्ष में हो वह पक्ष ठीक है ) ये सब धर्म में 
प्रमाण हैं। स्मृति से श्रुति का और शील तथा सदाचार 
से स्मति का अनुमान किया जाता है। यदि 
किसी स्थल में भ्रुति स्खति का विरोध हो तो “प्रत्यक्षा३- 
नुमितयोः प्रत्यक्ष ब़ीय:” प्रत्यक्ष और अनुमित में 
प्रत्यक्ष अत्यन्त बलवत्‌ है, इस न्याय के अनुसार प्रत्यक्ष 
श्रुति का प्राबल्य होने से अनुमित श्रुति अथवा तादश 
श्र॒ुत्यनुमापक स्मृति अश्रमाण मानी जाती है। जैमिनिजी 
ने भी कद्दा है--“विरोधे त्वनपेक्ष' स्याद्सतिशनुमानम्‌” 
( पूवे मी० १-३-३ ) यदि श्रुति स्मृति में विरोध हो, तो 
स्मृतिवचन अगमाण है, विरोध न होने पर श्रमाण है । 
केवल सांसारिक पदार्थों की और तज्जनित सुख की 
प्राप्ति को ही जीवन का मुख्य फल समझ करके अदर्निश 
उसकी ओर भनुष्यों की प्रवृति हुआ करती है और उस 
प्रशत्ति के फलस्थरूप विषयों की, तत्पयोजक बंस्तुओं की 
तथा वैषमभिक सुख की आरब्धानुसार आ्राप्ति होने परे तृथ्णा 
बढ़ती जाती है ओर परिणाम में दुःख ही अधिक मात्ना में 
होता है, यन्त्रवत्‌ बार बार जन्म मरण तथा आध्या- 


धर्मंसंग्रह 


हिमिकादि ल्रिविध ताप का अनुभव करना पड़ता है । इन सब 
भ्नभ्रों से परिपूरित संसारवक्त में भ्रमण की प्रयोजिका 
रागप्राप्त प्रबत्ति को नियन्श्रित करके, सोपानपरं॑परान्याय 
से आध्यात्मिक उन्नति संपादन कराने के उद्देग्य से जगत्सश 
परमात्मा ने ही रष्टि की आदि में मरीच्यादिक महर्षियों को 
प्रवृततिधमि का और सनकादिक को निशृत्तिधमे का उपदेश 
दिया । फिर उन मद्दर्षियों के शिष्य प्रशिष्यादि द्वारा जगत्‌ 
में प्रश्त्तिषम और निश्वत्तिधम का प्रचार हुआ । इस प्रकार 
गुरुपरं पराग्राप्त धर्मज्ञानयुक्त, महातपस्थी, परमदयाल, सत्य- 
निष्ठ, महाधार्मिक महर्षियों ने धर्मप्रचार की दृढ़ स्थिति 
के लिए धर्मशात्रों की रचना की और तदनुसार धार्मिक 
जनता अद्यावधि यथासंभव धमोनुष्ठान कर रही है। 
धर्म के विषय में किसी प्रकार का तक करना कुतक है, 
क्योंकि धरम का निर्णय केवल शातञ्र से होता है। यदि 
शास्र के अनुसार धर्मनिर्णय करने में वचन का तात्पय- 
ज्ञान करने के लिए तक जपयुक्त होता दो, तो तक॑ का भी 
उपयोग करने की शात्रकारों ने आज्ञा दी है, परंतु तक से 


धार्मिक भ्रन्थों में परिवर्तन करने का अथवा किसी निषिद्ध 
क्रिया को धर्म का नाम देकर नव्य प्रवृत्ति की सृशष्टि करने का 


आरम्भ से अद्यावधि किसी ऋषि ने या किसी धार्मिक राजा 
ने आदेश नहीं किया है, ऐसा इतिहास पुराणादि के अव- 
लोकन से ज्ञात होता है। कलियुग में नैेष्टिक ब्रह्मचय, 
वानप्रस्थाश्रम, अश्वमेधयज्ञ आदि धर्मो' को युगप्रभाव से 
अशक्य जानकर हमारे महर्षियों ने जो निषिद्ध कहा है 
उसका नाम परिवर्तन नहीं है। धर्म अथवा धार्मिक वचनों 
का परिवर्तन किसी श्रकार से भी हो नहीं सकता । धम्म- 
शाल्रों को अवज्ञा करके उन्नति की आशा करना बड़ी भारी 
भूल है। धर्ममर्मज्ञ ईश्वरावतार श्री कृष्ण भगवान्‌ ने 
भगवद्गीता में कहा है-- 

यः शाख््रविधिसुत्सज्य बतंते कामकारतः। 

न स सिद्धिमवाप्नोति न सुख न परां गतिम्‌ ।। 


१३४७ 


तस्माच्छाश्न॑ प्रमाणं ते कायोकायव्यवस्थितौ । 


झात्वा शाख्रविधानोक्त कमकतृमिदाउ्हंसि ॥ 
“+गी० १६।२३-२४ 
जो पुरुष शाज्नरोक्त विधि को छोड़कर केवल अपने 
इच्छानुसार बतोव करता है वह जिस फल के उद्देश्य से 
कार्य करता है उस फल को नहीं पाता, और न उस मनुष्य 
को सुख तथा परम गति ही श्राप्त हो सकती है । 
अतः है अजुन, कर्तव्य और अकतंव्य की व्यवस्था में तुम्हें 
शातञ्न को दी प्रमाण जानना चाहिए। शाख्रविधि जानकर 
तुम थुद्धकम करने के योग्य हो । 
अजुन तो निमित्तमात्र है। वस्तुतः यह उपदेश सब 
मनुष्यों के प्रति है। शाज््रविध्यनुसार जिस मनुष्य को 
जो कतेब्य भ्राप्त है उसे करना चाहिए, और शास्त्रीय निषेध 
के अनुसार जो कम अकतंव्य है उससे निश्वत्त होना चाहिए, 
यद्दी उस उपदेश का तात्पय है। कत॑व्य कर्म का नाम 
धर्म और अकतेंव्य कमे का नाम अधर्म इस स्थल में विवक्षित 
है। भगवान्‌ मनु कहते हैं--- 
धर्म शने: संचिनुयाद्‌ वल्मीकमिव पुत्तिकाः । 
परछोकसहायार्थ सवंभूतान्यपीडयन्‌॥ 
मनु ० ४-२३े८ 
सब प्राणियों को दुःख न देता हुआ परलाक में साहाय्य के 
लिए यथाशक्ति धीरे धीरे धमे का संचय करना चाहिए; जैसे 
चीटियाँ मृत्कूट अथवा धान्य के कणों का धीरे धीरे संग्रह 
करती हैं। धर्म को छोड़कर परलोक में अन्य कोई भी 
साथी नहीं होता । 
मृत॑ शरीरसुत्सृज्य काप्ठछोष्ठसमं क्षितों। 
विमुखा बान्धवा यान्ति धमस्तमनुगच्छति ॥ 
मनु ० ४-२४ १ 
काष्टादि सद्श अचेतन मृतक शरीर को छोड़कर बान्धव 
लोग विमुख लौट आते हैं, केवल धमम ही परलोक में प्राणियों 


के साथ जाता है। अतः ययाशक्ति धर्मसंप्रह करना चाहिए। 


सानवधर्म की निष्ठा 


(ले०-- श्री जगन्नाथ मिश्र गौड़, “कमल ” ) 


सनातनधमे का मद्दान्‌ सिद्धान्त है कि आत्मा परमात्मा 
से उत्पन्न हुई है। आत्मा परमात्मा का एक अंश है और 
आत्मा में परमात्मा की सत्ता व्याप्त है। परमात्मा की सत्ता 
के कारण आत्मा में परमात्मा के सब गुण तथा सब प्रकार 
की शक्तियाँ विद्यमान रद्दती हैं । इन शक्तियों की उत्तेजना 
भिन्न भिन्न विधियों पर निर्भर होती है । आत्मा और 
परमात्मा में यद्दी अन्तर है कि परमात्मा संपूर्ण महासागररूप 
है और आत्मा एक नन्‍्हीं सी बूँद के समान है । परमात्मा 
स्वतन्त्र है और आत्मा माया के आधीन । परमात्मा सृश्टि- 
निमोता स्वामी है और आत्मा उससे निर्मित तुच्छ सेवक । 

आत्मा का सुन्दर विकास मनुष्यजीवन में होता है । 
संसार में मनुष्य सर्वेश्रेष्ठ आणी समझा जाता है। कारण, 
उसके पास बुद्धि होती है । इस बुद्धि के प्रयोग से मनुष्य 
पर यह बात विदित है कि संसार अनित्य है, समस्त 
सांसारिक सुख अनित्य हैं तथा संसार क्री किसी भी वस्तु 
में चिरस्थायित्व नहीं है । हाँ, सृष्टि की जड़ में सृष्टि 
के नाशवान्‌ ओर अनित्य पदार्थों से भिन्न एक तत्त्व है जो 
अनायनन्त, स्वतन्त्र और सर्वेशक्तिमान है । इस 
अनायनन्त तत्त्व का अन्वेषण करना ही मनुष्यधर्म तथा 
जीवन का प्रधान उद्देश्य है । 

उद्देश्यपूर्ति के दो साधन हैं । एक शरीर और दूसरा 
अन्तःकरण । अन्तःकरण के दो भेद हैं, एक मन ओर दूसरी 
बुद्धि । मन सभी आणियों के पास होता है, पर बुद्धि 
नहीं होती । मन के द्वारा बाह्य वातावरण की घटनाओं 
का अनुभव होता है । इन घटनाओं में सुख दुःख 
विशेष उल्लेखनीय हें । बुद्धि के द्वारा सत्‌ असत्‌ की 
पहचान द्वोती है। इस प्रकार अन्तःकरण में दो शक्तियों 


का अस्तित्व है। एक बाह्य तथा अनित्य लिप्साओं की 
ओर ले जाती है ओर दूसरी अपनी प्रेरणा से सत्य का 
उद्रेक करती है । 

पहली शक्ति की प्रेरणा के अनुकूल अपने जीवन का 
ध्येय बना लेना वर्तमान युग में सिद्धान्त भले ही माना जाय, 
पर वास्तविक रूप से यह मानवजीवन की उन्नति का 
मार्ग नहीं हो सकता । उन्नति का मार्ग तो इसके 
विपरीत ही है। उसमें वे सब बातें छोड़ देने को बाध्य 
होना पड़ता है जो स्ेंसाधारण आणियों में विशिष्ट रूप से 


द्ोती हैँ। मानवधर्म के अन्तर्गत जीवन का ध्येय दै 
अनायनन्त अम्ृततरव को खोज निकालना, इस तत्व को 


खोज निकालना ही कल्याण का मार्ग है । इस तत्त्व तक 
पहुँचने के लिए आज तक कितने मतमतान्तर स्थापित हुए, 
प्रन्यथ रचे गये, तीर्थ अत, जप तप आदि कितने काये 
किये गये; तो भी रास्ते में मनुष्यों को भटकना ही पड़ता 
है। किसी प्रकार उस तत्त्व तक पहुँचने के लिए हमारे 
सूक्ष्मदर्शी पूवजों ने एक मार्ग बता दिया है । वह मार्ग ज्ञान 
का है। ज्ञानमार्ग का अवलम्बन कर मनुष्य ब्रह्म अयवा 
उस अज्ञात तत्त्व के पास पहुँच जा सकता है जो संसार के 
अनित्य पदर्थो' से भिन्न या विलक्षण माना जाता है। 

जब ज्ञान की किरणें फेलती हें तो मनुष्य अपने को 
पहचानता है। अपने को पहचान लेने पर अपना कल्याण 
करना उसको अभीष्ट होता है । ऊपर कहा जा चुका है 
कि यह कल्याण अनायनन्त तत्त्व को प्राप्त कर लेता है । 

जिस वस्तु को श्राप्त करने की लिप्सा प्रबल द्ोती है, 
मन उसी के चिन्तन में निरत रहता है। यह तल्लीनता 
प्रेम या भक्ति के नाम से पुकारों जाती है। भक्ति के 


मानवधघम को निष्ठा 


द्वारा उस तत्त्व तक सभी पहुँचते हैं । सारांश यह है कि 
भक्ति जिसमें है वह जीवात्मा भक्त अथवा सेवक है । 
आत्मा परमात्मा का अंश है। तब जिस तत्व को खोज- 
कर जीवात्मा सुखी द्वोता है वह परमात्मा अथवा भगवान्‌ 
में संनिदहित है । 

भक्ति का परिचय इस प्रकार हैः--- 


“दृबवी भावपूविका सनसो भगवदाकारतारूपा 
सविकल्पवृत्तिभक्तिरिति ।” 

भगवद्धाव से द्रवित होकर भगवान्‌ के साथ चित्त का 
जो सविकत्प तदाकार भाव है वही भक्ति का लक्षण है । 

सदूगुणश्रतिमात्रेण मयि सव्वेगुद्दाशये । 
मनोगतिरविच्छिज्ञा यथा गदन्जञाम्भसो5म्बुधो ॥ 

ऐसी गज्ञा की धारा की भांति, जो समुद्र में जा रही है, 
भगवान्‌ के गुणों का श्रवण करते ही उनके प्रति जो चित्त 
की निष्काम इत्ति होती है उसी को भक्ति कहते हैं । 

भक्ति की साधना से भक्त का चित्त धीरे धीरे भगवान्‌ 
के चरणकमलों में प्रवेश करने लगता है जिससे भगवान्‌ 
के मधुर चरित्रसमूह के कीतेन में उसकी श्रशृत्ति होती 
है। भक्त पर भगवान अलुग्रह करते हैं, क्‍योंकि भक्त का 
जीवन भावमय द्वोता है। भक्त भगवद्भावों से भरपूर 
होता है। भक्त के लिए भगवान्‌ से बढ़कर संसारभर में 
अन्य कुछ भी नहीं । भक्त की भावना में निरन्तर भगवान्‌ 
की झलक, उनका सौन्दय, उनकी शोभा तथा मूर्ति विराज- 
मान रहती है। भक्त का प्रिय ( पदार्थ ) कभी नष्ट नहीं 
होता, क्योंकि उसका अनन्य प्रेम अपने भगवान्‌ पर रहता 
है और भगवान्‌ अविनदवर हैं । 

भक्त भगवान्‌ के सहवास को दी जीवन का अन्तिम ध्येय 
समझता है। उसके लिए संसार में कोई मनोरथ शेष नहीं 
रह जाता । बह कहता है--- 
तैरे अटल प्रेमबन्धन में, मुझे मुक्ति की चाह नहीं । 
एक अपाज्ञ दृष्टि हो तेरी, फिर कुछ भी परवाद नहीं ॥ 


रैरेढटे, 


उसकी केवल लालसा रहती है --- 
श्रवण कीतेन॑ विष्णो: स्मरणं पादसेवनम्‌। 
अच न॑ वन्दन॑ दास्‍्यं सख्यमात्मनिवेदनम्‌॥ 
भक्त के लिए भगवान्‌ ही सब कुछ हैं । 
प्रन्थ में लिखा है: 

“0[00प४), पी8 ॥2 (7९९ 29] ॥0 
०05507, ॥72076/ 92] पाए 026 (॥ ए॥॥65, 
६॥6 [800प7 ० ६76 ०ए९ #&५। था| भयते (6 
॥#8605 ह५ ए|20 ॥0 76०४, (76 [60८६ 509] 
56 ८७६ णी 76 (6 00% 270 ध6/€ 59]] 0९ 


॥0 शा 7 छा, ए20 4 आधा 72]0००९ 7 


एक धमे- 


[0व7 शा 20॥ एट2204 0 5७) ए960॥'--- 
निगल, 


भक्त का सबसे उत्तम और सबसे मुख्य धर्म ईश्वर 
की स्तुति करना है। वह निरन्तर स्तुति करता है-- 
अजातपक्षा इव मातरं खगाः 
स्तन्‍्यं यथा वत्सतराः क्षुघातो: । 
प्रिय॑ प्रियेव व्युषितं विषण्णा 
मनो5रविन्दाक्षमिदेक्षते त्वाम्‌ ॥ 
तथा--- 
सब घटि मेरा सॉशयाँ, सूनी सेज न कोइ। 
भागि तिन्दों का दे सखी, जिहि घटि परगट होइ ॥ 
इस प्रकार आत्मनिवेदनभावपरायण भक्त समस्त 
शरीर, इन्द्रिय, प्राण, मन और आत्मा के द्वारा भगवान्‌ में 
एकान्त निष्ठ होकर उन्हीं के चरणकमलों में स्ेस्व समर्पण 
करते हैं । तन्मय होकर परमात्मा को नमस्कार करते हैं-- 


मह्य॑ं तुभ्यमनन्ताय मरह्य॑ तुभ्यं शिवात्मने । 
नमो देवादिदेवाय पराय परमात्मने ॥ 


परमात्मा में चिन्मय होने से ही सच्ची निष्ठा की प्राप्ति 
होती दे, क्योंकि यह निष्ठा आत्मसमपण में दी विद्दित है । 


सानवप्रकृति और धर्म 


( ले० -- श्री पुरुषोत्तमलाल श्रीवास्तव एम० ए०, मन्त्री, नागरीप्रचारिणी सभा, काशी ) 


अह्यरनिद्राभयमैथुनं च 
सामान्यमेतत्पशुभिनराणाम्‌ । 
धर्मो दि तेषामधिको विशेषों 
धर्मण द्वीना: पशुमिः समानाः ॥ 

“धरमविरोधिनीसभा?, “ईश्वरमारकसंघ” आदि नामों से 
आजकल समाचार पढ़ने सुननेवाले लोग अपरिचित न होंगे। 
इन सभा संघों की याद दिंलाने की यहाँ आवश्यकता न 
पढ़ती, यदि इनके विचारों की लहर हमसे उतनी ही दूर 
होती जितनी हम उसे समझते हैं । ऊपर से तो हम इनकी 
ऐसी उपेक्षा करते हैं, जैसे इनकी हवा भी कभी हमें छू नहीं 
सकती, पर सच पूछिए तो हममें से अधिकांश के मन 
और कार्यों पर धीरे धौरे, चुपके चुपके, इन विचारों का 
असर पड़ रहा है । 

अतीत की गाथाएँ छोड़िएप । आज हिंदुओं की चोटी 
कटवाने के लिए और॑गजेब के मुष्ों की जरूरत नहीं है, 
और न राजपूती मयोदा को भज्ञ करने के लिए अकबर और 
अलाउद्दीन की । आज न पश्निनी दै न अताप, न शिवाजी 
न हकीकतराय । आज तो मुल्ले पादरियों को खुद अपनी 
फिक्र पड़ गई है--न अब मुहम्मद को जिद्दाद करने की 
जरूरत है और न ईसा को सूली पर चढ़ने कौ। हिंदू , 
मुसलमान, ईसाई सब स्वय॑ एक हो रहे हैं, सबका एक धर्म 
हो रहा है--( जान में या अनजान में ), धर्म और ईश्वर 
का विरोध करना | 

क्या धरम ऐसी चीज है जिसका विरोध किया जा सकता 
है? ईश्वर भी क्‍या जन्ममरणशील है? मेरी समझ 
तो यह है कि धर्म का विरोधी स्वयं अपना विरोध करता है, 
और ईश्वर को मारने की इच्छा रखनेवाला अपना ही गला 


काटकर जीना चाहता है; या शायद वह धर्म को समझ्नता 
ही नहीं। यहाँ मैं ईश्वर की बात छोड़कर केघल धर्म पर 
दी थोड़ा बिचार कहू गा । 

व्यवहार में धमे के तीन अथ लिये जाते हैं। (१) 
वह ईसाईधरम को मानता है, अथोत्‌ ईसा के चलाये हुए 
मतविशेष का माननेबाला है। (२) पुत्र का धर्म है 
पिता की आज्ञा का पालन करना। यहाँ धर्म का अथ दै 
कतंव्य ॥ (३ ) अभि का धर्म उष्णता है और जल 
को शीतछूता । यहाँ धर्म का मतलब स्वाभाविक गुण 
( /07८८४७ ) है। इनमें से किसी भी अर्थ में धमे 
त्याज्य नहीं है । 

सृष्टि और समाज की व्यवस्था में मयोदा का प्रथम 
स्थान है। शत्येक व्यक्ति और जाति की मयोदा द्वोती है। 
व्यक्ति वा जाति के धमे की जो सीमा होती है वही उसकी 
मयोदा है। धर्म के पालन से ही मयोदा रहती है। 
अप्नि की मयोदा जलाने में है और जल की बुझाने में । 
यदि अम्ि शीतलता पहुँचाने लगे और जल जलाने लगे, 
मयोंदा दृट जाय, तो सृष्टि में व्यवस्था रह ही नहीं सकती । 
समाज की व्यवस्था के लिए भी जाति, कुल और व्यक्तियों 
की मयोंदा आवश्यक है। इसी मयोदा की रक्षा के लिए 
मयोदापुरुषोत्तम का अवतार हुआ था। इसी मयोदा 
के नाश के भय से अजुैन चिह्ला उठे थे-- 


दोषेरेते: कुछन्नानां. वर्णसंकरकार कै: । 
उत्साथन्ते जातिधर्मा: कुलधर्माश्न शाश्वता: ॥ 
“-गी० १४३ 


और इसी मयोता पर व्यापक दृष्टि रखकर कृष्ण भगवान ने 
उनसे कहा था-- 


मानवप्रकृति । आर धर्म 


श्रेयान्सवधर्मों विगुणः परघमात्स्वनुष्ठितात्‌। 
स्वधर्म निधन श्रेयः परधर्मो भयावह: ॥ 
न्गगी० है।३४ 

किंतु प्रश्न यद्द उठता है कि जब धर्म अ्रकृतिज है, तो 
जैसे अभि प्रकृति के अनुसार जलाती है वेसे द्वी मनुष्य भी 
अपने धर्म का पालन करेगा ही; फिर यद्द कद्दने की क्या 
आवश्यकता है कि तुम्दारा यह धमम है, तुम इसी का पालन 
करो । “स्वधर्म निधन श्रेय: कहने के पहले दी तो भगवान्‌ 
कृष्ण कह चुके है--'भ्रकृतिं यान्ति भूतानि निमहः कि 
करिष्यति' । यद्द कैसा विरोध १ इसके उत्तर तक पहुँचने 
के पहले मैं स्वधर्म--प्रक्ँ मानवधमे--को समझने का 
प्रयल करू गा । 

धर्म पर शड्भा करनेवाले भाई मुख्यतः प्रकृतिवाद का 
सहारा लेते है । रृष्टि प्रकृति के नियमो से शासित होती 
है, और प्रकृति में विकास का नियम चलता है; मनुष्य पशु 
का ही विकास है, पशु और मनुष्य की अक्ृति वा 
मूलप्रशृत्तियों में कोई मौछिक अन्तर नहीं है। घमम तो कोई 
ऐसी चीज नहीं दे जो सरकारी आडडिनेंस की तरह जनता 
पर जबद॑स्ती लाद दिया गया द्वे, या गुलामी की तरदद जिसे 
हमने अपनी ही खुशी से गले में डाल लिया है । ऐसा 
समझना भ्रम है। इस भ्रम का कारण अधिकांश में उन 
धर्मधुरंधरों की अनुदारता है जिन्हें धर्म के व्यापक स्वरूप 
और मानवग्रकृति के लचीलेपन' का ज्ञान नहीं होता, ओर 
जो थोड़े से देशकालविशिष्ट आचारों को द्वी धर्म समझते 
हैं। बे यद्द नहीं मानते कि तत्त्ववम॑ और आचारधम में 
कुछ अन्तर हो सकता है । 

यह तस्वधम कया है १ विश्वात्मा का दशेन, धराचर 
में समत्व वा एकत्व बुद्धि, व्यवद्याररूप में संबके जीने और 
सुख से रहने के समानाधिकार का स्वीकार--- 


विधाबिनयसंपन्ने आश्णे गवि दृत्तिनि। 
शुनि चैव श्वपाके च पण्डिता: समदर्शिनः ॥ 


१२४१ 


यह धर्म मनुष्य के ऊपर जबदंस्ती लादी हुई कोई 
चीज नहीं, उसकी अक्ृति का ही अन्न है। प्रकृत मानव- 
धर्म यही दे । 

मनुष्य पश्चु का विकास द्वो या पशु ही हो, तो हुआ 
करे । पर इस पश्ु का जो मनुष्य नाम विशेष दे उसकौ 
ता कुछ विशेषता होनी ही चाहिए । आरम्भ में उद्धृत 
शोक में मनुष्य की उसी विशेषता का उल्लेख है--“घर्मो 
हि तेषामधिको विशेषो' । अन्यथा भाहार, निद्रा, भय, 
मैथुन में तो वह पशु के समान है ही । 

आहार, निद्रा, भय, मैथुन मे चाहे और भी कितनी ही 
बातो का समाद्दार करने का प्रयोजन कवि का रहा हो, पर 
में तो कहूँगा कि वह मनुष्य ओर पश्ुु की सामान्य अृत्तियों 
की बहुत ठीक ठीक गिनती कर गया है। यही चार 
पशुसामान्य मूलशप्रवृत्तियों है जो बुद्धि के संयोग से मनुष्य 
में विकसितरूप में पाई जाती हैं। जिंस रूप में इन 
प्रशृत्तियों का विकास होता है, प्रकृतिवादी उसी को मानव- 
सभ्यता कहते है । पर मलुष्य में धर्म नाम को एक और 
विशेषता होनी चाहिए । 


ःः > जीवन, पोषण 
निद्रा - विश्वाम 
(१) मूल पशुधम | प्षय - रक्षा 


मेथुन > समूह | बाज 


जीवन, पोषण--अर्थनीति 
विश्राम---कला 
रक्षा--राजनीति 

कुटुम्ब 

समाज । ---समाजनीति 


[ काका 


( यहाँ तक 
मनुष्य पश्ु 


ही दे ) 


(१) विकास 


११५२ 


स्व और पर का 
बाह्य भेद स्वीकार 
करके भी सबकी 
आन्तरिक एकता को 
समझना; सबके सुख 
शान्ति से रहने ओर 
जीने के समान अधि- 
कार को मानना । 


(३) विशेष मानवधम | एकतलबुद्धि 


अथैनीति, कला, राजनीति और समाजनीति में खूब 
उन्नति कर लेना ही मानवसभ्यता का लक्ष्य नहीं है, इनकी तह 
में एकत्वबुद्धि होनी चाहिए । “बहुस्याम्‌! को तो संसार 
समझता दी है, इसी बुद्धि का वह फल है;पर जब “एकोईहं ? 
को भी समझ लें तभी मानवधर्म पूरा हुआ जानिए । 

एकत्वबुद्धि को एक बार धर्म और एक बार लक्ष्य 
कहना विरोधात्मक मालूम होता है । लक्ष्य प्राप्य होता है, 
और धर्म तो स्व से अभिन्न हो होता है। फिर धमे को 
आध्य कैसे कद्दा गया! उसके लिए उपदेश देने की क्या 


गीताधर्म 


आवश्यकता पड़ी £ बात यह है कि उक्त मानवधर्म का बीज 
तो मनुष्य में वतेमान होता दहै-- उसके बिना वह मनुष्य 
ही नहीं -- पर उसका जमना, फूलना और फलना श्रमसाध्य 
होता है। एकत्वबुद्धि का होना और व्यवहार में उसका 
प्रयोग कर सकना, दोनों दो बातें हैं । 

बच्चे एक से सौ तक आसानी से गिन छे जाते हैं, 
पर फिर पीछे एक तक लौट आने में कुछ कठिनाई द्वोती है; 
यद्यपि सौ से एक तक की सभी संख्याओं में एक बीजरूप 
से वतमान होता है। सब संख्याओं में एक को ढूंढने 
की प्रत्रत्ति ही मनुष्य की विशेषता है, उसे पा लेना पूण्े 
मनुष्यता । यह कुछ कष्साध्य है। इसी से जो लोग 
उसे पा जाते हैं, उनसे हमें सीखने की आवश्यकता होती है । 

यदि एकता का दर्शन करना ही सबका प्रयत्न हो, तो 
आचारमेद से सैकड़ों धर्मों की स्थिति स्वीकार कौ जा सकती 
है। तब हिंदू हो या मुसलमान, ब्राह्मण हो या श्र, 
सबका स्व स्वधर्म में निधन ही श्रेयस्कर है। गीताधम 
यही तो है । आज की सभ्यता इसे पा सके तो निद्दाल 
हो जाय । 


एक कीध0रकम्मारोउम्लरिकिलिकि 


क्‍ धन ओर धर्से 


में बमें ओर घन दोनों रख जाता हूँ, पर मेरे मरने के 
वाद तुझ छोग आपस में मेरी घमे की बिरासत में 
बखरा लगाना, कन में महीं। 


च्प्क 


“-भरवान बुद्ध ( मब्सिम निकाय ) 


विए्चधाण बह प्रारिशोथ 


( संसार के समस्त धर्मों का इतिहास ) 
[ ले०--भ्री भगवानदास गुप्त, बी० ए०, स्वदेशी भंडार, काशी ] 
( पूर्वाध ) 


धर्म शब्द का अर्थ है “जो धरे, सँभाले, आधार ।” 
विश्वपर्म का आधार “आस्तिकता” है। संसार के किसी 
धर्म पर दृष्टि डालिए तो देखेंगे कि उसमें मुख्य बात एक 
ऐसी सत्ता का वर्णन है जो हमारे इन्द्रियज्ञान और इस 
भोतिक संसार के परे है, और यही धर्म की ममेकथा है । 
पुराणों में लिखा है कि इस विश्व में सबसे पहले ब्रह्मा का 
जन्म हुआ । उसी समय से आध्यात्मिक श्रश्नों पर 
विचार होने लगा कि “हम कहाँ से आये, कहाँ जायेंगे, 
यह विश्व क्या है, केसे बना, किसने बनाया १? सबने 
अपनी अपनी मति के अनुसार कहा, पर आज तक कुछ 
निणेय न हुआ । 

“धमेस्य तत्त॑ निहित गुहायाम्‌' 
<रीं बतेंः किश्ती फ्रो शुद हजार। 
के पैदा न शुद तख्ते बर किनार ॥! 
अये 

मांयावादी मेंबर में डूबी नाव हजार। 

धंज्जी उनकी एक भी छगी न आय किनार ॥ 

किसने क्या कहा, इसका अध्ययन करना बड़ा ही रोचक 
है। अतः यहाँ पर सूक्ष्म रीति से इसका दिग्दशन करेंगे। 

यो तो गाँव गाँव, कुल कुल में एक धरम पाया जाता है- 

“पंथ बददी जाकह जो भावा |! 

भूतपूजा से लेकर विचारवान्‌ दाशनिक मत तक पाये 
जाते हैं, पर मुख्य धम संसार में प्राचीन समय में 
तीन और नवीन समय में एंक कहना चाहिए। बाकी सब 
इन्हों चारों के शांखान्तर हैं । 


प्राचीन समय के तीन धमे नीचे लिखे अनुसार हैं--- 


(१) आयरयधर्म--मध्य में 
(२ ) पूर्वा ध्म--चीन में 
( ३ ) पश्चिमी धम--मिल्र में 


नवीन धर्म--सेमितिक ( 5९॥7॥० ) धमे अरब में । 
इनका पता अब तक प्रथिवी पर पाया जाता है । पर 
इसमें कुछ संदेह नहीं है कि इनके अतिरिक्त और भी बहुत 
से ऐसे धम हुए हैं जो बेपते हो गये हैं। बहुत सी 
सभ्यताएँ, बहुत से देश, बहुत से राष्ू ऐसे हुए हैं जो 
क्रब बिल्कुल मिट गये हैं। पएथिवी बहुत पृद्ध है। 
विज्ञान के हिसाब से इसको आयु १० करोड़ वंष की हो 
गई है, और ३ लाख वर्ष से इसपर भनुष्य बसा है। 
सूय सिद्धान्त के भनुसार प्रत्येक चतुर्यंगी ( सध्यथुग, श्रेतां, 
द्वापर, कलियुग मिलकर ) ४१ लाख वंषे की होती है ; 
और ऐसी कितनी ही चतुयुंगी बीत॑ गई' । फिर इस कांल॑ 
के महान दृश्य में कितने धर्म बने बिगड़े, किंसंको पता १ 


प्राचीन धम्मो' में सबसे प्रसिद्ध आरयधर्म है। इसका 
जन्म हिमालय के उत्तर यथा पश्चिम में कहीं हुआ था । 
उत्तरी यूरप में नारवे, स्वीडेन ( ०7७४४, 5९१९ ); 
पश्चिमी यूरप में एंग्लो सैक्सन ( 3॥80-89%0॥ ), 
जमेन, अंगरेज, फरासीसी इत्यादि के लकढ़दादा लोग; 
दक्षिणी यूरप में यूनानी, रूमी इत्यादि; पश्चिमी एशियां में 
ईरानी (पारसी); दक्षिणी एशिया में भारतवासी इसी धर्म के 
माननेषाले थे। बह बिस्तृत क्षेत्र सी आायेधर्म के एक 
न एक रूपरुपान्तर पर शलनेवाला था । 
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आय॑ लोग प्रकृति की आन्तरिक और बाह्य शक्तियों के 
उपासक हैं और प्रत्येक शक्ति का एक अभिमानी देवता 
मानते हैं। जैसे हमारे यहाँ इन्द्र, वदण, सूर्य, अम्रि 
ईत्यादि दें वैसे ही सबके थे। देवश्रेणी में दो दल थे-- 


एक पुण्य के सहायक, दूसरे पाप के । ये आये लोग 
बद्वेतवादी भो थे । 
जीवात्मा को अनादि मानते थे। मझुत्यु के बाद 


उसकी आंवर्यकताओं की पूर्ति पर बढ़ा विचार किया जाता 
भा। इसी का नाम पितरोपासना और सत्कार है । 

विद्वानों का मत है कि हिमालय के आसपास आये 
लोग एक ही जगह रहते थे और संख्या बढ़ने पर वहाँ से 
उत्तर, पश्चिम और दक्षिण को फेल गये । इस मत से 
नारेवाले (०07४८४०॥)), स्वीडू, ए ग्लो सैक्सन, रूमी, 
यूनानी, पारसी, हिंदू सब नाते में भाई बंद हैं । इनकी 
भाषाओं में बहुत सी वस्तुओं के लिए एक द्वी शब्द मिलते 
हैं जो कि ऊपर लिखे मत को सिद्ध करते हैं । 

आयों में मन्त्र द्वारा पूजा हुआ करती थी। भेंट 
विशेष कर अभि में चढ़ाई जाती थी। मूर्ति बनाने की 
चाल न थी। पहले पहल मूर्ति आर्यो में यूनानियों और 
उनकी देखादेखी रूमियों ने बनाई। भारतवर्ष में मूर्तियाँ 
बहुत पीछे बनीं । पहले अमि में ही हवन हुआ करता था । 


२-...पूर्वी या चीनी धमे 


आयों के पूवे या बाएँ द्वाथ की ओर चीन का धरम 
था। इसका विस्तार चीन, मंगोल, मंचू , कोरिया, जापान, 
बमो तक था। ये छोग प्रायः सूय और नाग के उपासक 
थे। और इस तरह विशेष रूप से ये भी प्रकृति की 
शक्तियों की पूजा करते थे । इनके यहाँ राजा की बड़ी 
महिमा थी । उसे सूय का बड़ा अंश मानते थे। चीन 
में कन्फ्युशियेस नाम का एंक बहुत बड़ा विद्वान हो गया है 
जिसने वहाँ धमे और राजनीति को बड़ी जागृति दी । जापान 


गीताधर्म 


में शिटोधर्म ने भी वही काम किया । ये भी पितरों के बड़े 
भक्त थे तथा मूर्तियों बनाने और पूजने में निपुण थे । 


३--पश्चिमी ( या मिस्र का ) धरम 

आयों के पश्चिम या दाहिने हाथ मिस्र का धर्म था । 
यहाँ भी कमोबेश वही कथा थी । सूय की उपासना यहाँ 
भी थी, पर और भी श्राकृतिक देव माने जाते थे । ग्तक 
आत्मा के लिए जैसी सामग्री इस देश में जुहाई जाती थी उसे 
देखकर सारा संसार आज चकित हो रहा है । मूर्ति बनाने की 
विद्या बहुत बढ़ी चद्दी थी । इनके देवता विशेष कर जन्तु- 
रूप के थे--जसे हमारे द॒सिंह, हनुमान, गणेश इत्यादि हैं । 

यह बहुत थोड़े शब्दों में आचीन धर्मों का दिग्दर्शन 
हुआ जो ३००० वर्ष के पेइ्तर के हैं। इनकी विशेषताएँ 
वही हैं जो ऊपर लिखी गई हैं । प्रकृति की शक्तियों को 
देखकर उनके चलानेवाले देवों की पूजा, भय और प्रीति, 
इस जीवन के बाद के लिए पूरा प्रबन्ध, यद्द हुआ परमात्मा 
और जीवात्मा का स्वरूपनिदर्शन । सब विचार सरल थे, पेंच 
पाँच ओर पाण्डित्य न था, पर साथ ही साथ इन सब धर्मों 
में विचारयुग भी आता गया । क्या मिन्न में, क्या भारत में, 
क्या चीन में सभी जगह दशनशाज्ों की उत्पत्ति हुई । यही 
नहीं, एक दूसरे में परामशे भी होता रह्या है। धमंयुद्ध के 
उदाहरण तो अवश्य मिलते हैं, पर धर्मसंमेलन भी बहुत 
हुए। देवताओं की अदला बदली तक द्वो जाती थी । 
जब यूनान और रूम की भेंट हुई तो एक दूसरे के देवता 
स्वीकार किये गये। रूम और मिल्र की मुठभेड़ हुई तो 
देवताओं की बदलौवल हुई। जब बौद्धधम चीन और 
जापान में गया तो यहाँ के देवताओं का वह अपने साथ ले 
गया। यहाँ अपने देश में ही दासों ओर दस्युओं की 
अनेक उपासनाएँ आज दिन हमारे धममम में मिल गई हैं । 

एक अद्भुत बात देखने में आती है कि मनुष्यों की 
तरह धर्मों का भो ज़ीवन दोता दे, “कौमारं यौवन॑ जरा!” 
अथोत्‌ जन्म द्वोता है, व्याधि और मृत्यु सभी द्वोती हैं । 


विश्वधर्म का परिचय 


धरम भी बचपन में अपने नये जौवन से ग्रफुल्लित, उत्साहमय, 
हर बात पर विश्वास करनेवाले ; युवा होने पर शक्तिमान्‌, 
अपने पर पूरा विश्वास रखनेवाले, अपने विश्वास और मत 
को दूसरों को सिखानेबवाले--चाहे बल ( तलवार ) से हो 
या प्रेम से ; श्रीढ़ होने पर शान्त होनेवाले, विचारवान होने- 
वाले ; गृद्ध होने पर अनुभवी, बुद्धिमान्‌ू, बलहीन, उत्साह- 
हीन होनेवाले द्वोते हैं । 

अब व्याधि देखिए 

“यदा यदा हि धमस्य ग्छानिभवति भारत” 

न्न्गी० ४॥७ 

“८ जब जब द्वोय धर्म की हानी” 

ये धर्मो के रोग व्याधि है । जब ये आ जाते है तो इनकी 
चिकित्सा होती है | इनके चिकिंत्सक “वैद्यो नारायणो हरिः?” 
है। यह स्वयं औषधि करते है “संभवामि युगे युगे?? ( तब 
प्रभु लेहिं मनुज अवतारा ) | जन्म के साथ मरण लगा है। 
यहदी भीष्म नियम धर्मो का है। ऊपर जितने धर्म गिनाये 
गये उनमें आज कोन जीवित है ? 

“यह सब थे किस्से हुए कद्दानी, 
खँंड़ददर पड़े हैं. फृबत निशानी” 

और इसी तरह नवीन धम भी न रहेगे । 

किंतु एक बात असाधारण दौख पड़ती है। दइमारा 
धर्म ( भारतीय आयंधर्म ) आज तक जीवित है, ययपि 


इसके भाई बंद संब चल बसे । आगे क्या होगा, सो 
भविष्य के उदर में है। कदाचित्‌ यह चिरजीवी हो ! 
सेमितिक धमे 
अब थोड़ा सा बृत्तान्त सेमितिक धर्मों का देते हैं जिनमें 
तीन शाखाएं समय के क्रम से हुईं 
(१) यहूदीधपर्म--३००० वर्ष का। धर्मपुस्तक-- 
तौरात और जबूर । 
(२ ) ईसाईधर्म--२००० वर्ष का। धर्मपुस्तक-- 
इंजील । 
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( ३ ) मुसलमान या इस्लामधर्म--१५०० वर्ष का । 
घर्मपुस्तक--कुरान । 

इनको पहले नवीन धम इस वास्ते कह आये हैं कि 
इनका इतिहास केवल ३००० वर्षो का है । जब इनका 
जन्म हुआ तब पुराने धर्म बूढ़े हो चुके ये। कई एक 
परलोक को सिधार चुके ये। इनको सेमितिक धरम इस- 
लिए कहते हैं कि इनके आदिसंचालकों में शेम नाम के 
एक महात्मा हो गये हैं। यह नूह के पुत्र थे। इन्हीं 
नूह के समय में ए्थिवी जलमग्न हुईं थी । 

इन तीनो धर्मो' के सिद्धान्त एक हैं जिनको पहले धरम 
याने यहूदीधम ने स्थापित कर दिया था । ये लोग--- 


(१ ) 'एको ब्रह्म द्वितीयो नास्ति!ं एक ईश्वर के 
माननेवाले थे और है। पर मनुष्य की चित्तवृत्ति ऐसी 
है कि केवल एक ईश्वर से पूरा ही नहीं पड़ता, इसलिए इनके 
यहाँ हजारों फिरिरते खुदा के हुक्म की तामीली करने को 
बने हैं। ये सब आतिशी या अमितत्त्व के हैं । खाते पीते 
नहीं, पर काम सदा कर सकते हैं । इंग्लिस्तान के कवि 
मिल्टन ने अपनी एक पुस्तक में लिख दिया कि फिरिरते 
आदम से मिलने आये और उन्होने फल खा लिया । इस- 
पर पादरीसमाज में कोलाहल मच गया । 

ईसाईधम का समय आते आते खुदा को पुत्र भी हो 
गया और मुसलमानधम के आते आते खुदा का मित्र भी 
हो गया, क्योंकि ये लोग मुहम्मद को खुदा का दोस्त 
कहते हैं-- 

४ हवीबे खुदा अशरफे अम्बिया ? । 

इनके अलावा अनेक दैविंक व्यक्ति ( कारकुनान कजा व्‌ 
कदर--आज्ञा और प्रकृति के संचालक ) अपने विभागों 
का काम चला रहे हैं । 

(२ ) ईश्वर के प्रतिनिधि प्थिवी पर पैगंबर ( पैगाम 
का अर्थ “संदेश”, बर का अर्थ “लानेवाले?? ) कहलाते ये । 
ये लोग ईश्वर की आशा मनुष्यों को सुनाते थे और उनको 
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गोतापम 





प्राथंना ैश्वर के पास पहुँचाते ये। कभी कभी यह काम 
आकाशवाणी द्वारा और कभी कभी फिरिश्तों द्वारा होता था । 

(३ ) ईश्वर का एक विपक्षी या शत्रु भी था जिसे 
शेतान कहते थे ( जैसे हमारे यहाँ देव और देत्य ) । यहद्द 
बड़ा शक्तिशाली और बड़ी सेनावाला था। इसने ईश्वर 
के शुभ कार्यों में बड़ी बाधा डाली । 

(४ ) ईश्वर ने छः दिन में सश्रिचना की ओर 
सातवें दिन ( रविवार को ) विश्राम किया । प्रथिवी पर 
पहला मनुष्य आदम नाम का उत्पन्न हुआ। इसकी कई 
पीढ़ी के बाद पैगंबर नूह हुए। फिर दाऊद हुए जिनको 
खुदा से तौरात नाम की धर्मपुस्तक मिली । फिर मूसा 
पैगंबर हुए जिनको जबूर नाम की धर्मपुस्तक ईश्वर से मिली । 
फिर ईसा हुए जिनको इंजील मिली । अन्त में मुहम्मद 
हुए जिनको कुरान मिली । 

(५ ) आत्मा या रूह मरने के बाद से प्रलय या 
कयामत तक कत्र में ठदरी रहती दे। उसी दिन सबके 
कर्मो के फल व दण्ड मिलते हें । आत्मा का वितरण बहुत 
संकुचित दै--पश्ुओं में आत्मा नहीं, ल्लियों में आत्मों नहीं 
और बच्चों में भी धर्मसंस्कार के पहले आत्मा नहीं होती । 
ये यहृदीधर्म के सिद्धान्त ईसाई और मुसलमानों पर भी 
वैसे दही माननीय हैं । ईसा की इंजील में बार बार लिखा 
है कि दाऊद और मूसा की पुस्तकों को अक्षरशः मानो । 
मुहम्मद की कुरान तो मानों तौरात, जबूर और इंजील की 
सहायक पुस्तक है । 

जब यहूदीधम का जन्म हुआ तब सब प्राचीन धर्म 
जजेर हो चुके ये। कई तो मिट चुके थे। इसलिए 
उसकी बड़ी मद्दिमा हुईं, मान हुआ । फलत: उसके 
आचार्यो' को दम्भ ने, पासण्ड ने, तृष्णा ने, झूठे मान ने, 
स्वार्थ ने ऐसा घेरा कि उनके आचार बिल्कुल भ्रष्ट हो गये । 
ईसा की इंजील बहुत करके, और मुहम्मद की कुरान आधी, 

, इन्हीं महूदियों को शिकायत से भरी है। वे अपने को 


समझते ये कि हमीं ईश्वर के प्रेमपात्र ,हैं। इसका दण्ड 
यह मिला कि वे अपमानित हो गये, घर से निकाल दिये 
गये और बेठिकाने हो गये । 

यह सब हो ही रहा था कि ईसा का जन्म हुआ । 
इस धर्म ने एक के तीन कर दिये । हम पहले कद आये हैं 
कि यदूदीधर्म को कोई निन्‍्दा नहीं करता था। उसे सब 
मानते थे। ईसा का जन्म आठ वर्ष की अविवाद्दिता 
कन्या मरियम से हुआ था। इंसा की माँ और उसके 
अनुयायी ईसा को छुदा का खास बेटा कहते ये । यहूदियों 
की किंताब में पहले से इसकी कोई खबर नहीं थी । 
इसलिए दो मत दो गये । ओर मुसलमानों ( जो बाद को 
हुए ) की किताब में इंसा केवल एक पैगंबरं कहे गये थे, 
इसलिए तीन मत दो गये । अगर ईसा खुदा के बेटे न 
माने जाते तो तीन धर्म न होते और शायद यहूदी आचार्यो' 
की समझा बुझाकर, दण्ड देकर, सुधारकर नया शुद्ध 
यहूदीधर्म चल गया होता । 

इंसा को ईश्वर का बेटा बनने का भारी मूल्य देना 
पड़ा। यहूदियों ने उनको मार ही डाछा। उनका धर्म 
प्रेम और क्षमा का था। सब मनुष्य बराबर समझे जाते 
थे। इसे फैलने का खूब अवसर भिला, क्‍योंकि यहूदियों 
से लोग दुःखों थे। आचीन धममम रद्द नहीं गये थे, अतः 
इसने यूरप में पश्चिम की ओर द्वाथ बढ़ाया और पश्िमो 
आर्यो' की बस्ती जहाँ भी बसी थी उनको अपनाया । 


धीरे धौरे सब ईसाई हो गये। दक्षिण भारत तक पर 
उसका प्रभाव पड़ा । 


इन २००० वर्षा' में हसने अनेक रूप बदले । ७५०० 
वर्ष के बाद उसी देश (मकके) में मुहम्मद का जन्म हुआ । 
देश दुराचारियों से भरा था। इन्होंने एक ईश्वर की पूजा 
ओर सदाचार का संदेश सुनाया । इनको कुरान में आधे 
से अधिक तो यहूदियों और ईसाइयों की धमपुस्तकों पर 


अमल करने की और यहूदी आचार्यों की निन्‍्दा है, 
बाकी उपदेश है । 


विश्वधम का परिचय 


मैंने कुरान को आशृत्ति अभी समाप्त की है और उसमें 
जो मिला सो ऊपर लिखा है। इसमें सब मनुष्य ( ञ्री 
पुरुष ) बराबर माने गये हैं। इसका बड़ा आकर्षण है, 
पर यह कहना पड़ता है कि ईसाई और इस्लामधर्म के 
अप्रसर द्वोने में ईश्वरेच्छा थी ; नहीं तो ऐसी कोई विशेषता 
खास कर कुरान में मुझे तो नहीं मिली । हाँ, संचालकों के 
हाथ में तलघार अवश्य थी । 

अरब में जन्म लेकर इसने अपने पड़ोसी मिस्र और 
पारसीधर्मो' पर विजय की । मिश्नधर्म का हाल तो लिख ही 
चुके दैं। पारसी जरतहइती धर्मवाले ईरान या फारस में 
हमारे भाई बंद आरयों' की बस्ती थी । ये लोग अधभस्‍ि और 
सूर्य के उपासक थे। इनका नेता जरतइत अपने हाथ में 
थाली में अप्रि रखकर चलता था ( “जर”>सोना या अप्रि, 
“तइतः?-थाली या “दस्त”-हाथ )। इस धर्म को इस्लाम 
ने ऐसा नष्ट किया कि इसका नाम निशान भी न रद गया । 
केवल थोड़े लोग मागकर हमारे देश में आ बसे जो पारसी 
कहलाते हैं । इनकी धर्मपुस्तक का नाम जेंद आवेस्त है । 
यह पहवी लिपि में लिखी दे जो बाएं से दाहिने को 
चलती है । 

देवयोग से फारसी भाषा अब तक जीती है, बल्कि 
सबल हो गई है । इस्लामधर्मियों की यह एक विशेषता रही 
है कि इन्होंने जिस देश को जीता वहाँ की भाषा में नया 
जीवन डाल दिया । पर उसे अपनी अर्बा की लिपि में लिखने 
लगे । जब भारत की विजय हुईं तो यहाँ फारसी पढ़ने 
की चाल चली । अरबों पढ़ने की चाल बहुत कम थी। 
पर जिन अक्षरों में हम फारसी लिखते हैं ये अर्बा अक्षर हैं, 
फारसी नहीं । 

हमारे देश में इस्लामधर्म ने जसी विजय और 
अत्याचार किये, सब लोग जानते हैं । बमो, चीन, जापान, 
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लड्डा और आसपास के टापुओं तक में मुसलमान आज तक 
बड़ी संख्या मैं मौजूद हैं। इन देशों के छोग बौद्यमत 
के हें जिनके यहाँ हिंसा बड़ा पाप है, पर मांस खाये बगैर 
जी नदीं मानता; इसलिए ये मुसलमानों से पशुवध करवाकर 
मांस खाते हैं । 

पश्चिम में मित्र देश का हाल तो लिख ही चुके हैं। 
वहाँ से सारे उत्तरी तथा कुछ पूर्वी और पश्चिमी अफ्रिका मेँ 
भी इस्लामधर्म फैल गया और जब्र त्तार ( (4579६८7 ) के 
रास्ते पुतंगाल ( [2077प8०/ ) एवं हिस्पानिया (592॥॥) 
पर धावा किया । यहाँ इसका और ईसाइयों का सामना 
पड़ा। इसाई ठंडे देश के बलिष्ठ लोग थे, ये अत्याचार 
क्यों सहते 2 इन्होंने इस्लाम को मार भगाया | 

यहाँ से हटने के कुछ ही बाद पूर्वी यूरप में रूम 
( कुस्तुंतुनियाँ ) पर इस्लाम की विजय हुई जहाँ आज तक 
वह किसी न किसी रूप में माना जाता है। विंद्वानों 
का कह्दना है कि यदि पश्चिम और पूर्व यूरप में मुसलमानी 
घधावा एक साथ होता, तो शायद आज दिन सारा यूरप 
इस्लामधम का अनुयायी द्वोता । 

जान पड़ता है कि ईसाई और इस्लामधर्मो' ने सम- 
झोता करके सारी प्थिवों का बटवारा कर लिया है । इसका 
कारण ऊपर दे आये हैं । यद्दी दो धर्म आज दिन युवावस्था 
में हें और बल्संपन्न हैं। और सब बूढ़े हो गये हैं, 
चल बसे हैं। ईसाईंधम दया, नम्नता और शील से 
चलता है तथा इस्लामधर्म इनके साथ साथ तलवार भी 
रखता है । 

यह इस लेख के पूवोधे में बाहरी धर्मो' की कथा 
संक्षेप में हु;--अब यदि स्थान मिला तो उत्तराध॑ में अपने 
देश के धर्मो' का इत्तान्त ऐसे ह्वी संक्षेप में उपस्थित 
करेंगे । 
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बह पार्खिश 


( संसार के समस्त धर्मों का इतिहास ) 


[ ले०--श्री भगवानदास गुप्त बी० ए०; स्वदेशी भंडार, काशी ] 
( उत्तराधे ) 


आयधम का जेसा विकास हमारे देश में हुआ उसका 
कुछ संक्षिपत विवरण इस प्रकार है--धर्म के विचार का जन्म 
यहाँ वेद से हुआ है और वेद में प्राकृतिक शक्तियों के 
अभिमानी देवताओं की उपासना मिलती है), पर साथ ही 
साथ एक ब्रह्म, एक ईश्वर पर विचार भी स्थान स्थान पर 
पाये जाते हैं- 
'सहस्न शीषों पुरुष: ।” 
“इढूं विष्णुविचक्रमे त्रेधानिद पदम्‌ ।! 
ऐसे ऐसे मन्त्र वेद में हमारे सामने आते हैं जिनसे जान' 
पड़ता है कि अनेक्य के ताने बाने में से भी ऐक्य की ज्योति 
वेद के ऋषियों ने देख ली थी । 
वेदों के बाद ब्राह्णण और आरण्यक ग्रन्थ बने, पर 
इनकी विशेष महिमा नहीं है। ब्राह्षणों में विशेष कर 
कमकाण्ड की विधियाँ हैं और आरण्यक में ऋषियों ने भरण्य 
में जो शिक्षाएं दी हैं उनका वर्णन है । 
महत्त्व के अ्रन्थ उपनिषद्‌ हैं, वेद के बाद इन्हीं की 


महिमा है । सच तो यो है कि इन्हीं को “वेदान्तः” कहना 
उचित है । 


बारे में अभी आधुनिक विद्वानों में एकमत नहीं हुआ है। तो फिर 
बिना सच्चा अर्थ सममे वदिक मत की स्थापना कैसे हो सकती है ? 
तो भी दो प्रचलित मत प्रसिद्ध हैं। ( १ ) पाश्चात्य विद्वानों का मत- 
केद में बहुदेवोपासना है । ( २ ) भारतीय मत-वेद्ों में एक की दी 
( नाना रूपों में ) पूजा हे । “एक सद्दिप्रा बहुधा वदन्ति ।। ---सं० 


१---वंदिक धर्म पर कुछ लिखना टेढ़ी खोर है। वेदार्थ के 


उपनिषद्‌ शब्द का अर्थ है “पास बैठना” । गुरु के 
पास बैठकर शिष्य ने जो ज्ञान सीखा वह उपनिषद्‌ है । 
इसी अर्थ में गीता भी उपनिषद्‌ कही जाती है, क्योंकि 
अर्जुन ने भगवान्‌ के पास बैठकर लगन से ज्ञान सीखा था । 

उपनिषदों में ज्ञान का नया विकास हुआ। इनमें 
जीवात्मा और परमात्मा की एकता ( जीव ब्रह्म फा अंश है ) 
का वर्णन किया गया। “तत्त्वमसि”” तू तत्त्व है, तू 
ब्रह्म है, में भी तत्त्व हूँ, ब्रह्म हूँ । यह शरीर और जगत्‌ 
ऊपर की खोली है। भीतर के तत्त्व तथा आत्मा को दिव्य 
रखना चाहिए। मैला न होने देना चाहिए। इस तरह 
के विचार उपनिषदों में हैं । 

उपनिषद्‌ मानों ज्ञान और विचार के बीज थे । इनके 
बाद ही इस देश में अध्यात्म के अध्ययन का विकास हुआ। 
उपनिषद्‌ की इसी विचारधारा में से छः मुख्य शासत्र या 
दर्शन बने । उनके निमाता आज तक संसार में प्रसिद्ध हैं । 
याद रखना चाहिए कि इस जिज्ञासा का मुख्य विषय वही 
अध्यात्म है जो ऊपर लिंख आये हैं । 

१--न्यायशात्र के निमोता-गौतम 

२--वैशेषिक ” ” कणाद 

३--सांखय ? ? कपिल 
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१--स महावाक्य का प्रचलित अर्थ दूसरा हे---तत्‌ ( वह ) 
त्व॑ (तू ) असि ( है )। “--सँ० 

२---दरशोन शब्द का अथे हे--जो हमें दिखलावे, शान दे, 
आँखें श्लोल दे । 


विश्वपर्म का परिचय 


४--योगशाख्र?? » पतञ्चछ्ि 
७---भीमांसा १2 » जमिनि 
६--वेदान्त 22 » व्यास या बादरायण हें । 


पर यह इनका कालक्रम नहीं है और न इसका निर्णय 
दी हो सकता है। इन सब आचार्यो' में कपिल सबसे 
प्राचीन हैं । ये ब्रह्मा की पोती देवडूती के पुत्र थे, इसलिए 
कुछ लोग इनका सांख्यशास्र सबसे प्राचीन मानते हैं । 
न्यायशास्र की शब्दावली और उसके नियमों का परिचय 
और पाँचो में आता है। इससे कुछ लोग उसी को सर्वप्रथम 
समझते हे । 

कुछ लोग कहते हे कि--- 

(१ ) वैशेषिक के बाद सांख्य और (२ ) सांख्य 
के बाद वेदान्त हुआ, क्योकि ( १ ) वेशेषिक बाहरी संसार 
की प्रधानता दिखलाता है, ( २ ) सांख्य आन्तरिक पदाथथों 
( जीवात्मा ) की ओर विकासमय द्वोकर बढ़ता है तथा 
(३ ) वेदान्त अव्यय और अक्षर ब्रह्म तक पहुँच जाता है । 
इसलिए कुछ लोग यही समयक्रम मानते हैं । जो हो, पर 
प्रायः योगशाञत्र सांख्य का संबन्धी समझा जाता है। 
वेदान्त व्यासजी का बनाया हुआ है । उनका समय कृष्ण 
कां समय समझना चाहिए और जेमिनि उनके शिष्य थे, 
जिन्होंने मीमांसा बनाई । 

पाथात्य विद्वान्‌ इस जाग्रंति का संमस ३००० या 
३१००० वे प्राचीन मानते हैं । 

यहाँ पर उन शब्दों का अथे समझ लेना चाहिए 
जिनका प्रयोग इन शाज्नरों में होता है । 

( १ ) बअह्य ( परमात्मा )--यह शब्द “बृह'” धातु 
से बना है। उसका एक अर्थ है “बड़ा?”, “महाव्‌??, 
ओ हमारे इन्द्रियशान से परे हो। और दूसरा अथ है 
“ बढ़ना? बढ़ती, इद्धि ( भैसे शक्ष बढ़ते हैं ) अथोत्‌ जिससे 
अगत्‌ उत्पन्न हुआ हो। साधारण शब्दों में यददी इेश्वर, 
भद्दी पुरुष, यद्दी परमांत्मां कहां जा संकतां है। 
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(२) क्षर और अक्षर--त्रह्म के दो भेद किये हैं । 
(क ) क्षर जो इस सृष्टि से संबन्ध रखता है और इससे 
प्रभावित होता है। (ख ) एक ओर ब्रह्म इस क्षर के 
परे होता है। उस परम ब्रह्म को अक्षर कहते हैं । वह 
रुष्टि के अपश्वों से विकृत ओर प्रभावित नहीं होता । 

(३) आत्मा ( जीवात्मा )--ब्रह्म का वह भाग 
जो शरीर से मिंठकर संसार का व्यवहार कर रहा है वह 
आत्मा ( 52 ) कहलाता है । 

(४ ) माया--यह दो शब्दों से बना है--“मा?'र८ 
मापनां, नापना; और “या?-“जो?। जो नापा जा 
सके अथोत्‌ जिसका ज्ञान इन्द्रियों से होता है। इसलिए 
जो इन्द्रियगम्य है, परिवतेनशील है, नश्वर दे वही माया है । 
इसी को प्रकृति भी कद्दते हैं, “प्र”-भलीभौति “कृति??८ 
किया गया ( काम ) । 

(५ ) जगत्‌ू--शब्द “ग?, चलना “ग?? चलनों 
इन दो “ग” से बना है । 

८४ संसार”? संसरति--जों सरकता जाता दै । 

८४ विश्व ” विश धातु से बना दे अथात्‌ जो बराबर 
फैलता है । 

( ६ ) द्वृत, अद्वेत--जो ब्रह्म और माया तथा पुरुष 
ओर प्रकृति दोनो को सत्य ओर स्वतन्त्र मानते हे, वे 
“द्वेत ” अथात्‌ दो के माननेवाले कहलाते हें। और जो 
केघल ब्रह्म को सत्य तथा माया को मिथ्या ( झूठ ) मानते 
हैं, वे “अद्वैत” (बिना दूसरे के ) अर्थात्‌ एक के 
माननेवाले कहलाते हैं । 

८४ ड्वेताद्वेत ?--जो छोग पुरुष ओर अकहृति दोनों को 
सत्य मानते है, पर कद्दते हैं कि प्रकृति पुरुष का एक रूप- 
मांत्र है, वे “द्वेताद्वेत” अथात्‌ “दो” और “एक?” 
दोनों के माननेवाले कहलाते हैं । 

८४ विशिष्टाद्रेत ?--जो चित्‌ ( जीव ), अचित्‌ ( जड़- 
समूंह-प्रकृति ) और ईश्वर या पुरुषोत्तम तीनों को मानकर 
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अनन्त जीव और जगत्‌ को उनका शरीर समझते हें, वे 
“विशिशद्वेत” हैं। ब्रह्म स्वयं तो एक है ही, पर उसी 
में चिन्मय आत्मा और जड़ प्रकृति ये दो विशेष हैं । 

इन शब्दों के अरथ समझकर अब हम यह देखेंगे कि 
इन उछहों शास्त्रों के मतों में कोन कौन चीजें मिलती हें. । 

(१ ) परमात्मा और जीवात्मा को सभी अनादि 
और अनन्त मानते हैं । 

(२ ) प्रकृति या जगत्‌ को भी किसी न किसी रूप में 
सब मानते हैं । 

(३ ) पुरुष प्रकृति ( शरीर ) के द्वारा ही काये कर 
सकते हैं, अन्यथा नहीं । 

(४ ) यही आत्मा और शरीर का संमिलन सारे बन्धन 
और दुःख का कारण है। आत्मा को शरीर के बन्धन से 
छोड़ाना ( आवागमन से रददित होना ), पाप पुण्य के फलों 
के परे होना, अह्म में मिल जाना, यही निवाण है, 
परम ज्ञान है । 

अब इनके मतभेद देखिए -- 

(१ ) न्‍्याय-- इसका अर्थ है प्रवेश करना-- 
( अनेक” अथीत्‌ आन्तरिक और बाहरी जगत्‌ का ज्ञान 
आत्मा को किस प्रकार होता है )--विचार, तक॑ और 
शान के नियमों तथा विषयों का विशेष वर्णन इस शान में 
है। अन्य विषय जैसे विचार के हैं, आत्मा और परमात्मा 


भी वैसे दी दें । यहद्द नहीं कि केवल अध्यात्म ही न्याय का 
विषय हो, बल्कि ज्ञान और विचार के नियम शुद्ध होने चाहिए । 
न्याय का विषय दै कर्मों के बन्धन से मोक्ष; क्योंकि इन 
कर्मा' के फल दुःख और दोष हैं । 

( २ ) वैशेषिक --न्याय की प्रधान शाखा कणाद की 
घनाई हुई है । कणाद का अर्थ है कण चुँगनेवाला । इनका 
यह नाम इसलिए पड़ा कि गौतम की न्यायपद्धति के इन्होंने 
घहुत से और सूक्ष्म विभाग किग्रे । न्याय के अनुसार 
जगत्‌ अणुओं के संयोग से बना है जो अनन्त और असंख्य 
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हैं, और वह संयोग अद्ष्शक्ति से होता है। वैशेषिक के 
अनुसार प्रत्येक अणु का एक विशेष तत्त्व माना गया है 
और इनके संयोग के नियम बताये गये हैं । 


ज्ञान का स्थान आत्मा है। इसके दो प्रकार हैं-- 
जीवात्मा और परमात्मा। यह सर्वेब्यापी है। इस 
छोटे से लेख से पाठक समझ गये होंगे कि इन दोनों शात्रों 
का झुकाव विशेष कर प्रकृति के अध्ययन की ओर है, पर 
इनके आचाय लोग सदा इन शात्रों को ब्रह्मविद्या का केन्द्र 
कहते रहे हैं । 

( ३ ) सांख्य -- सत्ययुग में कपिल मुनि ने अपनी 
माता देवहूति को इस धर्म का उपदेश किया था। कपिल 
द्वेतवादी हैं। यदि देखा जाय तो कपिल केवल एक ईश्वर 
या ब्रह्म को सत्य अनादि माननेवाले हैं, किंतु ब्रह्म से माया, 
पुरुष से प्रकृति, आनन्द से दुःख, निर्दोष से दूषित, निर्वि- 
कार से विकारवान्‌ उत्पन्न हो नहीं सकता; इसलिए उन्होंने 
प्रक्ृतें का एक अलग स्वतन्त्र अस्तित्व ही खड़ा कर दिया 
है। यह नहीं सोचा कि जब पुरुष को सर्वव्यापक, सर्व- 
शक्तिमान्‌, सब्निदानन्द माना, तो उसका जोड़ीदार उससे 
स्वतन्त्र और कुछ दो ही नहीं सकता । इस विषय में 
वेदान्त का मत ह्वी सत्य मालूम होता है । रद्द गये प्रकृति 
के देष, दुःख, विकार । पर यद्द दमारी अवियां है जो हम 
ऐसा समझते हैं । जिस दिन ज्ञानचछु खुल जाते हैं उस 
दिन ये भेदभाव नहीं रह जाते। ये तो देश, काल और 
पात्र के भेद से होते हें, किसी के लिए हिंसा मद्दापाप है, तो 
कोई आनन्द से मांस खाता है। सबके लिए जो मृत्यु मह्दा- 
दुःख है, दधीचि के लिए वही सुखमय थी । मल मूत्न बड़े 
विकार हैं, किंतु खेतों के लिए वे ही अमृत हैं । सच 
पूछा जाय तो भनुष्यजीवन भी मल के सहारे है 

“मायत्त हि जीवितम्‌ |” 

सांख्य में प्रकृति ही सब कुछ करती दे, पुरुष केवल 

साक्षीरूप है। पुरुष अनेक हैं, प्रकृति इनसे संयोग करके 
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सश्टि उत्पन्न करती है। आत्मा से बुद्धि बनती है, उससे 
अद्ंकार और मन बनते हैं, और तब मन की पाँच शक्तियाँ 
बनती हैं, जिनसे इन्द्रियज्ञान दोता है। इसके बाद पाँच 
ज्ञान इन्द्रिय, पाँच कम इन्द्रिय और पाँच इन्द्रियों के तत्त्व 
( आकाश, ज्योति, वायु, जल, प्रथिवी ) बनते हैं, ये सब 
मिछाकर २४ संख्याएँ हुई'। पुरुष तो एथक्‌ प्रथूक 
कहे ही हैं, अत: यह संख्या या गिनती अनेक हो गई । 
इसी से इसका नाम सांख्य पड़ा । न्याय में पहले जगत्‌ 
को मानकर प्रकृति की ओर चले थे ; सांख्य में प्रकृति ही 
मुख्य है, जगत्‌ उसका विकार है । 

अब यदद आत्मा और प्रकृति का जो संयोग है वही 
सारे पाप, दुःख और उपद्रव क। कारण है। इससे मोक्ष 
पाना महाज्ञान और परम कतंव्य है। 

(४ ) योगशासत्र--सांझुिय की एक शाखा है---उसका 
व्यावहारिक रूप है" । इसके निमाता पतम्जलि हैं। 
यही पतज्जलि आयुर्वेद के प्रसिद्ध ग्रन्थ “चरक? के रचयिता 
भी हैं। यह बात ध्यान देने की है। योग की क्रियाओं 
का शरीर से इतना सूक्ष्म संबन्ध है कि उसके निमोता को 
आयुर्वेद का विशेषज्ञ होना ही चाहिए । बिना इसके उसका 
सिद्धान्त प्रामाणिक नद्दीं हो सकता यही नहीं, वरन्‌ यह 
इतना व्यावहारिक शाज्र है कि बगैर गुरु के साथ बैठे इसकी 
क्रियाओ को करने का बड़ा निषेध है । - 

देखा देखी साथे जोग। 
छीजे काया बाढ़े रोग॥ 

इसमें कोई नया मत या सिद्धान्त नहीं कहा गया है, 
क्योंकि यह सांख्यमत पर चलता है । “प्रकृति और पुरुष के 
संयोग से छुटकारा पाना हमारा कत॑न्‍्य है? यह तो सांख्य का 
मत है, पर यद्द हो केसे, इसकी क्या युक्ति है ? यह सब 

विषय योगशाञस्र का है। “योग” शब्द का अर्थ है चित्त को 
..._ १---सांख्ययोगौ पृथक्‌ बाला: प्रवदन्ति न परिडताः । 
( गौ० ५।४ ) अभाव 'सांख्ययोग को पृथक्‌ कदे सो बालक हे नि्योध। 
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रोकना, जुट जाना, एक दो जाना, लय द्वो जाना, ईश्वर में 
मिल जाना । इसके आठ साधन बताये हैं--( १) यम 
( सहन ), ( २ ) नियम, ( ३ ) आसन, ( ४ ) प्राणायाम, 
(५ ) अत्याद्यर ( इन्द्रियों को वश में करना ), ( ६ ) 
धारणा, ( ७ ) ध्यान और ( ८ ) समाधि । 

(५ ) मीमांसा--हस शब्द का अथे है जिज्ञासा या 
खोज ( विचार या निर्णय ) । इसके निमाता हैं जमिनि जो 
व्यास के शिष्य थे । इसमें पुरुष प्रकृति श्त्यादि के विचार 
पर विशेष ध्यान नहीं दिया गया है। इसमें “वेद और 
उसके ठीक अर्थ छो जानना? यही धर्म है और यही मोक्ष का 
कारण है। जिसने “वेद” जान लिया उसे और कुछ जानने 
को आवश्यकता नहीं । वेद शब्द है और शब्द अनादि 
और अनन्त द्ोता है--वेदों में कमंकाण्ड की प्रधानता है । 
इसी से मीमांसको ने भी कमेकाण्ड को दी मुख्य माना है । 
“कर्म करो और ईश्वर छो अर्पण करो ।? इसको पूर्व मीमांसा 
कहते हैं। और इसके विरुद्ध पक्षवाले वेदान्त को उत्तर 
मीमांसा कहते हैं जिसमें कमंकाण्ड का निषेध किया गया दै । 

( ६ ) वेदान्त--दर्शनों में सबसे प्रभावशाली वेदान्त 
है। ऊपर लिख आये हें कि असल वेदान्त उपनिषदों 
को कहना उचित है। दवद्दी व्यास के वेदान्तमत के मूल 
और अझुर पाये जाते हैं । इसी से इसका यह नाम पड़ा । 
उदाहरण के लिए छान्दोग्य उपनिषद्‌ ( ३-१४ ) देखिए । 

“वास्तव में यह सारा जगत्‌ ब्रह्म ही दै--उसी से 
उत्पन्न होता है, उसी में लय द्ोता दै--उसी में इसका प्राण 
है। प्रत्येक प्राणी को शान्ति से उसकी उपासना करनी 
चाहिए। ” इस प्रकार वेदान्त का मत अद्वेत हुआ--““एको5हम्‌ 
द्वितीयो नास्ति” “एकमेवाद्वितीय॑ ब्रह्म?” यह जगत्‌ , जो हम 
देखते हैं, झूठा है। असल में है नहीं, केवल उस ब्रह्म 
का विकार है; जसे मनुष्य का स्वप्न । इसी विकार को माया 
कद्दते हें। इस माया या अविया से छुटकारा पाना 
ही मोक्ष है । 
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वेदान्त में जो ब्रह्म का विचार है इसको आस्तिकता का 
अन्तिम शाब्द कहना चाहिए। यदि हम मानते हें कि 
ब्रह्म, पुरुष या ईश्वर नाम की कोई सत्ता है, तो उसको देश, 
दाल, सुख, दुःख से परे विचारना चाहिए। यह सब 
विचार तो जीवात्माओं के हें। वद तो सत्य है ही, पर 
सद्द जगत्‌ तो उसी में रम रहा है; अतः वह भी सत्य है । 
जब पूर्ण सत्य है तो भाग भी सत्य है । 
जो सिद्धान्त या मत हमारे जीवनव्यवद्दार ( शरीर- 
यात्रा ) के अनुसार नहीं हो सकते, उनपर विश्वास द्वोना 
कठिन है। हम इस नाप तौल के संसार में रहते हैं 
( माया दाब्द का अर्थ “नापना” ऊपर कह आये हैं ) और 
हमारे लिए यही सत्य के लक्षण हैं। जो वस्तु नाप तौल 
में ठीक ठहरी वही सत्य है, पर कहा जाता है कि हम तो 
सपना देख रहे हैं, जब जागेंगे तब झूठ साबित हो जायगा। 
३६ करोड़ आदमी आज दिन इस देश में रहते हैं । भला 
इनमें से आज तक कितने जागे दें ? किसने इसका संदेश 
सुनाया है 
संसार के मिथ्या होने का बड़ा चिह्न परिवतेन है, 
पर उसमें भी ऐसी सत्यता है कि ब्रह्म का चमत्कार दिखाई 
देता है। सबसे साधारण परिवतेन' रात दिन का है, 
किंतु वद भी ऐसा नियमबद्ध है कि सूर्योदय ओर चन्द्रोदय में 
एक पल अनुपल कया, विपल का भो अन्तर नहीं पड़ता । 
ऐसे नियमबद्ध जगत्‌ को मिथ्या कैसे कह सकते हैं 2 
८(५00 5 ]99छ' 59ए ६76 (एश5९, 
(0. 50प[ [(6६४ पष5 ॥द८[0ं८८, 
[[ 6  प्रीपा66&८5 059 [_»ज्ञ, 
76 फ्रेपावंश' 45 070 सा २००6. 
बुषआरएड0गा, 
अथ--- 
“ब्रह्म नियम है” बुध कहत, प्राण करहु आनंद ! 
रुद्र दोदि गरजहि यद्पि, गरज ब्रह्म को छंद ॥ 
जो लोग माया को बहुत मिथ्या पुकारते हें उनसे. वह 
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और भी क्ूर होकर बदला लेती है। सबसे बड़े मायावादौ 
दो हुए---एक तो स्वय॑ व्यासजी जिन्होंने वेदान्त बनाया । 
उनको माया ने ऐसा घेरा कि अपने पुत्र शुकदेव के शोक 
में पागल द्वो गये, ओर शंकर भगवान्‌ ने जब स्वय॑ कष्ट 
करके शानोपदेश किया तब शान्त हुए। दूसरे प्रसिद्ध 
मायावादी हुए श्री शंकराचाय । यह ऐसे माया के वशीभूत 
हुए कि सारे देश में ( कश्मीर तक ) दिग्विजय करते 
फिरि। और इनके उक्तराधिकारियों का तो कहना दी क्या 
है? गाँव भी हैं, घर भी हैं, हाथी, घोडा, रथ सभी 
कुछ हैं। और सबसे बढ़कर आश्रय तो यह है कि ये 
मायावादी दिन में भी मशाल जलाते हैं। पर इससे 
एक बात अवश्य सीखने की है। मनुष्य को इस जगत्‌ 
में, माया में, विषय में ऐसा न फेसना चाहिए जिससे उचित 
अनुचित का भी विचार चला जाय, अथे का अनर्थ करने 
लगे और उसका सवबेनाश हो जाय । 

जो चमन से गुजरे तु ऐ सबा , 

तो यह कहना बुलबुले जार से। 

कि खेजाँ का दिन भी है सामने , 

न लगाना दिल को बहार से॥ 

अथे-- 
फुलवाड़ी में हो पवन, कोकिक कद्दियों जाय । 
लखि बसंत भूछे नहीं, प्रीषम पहुँचो आय ॥ 
चावौक--पानी में तलछट होती है--वैसे हो दर्शन- 

शा्त्रों में सातवाँ चाबाक का मत है। यह चावाक कौन 
थे, इसका विशेष पता नहीं है । हाँ, एक जगह महाभारत 
( शान्तिपव ) में इस नाम का एक राक्षस आता है जो 
ब्राह्मण का वेष धरकर युधिष्ठिर को गाली देता है। चावाक- 
मत में विचार की केवल एक ही रीति मानी गईं है, वह है 
“अत्यक्ष?; “प्रमाण” नहीं । ये मुसलमानों की तरह केवल 
चार" तत्त्व मानते हैं ( आकाश नहीं मानते ) और इन्हीं 


१. कदाचित्‌ श्सों कारण से श्सका नाम चारा पढ़ा। 





विश्वधर्म का परिचय 


चारों से चैतन्य की उत्पत्ति बतछाते हैं। शरीर ही को 
आत्मा मानते हैं। संसार की उत्पत्ति अनायास हो गई 
है | ईश्वर और अदृष्ट सब दन्तकथा है। चावोक नास्तिकता 
की मूर्ति हैं । 

“त्रयो वेदस्य कतोरः भण्डधूतनिशाचराः” 
“तीन बेद के जिते रचयिता, धूत भाँड़ अरु निशिचर ” 
4 4९ २५ )९ 
४ यावजीवेत्‌ सुखं जीवेत्‌, ऋणं ऊऋत्वा घृतं पिबेत्‌” 
४८४ जब हौं जीवन जगत में, खा पीकर रह मस्त” 
“४जब लो मिलत उधार है, घी पीकर हो छस्त” 

ऐसे ऐसे इनके आचायों के वाक्य हैं जो “सवेदर्शन- 
संग्रह” में पाये जाते हैं । 

यहाँ पर असंग आ जाने से हम संश्षेप में गोरे वैज्ञानिकों 
के अणु और तत्त्वों के वे नये सिद्धान्त दे देते हैं जिनने 
संसार के विचार को पलट सा दिया है । 

ऊपर वैशेषिक दर्शन में लिख आये हैं कि प्रत्येक अणु 
(2६०४) ) का एक विशेष तत्त्व माना गया है.। अणु नाश- 
रहित हैं । पाँचो तत्त्वों के अणु प्थकू प्थरू हैं । उदाहरण 
के लिए प्रथ्चिवी के भणु ले लीजिए । जब तक एक अणु 
है तब तक हमें उसका ज्ञान नहीं हो सकता । जब दो 
मिलते हैं, तो दृधणुक कद्दलाते हैं, किंतु तब तक भी हमें 
उनका ज्ञान इन्द्रियों से नहीं होता । जब तीन अणु मिलते 
हैं तब श्रसरेणु कहलाते हैं और तक्से हमें उनका ज्ञान होने 
लगता है । चार मिलने से चतुरेणु, पांच मिलने से पश्चरेणु, 
ऐसे द्वी स्थूलता बढ़ती जाती है, ओर यद्दी संयोगरूप अणुओं का 
नश्वर भाग दे अथात्‌ ये नाशरद्वित और नश्वर दोनों हैं । 

ऊपर परुथिवी के अणु की जो कथा कही गई वही दूसरे 
जल, तेज, वायु, आकाश को है। इसी विशेष प्रकृति- 
बर्णन के लिए इसका नाम वैशेषिकदर्शन हुआ । 

अब देखिए गोरे वेज्धानिक क्या कहते हैं । तत्व न तो 
पाँच हैं न/ चानवे, केवल दो हें--( १) एलेक्दान-बिज- 
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लीयान (77]20४707), ( २ ) प्रोगटान (/770६७॥)। इन्हीं 
दोनों के भिन्न भिन्न संख्या में संयोग द्ोने से सारे तत्त्व बनते 

हैं। प्रोटान प्रत्येक अणु के केन्द्र में जावन की तरह रहता है 
और एलेक्ट्रान उसकी फेरी करता रहता है। दोनों में 
सहकारी बिजली की शक्ति रहती है, जो मिलाये रहती है । 

संसार में सबसे सूक्ष्म पदार्थ हैड़ोजन ( [907020॥ ) 

माना गया है। इसके एक अणु में एक एलेक्टान और एक 
प्रोटन का मेल है। हीलियन में चार ग्रोटान और दो 
एलेक्ट्रान मिलते हैं, ओर इसी संख्या के अन्तर से प्थक्‌ 
पृथक्‌ तत्त्व और पदाथे बनते हैं यददी नहीं, किंतु बिजली 
की शक्ति के परिवतेन से एक तत्त्व से दूसरा तत्त्व भी 
बन जाता है। पाठक देखेंगे कि इस सिद्धान्त की छाया 
वैशेषिक दर्शन में पाई जाती है । 

यहाँ पर एक बात और लिख देने की है। सूर्य कौ 
उपासना जसी चीन और मिस्र के धर्म में ऊपर कह आये 
हैं बह आयधर्म में भी थी। हमारी गायश्री में जो सबिता 
देवता की प्रार्थना है वह सूर्य की ही है। बारह महाँने के 
सूर्य के बारह नाम हैं जिन्हें द्वादश आदित्य कहते हैं। 

कार्तिक में सूय॑ का भाम विष्णु है, यद आदित्यों में 
सबसे श्रेष्ठ हें । 

“आदित्यानामहं विष्णुः” ““ गीता १०३१ 
इससे विष्णु की उपासना का अड्डुर भी सूर्योपसना में 
मानना चांहिए । 

बारह आदित्यों के नाम ये हैं--...._ 

धाता मित्रोड्यमा रुद्रो वरुणः सूय एवं च। 

भगो विवस्वान्‌ पूषा च सबिता दशमः स्घृतः ॥ 

एकाद्शस्तथा त्वष्ठा विष्णुद्वोद्श खच्यते । 

अगहन के धाता, पूस के मित्र, मा के अयंमा, फाशुन॑ 
के रुद्र, चेत के वरुण, वैसाख के सूर्य, जेंठ के भग, असाढ़ 
के विवस्वान्‌ , सावन के पूषा, भादों के सविता, कुआर के 
स्व और कातिक के थिंष्णु । 
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विज्ञान के दिसाब से तो सूर्य अनेक हैं और प्रत्येक 
के साथ भ्रह भी लगे हैं, जैसे हमारे सू्य के साथ हैं । 

पितरों की उपासना भी दमारे यहाँ है दी ओर इसी 
कारण मैंने एक एथक्‌ लेख पितृतर्पण के विषय पर तैयार 
किया है जो आशा है कि इसी अह्ड में निकलेगा । 

यद्द तो हुई ज्ञानविचार की कद्दानी। उधर उपासना- 
मार्ग में एक बड़ा परिवर्तन हुआ । वेद में तेंतीस देवता 
थे। अब इसके बाद केवल तीन मूर्तियाँ और उनके 
दस अवतारों की उपासना आई । अवतारों के विषय में 
मतभेद है। कुछ लोग कहते हैं कि दस अवतार इश्वर 
के रूप हैं ( “अवतार” का अर है “उतरना” )। दूसरे 
कहते हैं कि ये ( अवतार ) असाधारण शक्तिवाले मनुष्य 
ही ये। जो दो, पर दोनों ही पक्ष यह मानते हें कि 
अवतार संसार में आये, चले फिरे, व्यवहार किया । 
इसलिए उनकी उपासना ऐसी प्रबल हुई है कि वेदों के 
देवों को लोग भूल गये, क्योंकि वेद के देवता तो मनुष्यों 
में रहते थे नहीं | 

फिर त्रिपूर्ति के तोन देव ( ब्रह्मा, विःणु, शिव ) बहुत 
पूजै जाने लगे, क्‍योंकि मनुष्यजीवन के तीन भाग के ये 
सूचक थे । ब्रह्मा जन्मदाता, विष्णु पालक, शिव संहारक। 
ये सब ईश्वर के रूप थे, और इनकी स्रियाँ भी देवेयाँ थीं 
जो प्रकृति या शक्ति की रूप थीं। ये सब और इनके 
रूप रुपान्तर मिलकर अगणित हो गये । तैंतीस से 
तैंतीस कोटि कद्दे जाने छंगे। देवियों की उपासना बढ़ते 
बढ़ते कौलमार्ग, वाममार्ग तक पहुँची, जिनके मुख्य साधन 
पण्च मकार--मांस, मत्स्य, मदिरा, मैथुन और मुद्रा ये ६ 
अवतार कौ उपासना को उत्तेजना देनेवालों में व्यास के 
पुराणों में भागवत तथा बाल्मीके की रामायण उल्लेखनीय 
हैं। इस देश में मूर्ति बनाने की प्रथा प्रायः दो हजार 
बंषों से चली । इसने भी इस अवतारोपासना "को बहुत 
बढ़ा दिया । 


इतने साधन होने पर सरसों के खेत की तरह धर्मों 
और अधर्मों, ज्ञानो और अज्ञानों की इृद्धि हो गई, “सूझ 
परे नहिं पंथ” हो गया। कहाँ तक लिखा जाय, इसलिए अब 
थोड़े से उन प्रधान आचार्यो' तथा धर्मोपदेशकों का बृत्तान्त 
लिखकर इस विवरण को हम समाप्त करते हैं, जिन्होंने-- 
कुपंथ निवार सुपंथ चढलावा। 
गुण प्रगटे अवगुणदिं दुरावा |, 
गौतम बुद्ध-ऊपर लिख आये हैं कि मीमांसाओं ने 
वेद के कर्ंकाण्ड को बड़ी उत्तेजना दे रखी थी ( वाम- 
मार्ग या तन्‍त्र ने उसे और भी भ्रष्ट कर रखाथा )। 
इसी धमे की ग्लानि के समय भगवान्‌ बुद्ध का जन्म ( प्रायः 
२४०० वर्ष हुए ) कपिलवस्तु ( गोरखपुर के पास ), नैपाल 
की तराई में हुआ | पुराणों ने आपको अवतार माना है और 
लिखा है कि बुद्धावतार द्वापर के अन्त में हुआ । आपने दैत्यों 
को धोखा देने के लिए अहिसा का उपदेश देकर, मौमांसकों के 
यज्ञकर्म रोककर उनकी द्वार कराई । जो हो, पर मुख्य बात 
यही दे के आप दया और अहिंसाधमे के अवतार थे । 
आपके मत से अत्येक मनुष्य के व्यक्तिगत एक आत्मा थी । 
इसके अतिरिक्त परमात्मा या पुरुषोत्तम का कोई विशेष 
विचार न था। आत्मा के परे शून्य अवस्था थी। 
इसी में मिल जाना परमधर्म और निवाण था। इसकौ 
सबसे सुगम विधि दया ओर अहिंसा है, जो पशु पक्षी मात्र 
पर करनी चाहिए । मनुष्य अपना उद्धार, अपनी 
उन्नति , अपना निवाण अपने कर्मो' से कर सकता है; 
साथ साथ वूसरे जीवों का उद्धार करना उसका भर्म और 
कतेव्य है" । इस धर्म में वर्णाश्रम नहीं माना जाता। 
बौद्धधर्म का जो प्रभाव संसार पर पड़ा उसको कौन 
|. १ -..बुददेव समता या मध्यमा मार्ग पर चलने की शिक्षा 
देते थे। श्नकी शिक्षाओं में शरीर को भोग और बिलास के 
क्षतीन करना या उसे हंठयोग से कृष करना, श्न दोनों बातों का 
निषेध था । 


विश्वधर्म का परिचय 


नहीं जानता १ इसने भारतवर्ष का नाम रख लिया । 
ईसाई और मुसलमानधर्म के सामने यदि कोई ठहरा तो 
यही ठहरा ; किंतु यह अपने घर में नहीं रहने पाया , 
क्योंकि झून्यवाद, जाति पाँति और कर्मकाण्ड का निषेध, ये 
ऐसी बातें हैं जो इस देश के जलवायु में मुरझा जाती हें । 
पर उसके चले जाने पर भी उसका अहिंसा का प्रभाव आज 
तक दृढ है, पीछे जितने आचाये हुए सबने अहिंसा को आगे 
रखा। आज दिन भी जो मनुष्य मांस नहीं खाता वह 
“भगत? कहा जाता है और संमान पाता है । 


“अपना देश छोड़कर दूसरों को ज्ञान सिखलाना ” इससे 
घढ़कर और त्याग क्‍या हो सकता है ! इसने तिब्बत , 
चीन', जापान, वर्मा, लड्ढा, फारस , तुकिस्तान के लोगों 
को तो अपना ही लिया, पर आज दिन सारे संसार के 
बुद्धिमान लोग इससे सहानुभूति रखते हैं । 

हम यहाँ पर एक छोटा सा बृत्तान्त जनधर्म का देते हैं 
जो बौद्धधर्म से भी प्राचीन माना जाता है, पर है उसका सम- 
कालीन ही । आज' तक इसके बहुत से अनुयायी हैं । इसका 
भी अहिंसा परम धरम है । इसमें कमेकाण्ड का निषेध है । 
जन लोग इश्वर को सष्टिकता नहीं मानते । इनके ईश्वर का नाम 
जिन या अहंत्‌ है। इनकी बनावट और थुगों का ढाँचा 
हिंदूधम॑ के ही ऐसा है। जगत्‌ का न तो कोई कतो है 
और म सुख दुःख देनेवाला। अपने अपने कर्मो' के अनुसार 
जीव सुख दुःख पाता है। जब कैमे का बन्धन हट जाता 
है तब इसी आत्मा को परमात्मा कहते हैं । 

श्री शंकराचाय--बौद्धघम १६०० वर्ष का बूढ़ा हो 
चुका था। उसकी आत्मा निकल गई थी । केवल पशर 
रह गया था। अहिंसा ( जो उसका परम तत्त्व था ) 
की कोई पवोह न करता था । उसके मन्दिरों में खुलाखुली 
पशुबलि चढ़ाई जाती थी। ऐसी धर्महानि के समय, 
केरल प्रदेश में, पूणा नदी के तट पर इस महात्मा का जन्म 
हुआ था। आपके समय के विषय में बढ़ा मतमेंद 


१३६५, 


है, पर ठीक यह जान पड़ता है कि आप विक्रमी आठवी 
शताब्दी के शुरू में अवतरित हुए। आप केवल वत्तीस वर्ष 
जीये । कुल इतने से जीवन में ऐसी विद्या और वुद्धि दिख- 
लाई कि “इनके जोड़ का कोई नहीं हुआ” यह सब लोग मानते 
है। आपके प्रन्थ तो अनेक है (२७२ की प्रसिद्धि है ), पर 
२१ प्रसिद्ध हैं। उनमें भी शारीरकभाष्य और गीता- 
भाष्य की बड़ी महिमा है। आपने थोड़ी ही अवस्था में 
संन्यारा ले लिया था । 

आपक्रो अद्वेतवाद का स्तम्भ कहना चाहिए । आपका 
मत ऊपर वेदान्त में हम लिख आये हैं । आपके मतानु- 
सार एक अखण्ड सच्िदानन्द ब्रह्म का अनुभव करना दी 
परम ज्ञान है । इन्द्रियों से जो जगत्‌ इमें प्रतीत हो रहा 
है वह केवल विकार और झूठा है, इसको सिद्ध करने के 
लिए भक्ति के द्वारा चित्त को शुद्ध करना "आवश्यक है। 
अद्वैतवादी होने पर भी सगुणोपासना के आप प्रवर्तक थे । 
कृष्ण के बढ़े भक्त थे । लोग समझते हैं कि शंकराचार्य 
शैव थे, वेष्णवों के विरोधी थे। यह बात उनके ग्रन्थों 
के देखने से भ्रममात्र जान पड़ती है इतना ही नहीं, बल्कि 
कहीं कहीं ता शैवों और कापालिकों के साथ इनका धोर 
शास्राथे हुआ है । 

कहावत है कि शंकराचाय छिपे हुए बाौद्ध थे । कारण 
इसका यह है कि एक अखण्ड सबिदानन्द का अनुभव करने 
में हमारे चित्त में कुछ आता ही नहीं, केवल शून्यत्व सा 
रह जाता है । यही बवुद्धदेव का भी कथन है । इसी से 
लोग कहते हैं कि शंकराचाये छिपे हुए बोद्ध थे । 

श्री रामानुजाचाय--आपका जन्म संवत्‌ १०७४ 
विक्रमी में, दक्षिण भारत के भूतपुरी या पेरेम्बुधूरम ( जो 
मदरास काश्वी की गाड़ी की सड़क पर ठीक बीच में है ) में 
हुआ था । आप वैष्णवसंप्रदाय के आचीन और श्रेष्ठ आचार्यों' 
में से हैं। जाप रामानुज अथात्‌ लक्ष्मण के अवतार माने 
जाते हें। आपका मत विशिशद्वेत है। ब्रह्म तो 


१३६६ 
अद्वेत ( एक ) है ही, पर उसमें चित्‌ ( जीव ) और अचित्‌ 
(प्रकृति ) भी हैं। ब्रह्म इश्वर है, जीव दास है। 
जगत्‌ ब्रह्म का शरीर है। भगवान्‌ के दासत्व की प्राप्ति 
ही मुक्ति है । 

सारे भारत में इस मत का प्रभाव है, पर दक्षिण में तो 
यह मत ऐसा अबल है कि शैव और वेष्णव मतों में झगड़ा 
हो जाता है। त्रिचनापलली में श्रीरज़्म्‌ का मन्दिर इस मत 
का प्रसिद्ध स्थान है । 

श्री निम्पाकोचाये--इस संग्रदाय के लोग कम हैं 
और विशेष कर पश्चिमी भारत में रहते हैं । इसकी मुख्य 
गद्दी मथुरा के पास, यमुना नदी पर, धुवक्षेत्र में दै। दो 
विशेषताओं के कारग इस धर्म का वणेन हम यहाँ देते हें । 
(१ ) “कल्याण” में लिखा है कि--“इसके आचार्यो' ने 
अन्य मतों के आचार्य की तरद्द दूसरे मतों का खण्डन नहीं 
किया है। (२) दूसरो विशेषता स्वार्थ की है, मेरा भी 
यहो निम्बाकंमत दै। आचाये का जन्म ग्यारहवां विक्रमी में, 
दक्षिण मारत में, गंदावरी नदी के तट पर वेदुयंपत्तन में 
कहा जाता है। कोई कोई निम्बगाँव बतलाते है?” । 
यद्द तैलंग देश दे । 

आप द्वेताद्वेतवादी ये । जगत्‌ , चेतन ( जीवात्मा ), 
नियन्ता इेथवर और सचिदानन्द अक्षर अह्मय, इन चारों को 
सत्य मानते थे । आप कृष्ण के उपासक थे। अपने अन्थ 
निम्बाकंद्शन ( दश'छोकी ) में लिखते हैं-- 

नान्‍या गतिः कृष्णपदारविन्दात्‌ 
संदृश्यते अद्यशिवादिवन्दितात्‌ ॥ 
अरथ॑ 

ब्रह्मा, शिव बंदित चरण, कृष्ण त्रह्ष को जान । 

याते दूजो मोक्ष को, खाधन ओर न मान ॥ 

श्री मध्वाचायं--इनके अनुयायी तो बहुत नहीं हैं, 
पर शान, साहित्य ओर विद्या के संसार में इनका कड़ा नोम 
है। ये आनन्दतीयं, आनन्दशञान, ज्ञानानर३, आनन्द- 
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गिरि आदि कई नामों से प्रसिद्ध हैं। गीता का आनन्दगिरि- 
भाष्य इन्हीं का है। इनके २८ ग्रन्थों का पता है, बाकी 
बेपते हैं । 

आपका जन्म तुलबदेश ( करनाव्य-(७879 ) के 
बेलिप्राम में संवत्‌ १२४९ में हुआ था। आप जब तक 
बच्चे थे तब तक खेल कूद में ही मस्त थे ( बालस्तावत्की- 
डाशक्तः )। लोग इन्हें इसी से भीम कहते थे । जब पढ़ने 
की ०नी तो प्रकाण्ड पण्डित हुए ओर संन्यास भी ले लिया । 

आप स्वतन्त्रात्वतन्त्र द्वेतवादी हैं । अथीत पश्च तत्त्वों 
को आप दो प्रकार का मानते हैं । १. स्वतन्त्र अथात्‌ बाहर 
रहनेवाले और २. अस्वतन्त्र अथात्‌ विष्णु में स्थित रहने- 
वाले। बाकी और अंशों में आपका और श्री.रामानुज 
का मेल है । 

चैतन्य---रेश में वाममार्ग का राज्य था ।पश्व मकार 
का व्यवद्वार था । बंगाल के लोग तो प्रकृति से ही बलद्दीन 
थे, व्यवसायात्मिका बुद्धि कहाँ से लाते ? वाममार्ग के 
पूरे शिकार हो रहे थे । यद्द दशा पंद्रह शताब्दी विक्रमी 
के प्रारम्भ में थी । इसी धर्म की द्वनि के समय, नदिया 
जिला ( नवद्वीप ) से दो कोस पर मायापुरी गाँव में 
संवत १४०७ में मद्दाप्रभु चैतन्य ( निमाई, गौराज़ ) का 
मिश्र ब्राह्मणवंश में जन्म हुआ । 

लड़कपन में ही आपमें ईश्वरमक्ति और बुद्धि के चम- 
त्कार दिखाई देते थे, पूत के लच्छन पालने में ही नजर 
आते थे। साधारण रीत्या पढ़ लिख लेने पर आपका 
विवाद हुआ था, पर इससे क्‍या द्वोता है १ अस्तःकरण में 
तो वेराग्य था | आपने संन्यास ले लिया । 

तबसे तो आप का काय घुओआँधार चला । आपको 
शिष्यमण्डली तो बड़ी थी ही, पर बंगाल के ओर भी 
लाखें आदमी आपके अनुयायी है| गये । बंगाल के लोग 
तो उमंग और तराजवंले हैं, उनलोगों ने भक्ति की भारा 


' में समान कर वाममींगे के पाप को भो डाला । 


विश्वपस का परिचय 


नदिया नगर का निमीता चैतन्यदेव ही को कहना 
चाहिए । यों तो यद्द नगर बहुत प्राचीन ( गज्जा नदी के 
तट पर कलकत्ते से ६ घंटे के रेल के रास्ते पर ) है और 
न्यायशाश्र का इसे विश्वविद्यालय कहना चाहिए, पर शाक्त- 
मार्ग से हटाकर इसे कृष्णभक्ति का केन्द्र बनाना और नथीन 
नदिया तैयार करना, यह चैतन्यदेव का ही काम था। 
शाज सारे बंगाल के वैष्णव नदिया को श्रद्धा भक्ति से देखते 
हैं और उसे बंगाल का इन्दावन कहते हैं । मैने इस नगर 
को देखा है। आपाद़ का महीना था, गर्मी से लोग दुःखी 
थे, पेड़ के नीचे एक भक्त बैठा “राधे | राधे |” रट रहा 
था। यहाँ राधाकृष्ण के अनेक मन्दिर हैं और यात्रियों 
की बराबर भीड़ रहती है । 

पर बंगाल को ही इनके काये की सीमा न समझनी 
चाहिए। व्रज में भी आपने बड़ा काम किया। कृष्ण 
जीवन के जितने तीर्थ थे, प्रायः सभी बेपते हो गये थे और 
स्वार्थोीं लोग जहाँ चाहते थे, पुजाते थे। आपने सभों के 
स्थान का निणेय करके उनको ठीक ठीक स्थापित कर दिया। 
आपके समय से अनेक बंगाली बंगालिन दइन्दावन में 
बसने लग गये । यहाँ तक कि वद्द नगर आधा बंगाल 
सा हो गया | 

राधारमणियो का ( श्री भद्टगोपाल का ) मन्दिर आपने 
अपने हाथ में ले लिया और उसे ठीक रास्ते पर चला 
दिया। आज तक उस मन्दिर पर बंगालियों का 
प्रभाव है । 

चैतन्य महाप्रभु कृष्ण के उपासक थे इसलिए उनका 
मुख्य ध्यान भ्रोमद्धागवत पर था ओर इसपर उन्होंने अपने 
ग्रन्थ “ क्रमसंदरभ ” में अद्भुत भाष्य लिखा है। पर 
अपने “घट संदर्भ” में, विशेष कर “भागवत संदर्भ”? 
और “ परमात्म संदर्भ ” में आपने अपना दाशनिक मत 
प्रकट किया है। आप अचिन्त्य भेदामेदवादी थे। यह 
मत हशांकराचार्य ओर रामावुजाचाये के मतों में समन्वय 
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( मेल ) करानेवाला है। शंकराचाय जगत्‌ को रस्सी मेँ 
साँप की'त्तरह भ्रम मानते हैं, और रामानुज कहते हैं कि 
जगत्‌ ब्रह्म का अंश है, शरीर दै। चेतन्य कहते हैं, ब्रह्म 
एक अधरय है, पर वह निर्विकार है। वह अचल है, पर 
चल शक्ति के साथ है और यही जगत्‌ है । 

कृष्ण की उपासना ब्रह्मशान का मुख्य साधन है। 
अहिंसा उसका मूल मन्त्र है। पर बंगाल बगैर मछली 
के कैसे चले ? आपने बड़ा उद्योग किया, पर एक न चली-- 


इृष्दाँ न छागे राउरि माया। 
तब अन्त में हार मानकर भाज्ञा दी कि 
४ खाओ माछिर झोल 
मुखे हरी बोल ।” 


गुरु नान्हक--आपका जन्म संवत्‌ १५२६ विकमी में, 
तिलौड़ी, रायपूर, लाहौर के पास खन्नौकुल में हुआ था । 
आप सिक्‍खधमम के जन्मदाता थे। “सिक्‍्ख” शब्द का 
अर्थ है शिष्य या चेला। 


आपका मत बड़ा सरल है। ईश्वर एक है । उसी 
की उपासना हिंदू मुसलमान देनों के लिए एक ही प्रकार की 
होनी चाहिए । आपके यहाँ भेदभाष का निषेध है । मूत्तिपूजा 
(बहुत से देवता देवी की पूजा ) को ये अनावश्यक समझते 
थे। आप बड़े भजनानन्दी थे और भजन, कीतेैन, राग 
रंग आदि को ही उपासना की विधि मानते थे । 


मुसलमानों की कृपण दृष्टि ओर अत्याचार ने इन मित्रो 
को शत्रु और फूलो को काटा बना दिया। इनपर संदेदद 
किया जाने लगा । ये सताये जाने लगे, मारे जाने लगे । 
जैसे जैसे द्वेष की ऑच लगती गई, सोने का तेज बढ़ता गया। 
कुछ दिनों मे यह धर्म एक राजनीतिक और सैनिकधम्म हो 
गया । इसकी सब चीजें लोहे की हो गई' । हाथ की 
कृपान* तीखी तलवार हो गई । सुमिरनी के दाने तक लेहे 


१---अथौत्‌ मुसलमानों पर कृपा न । 
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के हो गये । निदान, उत्तर से सिक्खों ने और दक्षिण से 
महराष्ट्रों ने मुसलछमानराज्य को चक्की के दो पाझकी तरह 
पीस कर नेस्‍्त नाबूद कर दिया । 

श्री बल्छभाचाये--आपका जन्म विक्रमी संवत्‌ १५३५ 
में, मध्यदेश, जिला रायपुर के गाँव चंपारण्य में हुआ था, 
पर आपका स्थान तैलंग ( क्षान्त्र ) देश, बिजयनगर राज 
(जि० विशाखपट्टन ) में, कांकडवार नाम के गाँव में था । 
आपके पिता लक्ष्मण भट्ट ओर मादा श्री इलम्मागारू काशी- 
यात्रा को जा रद्दी थीं। रास्ते में चंपारण्य में आपका 
जन्म हुआ । 

एक कथा यह दै कि आप चुनार में पड़े पाये गये । 

आपका बचपन और शिक्षाकाल काशी और चुनार में 
बीता । आपकी विद्या और बुद्धि अद्भुत थी। यो तो शंकराचार्य 
ऐसे दिग्गज विद्वान्‌ इस देश में हुए है, पर और लोग आपकी 
बरावरी के कम हुए। आपके ११ अन्य थसिद्ध हूं । 
इनमें विष्णुपद नाम का एक ग्रन्थ दिंदीभाषा में भी है । 

आप डुद्धाद्वतवाद के प्रवतक और प्रचारक थे । इस 
मत के अनुसार जीव अणु ओर सेवक है। जगत सत्य 
है। ब्रह्म निर्गुण और निविशेष है। ब्रह्म दी जगत्‌ का 
निमित्त और उपादान कारण है। गोलोकाधिपति श्री कृष्ण 
ही वह व्रह्म हैं । ब्रह्म निगुण है, वह साकार हो सकता है, 
सब कुछ द्वो सकंता है। इन्हीं कृष्ण की प्राप्ति मुक्ति है । 
इनको पतिरूप मानकर सेवा करनी चाहिए। भगवान्‌ का 
अनुग्नह ही पुष्टि है और यही पुश्ि या पक्का मार्ग कहलाता है। 
इसी से इस मत का नाम पुश्थमार्ग है । 

मुसलमानधर्म ने भो अपना नाम ऐसा दौ रखा है-- 
“मुसललम” का अथ॑ है “पक्का” और ईमान का अर्थ है 
“घमं? । सच तो यों है कि कपना अपना धर्म सबके लिए 
पक्का है । 

(स्वधर्म निधन श्रेयःः.. -+गौ० ३॥३५ 
आचाये ने एक बार संन्यास लिया, फिर उसे त्यागकर 


गीतांधम॑ , « 


पी] 
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एदस्थ हुए । इससे अपनी जाति से प्रथरू किये 
गये । और इस तरह यह संप्रदाय सचमुच पुश्मार्ग था। 
परमात्मा का इसपर अद्भुत अनुप्रद था। ऐसा प्रभाव- 
शाली कोई मत इधर नहीं हुआ। हिंदुओं की तो 
बात द्वी क्‍या है ( चादे किसी मत के हों, सहायता करते 
ही थे ), मुसलमान भी सहानुभूति रखते थे। स्थवय॑ 
आचाय और उनके पुत्र श्री विद्वलनाथजी ( गोसाईजी ) 
दोनो ऐसे बुद्धिमान, कार्यकुशरल और सच्चे स्वार्थत्यागी 
भक्त थे कि उनके शुभ कार्य का फल आज तक हो रहा है । 
यद्यपि उनके उत्तराधिकारियों ने इस शृक्ष को जड़ से खूब 
दिलाया और उसपर कुठार चलाया। 

इस मत का प्रबन्ध, इसकी मयोदा और विधियाँ ऐसी 
पकी हैं कि सबपर प्रभाव डालती हैं । ऋृष्णसेवा इसका 
परम धर्म है और सेवाविधि की पुस्तकें ( दिन प्रतिदिन की, 
उत्सव महोत्सव की ) ऐसी लिखी हें जसे किसी विश्वविद्या- 
लय का क्यालेंडर ( पश्चाज्ञ ) हो। मेरी जान में बहुत 
से सजन ऐसे हैं जो इस मत का बड़ा नाम धरते हैं, पर 
फिर भी उसकी सहायता करते हैं ओर उसके अनुयायी 
बने है । 

और जिस मत में ईश्वर को पतिरूप मानकर सेवा 
करने की आज्ञा है वह क्‍यों न चले १ स्लियाँ एक गीत 
गाती हँ--- ह 

५ सैयाँ भये कोतवाल, अब डर काहदे का” 

जब सैयाँ के कोतवाल द्ोने से सब डर छूट जाता है, 
तो सैयाँ के ईश्वर होने का जो आकर्षण है उससे कोन 
बच सकता है? जिस धर्म ने ईश्वर से नाता जोड़ा 
वह धुआँधार चछा। इसाईधमे ने ईश्वर को बाप 
बनाया और संसार में फैल गया, वल्लभमत ने पति 
बनाया और प्रभावशाली हुआ। नाता पक्का और सभा 
दोना चाहिए। ” 

[ शेषांश पृष्ठ १४७४ पर पढ़िए ] 


प्रणंचान शी िष्बक्ाला!/ओं 


तथा 


उनका मत 


( छे०--भ्री भीमाचाय शास्त्री, कद्मवाड़ी, सिद्धपुर, उत्तर गुजरात ) 


श्री निम्बाको चार्य द्वापरान्त में तैलंग देशान्तगंत 
वैदूयपत्तन नामक ग्राम में अवतीण हुए थे। आपके 
अवतार की कथा भविष्यपुराण में लिखो हुई है । 
उसका संक्षेपतया इस प्रकार विवरण है--श्री नारदजी 
एक बार भगवान्‌ के नित्यधाम में गये और उनसे 
संसार में प्रचलढ्वित अनाचार का हाल कहते हुए 
कहा कि “केवल शुष्क कमेकाण्ड के नाम पर छोग 
यज्ञ के बहाने पशुद्धिंतादि नाना प्रकार के अना- 
वश्यक कृत्यों में लगे हुए हैं। यश्ञों का जो परम 
उद्देश्य था-अन्तःकरणशुद्धि और उसके संपन्न 
होने पर प्रभुप्राप्ति, उसे प्रायः सभी भूले जा रहे हैं । 
भक्ति भाव तथा वैष्णवधम का संसार में नाम भी 
नहीं सुना जाता है । आपके कहे हुए पाशवरात्र- 
शासत्र का भी अब कोई विधिपूत्रेंक अनुध्वान नहीं 
करता । एकमान्न ऐहिक सुख तथा स्वगप्राप्ति ही 
अब परमपुरुषाथे रद्द गये हैं। झ्ञानकाण्ड तथा 
आध्यात्मिकशासत्र प्रायः लुप्त दो चले हैं। जनता 
में अनेक प्रकार के पाखंण्डी मतवाद फैल रहे हैं । 
ऐसी अवस्था में आप पाशरात्रोक्त वैष्णधम को 
पुनरुज्जीवित करें” | 

यह सुन भी भगवान्‌ ने अपने करकमंलस्थ 
परम प्रिय आयुध सुदर्शन को आज्ञा दी-- 


सुदर्शनमहाबाहो. कोटिसूयेसमप्रभ । 
अश्ञानतिमिरान्धानां विष्णोमोर्ग' प्रदु्शय ॥ 

इस भगवदाज्ञा को सुनकर सुदर्शन ने बैदूय- 
पत्तन में आकर श्री निम्बाक के रूप में अवतार लिया। 
आपके पिता तपोनिष्ठ श्री अरुण ऋषि थे। इसी 
लिए निम्बाक का नाम कहीं कहीं आरुणि भी आता 
है। आपकी माता का नाम श्री जयन्ती देवी था । 
आपका प्रथम नाम नियमानन्द था। आपके फितने 
ही अद्भुत अछौकिक बालचरित्र हैँ जिनको यहाँ 
लिखने का इस समय अवकाश नहीं। जिन सज्ञनों 
को देखने की इच्छा हो वे आचायेचरित, श्री मिम्बा- 
कोबतरण नाटक, भक्तमाछ तथा अविष्यपुराणादि 
देखें। बाल्यकाल से ह्वी भगवान्‌ कृष्ण में आपकी 
प्रगाठ भक्ति थी। अतएवं आप साज्नवेद अध्ययन 
करने के बाद भगवसत्मेम में निमम्न हो, अपना देश 
छोड़कर, भगवान्‌ के नित्य विद्दारस्थछ गिरिराज 
( गोवद्धन ) में आकर रहने छगे। जहाँ आप 
आकर रहे, उस गाँव का अद्यावधि निम्बगाँव ही 
नाम है। यह गोवद्धन मानसी गन्ना से चार मील 
दूर है। यहाँ एक सुदशनकुण्ड है। बढ़ा दी 
शान्त और सुन्दर आभ्रम है। अब भी पहदाँ जाने 
पर चित्त को जो चिरशान्ति प्राप्त होती है बह 
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अन्यत्र दुलेभ है। यहाँ आकर रहते एवं भग- 
वत्स्मरण करते, धीरे धीरे निम्बाक भगवान्‌ के प्रगाढ 
पाण्डित्य का प्रभाव भी छोगों को विदित होने छगा। 
इस प्रख्याति को सुनकर कुछ यति आपके सत्संग की 
जिशज्नासा से निम्बगाँव आये । 

कुछ देर के बाद सत्संग प्रारम्भ हुआ। जिश्ञा- 
सुओं को उपदेश करते हुए प्रायः संध्या हो गई। 
अन्त में महाराज ने समागत महात्माओं से कह्ा-- 
अब विचार यहाँ ही स्थगित रखा जाय। में संध्या- 
बन्दन तथा भगवत्पयूजन आदि करूँगा; आप छोग 
भी आतिथ्य प्रहण करें| 

उन लोगों ने कद्दा--हम लोग चातुमास्यत्रती 
हैं। अतः आजकल दिन में ही भोजन करते हैं। 
अब रात हो गई, भोजन नहीं करेंगे। महाराज ने 
कुड सोचकर कहा--अभी आपके भोजन करने 
के लिए पर्याप दिन है। आप भोजन करें ! वह 
देखिए ! उस निम्बवृक्ष पर अभी सूये दीख रहे हैं। 
छोगों ने देखा तो सचमुच सूये दिखाई दे रहे थे । 
यह देख वे लोग भोजन के कृत्यों में छग गये। 
मद्दाराज ने अपना नित्यकृत्य समाप्त किया। 

वे छोग जब भोजन से निवृत्त हुए तो प्रायः 
काफी रात दो गदे थी। चन्द्रदेव ऊपर चढ़ आये 
थे। लोगों को बड़ा ही आश्चय हुआ। उन छोगों 
ने समझा कि आप कोई दैवीशक्तिसंपन्न व्यक्ति 
हैं। दूसरे दिन सब छोगों ने आपका शिध्यत्व 
स्वीकार किया | 

इसी घटना से आपका नाम निम्बार्क प्रचलित 


हुंआ। इस घटना का एक कवि ने इस प्रकार वर्णन 
किया है-- 


गौतांधमें 


साय॑ स्वाश्रममागताय यतये<प्यस्तं गतेभास्करे 
निम्पक्षोणिरुहे प्रददये तरणियेंनाप्रमेयात्मना । 
लोके5स्मिन्महिमाप्यदर्शि नियमेनानन्दयन्सज्ज नान्‌ 
सो5यंनिम्बविभावसुविजयतामाचार्यवर्यं+ सदा ॥ 


भविष्यपुराण तथा आपके प्रन्थों के आधार से 
ज्ञात होता है कि आपके मन्‍्त्रोपदेष्टा देवषिं नारद 
थे। आपने अपने रहस्य को उसी व्याख्यान में 
लिखा है-- 


श्रीमद्धंस प्रणम्याथ कुमारान्‌ नारद॑ घ्ुनिम । 
ब्रह्मवियां प्रवक्ष्यामि गुल्मदुधुद्यां सनातनीम्‌ ।। 


इस श्लोक के द्वारा आपने अपनी आचाय- 
परंपरा को नमस्कार करते हुए नारदजी तक ही 
गिनाया है। नारदजी का गमनागमन द्वापर तक 
मत्यलोक में प्रत्यक्ष रूप में होता था, यह तो ग्राय: 
सभी छोग स्वीकार करते हैं। अतः द्वापरान्त' 
ही आपके अवतार का समय भी होना चाहिए। 
भागवतकार ने भी एक जगह “याज्ञवस्क्यस्तथा- 
रुणि: ” छिखा है। इसमें भी अरुण के पुत्र आरुणि 
भगवान निम्बार्क ही होने चाहिएँ। भविष्यपुराण 
में एक स्थऊू पर वेदृव्यासजी भगवान्‌ पद से आपका 
स्मरण कराते हैं -- 


उदयव्यापिनी ग्राद्या कुले तिथिरुपोषणे | 
निम्बार्कों भगवान येषां वाह्छितायेफलप्रदः ॥ 


१--आ्रजकल के ऐतिद्वासिक मत के अनुसार निम्बा- 
काचायंजी का जन्म हुआ था संवत्‌ १२१६ वि० में। 
देखिए सुदर्शन निम्ब्रार्काकु, पु० ८२ 


भगवान्‌ भी निम्बार्काचाय तथा उनका मत 


संप्रदाय 

आपने जिस संप्रदाय का प्रचार किया उसका 
विवरण भागवत के एकाद्शल्कन्ध में पाया जाता 
है। सवप्रथम हंस भगवान्‌ ने सनकादिक को 
उस मत का उपदेश किया था। सनकादिक से 
नारदजी ने उसे ग्रहण किया था। यह कथा छान्दोग्य 
उपनिषद्‌ में आई है । 

श्री निम्बाक॑ भगवान्‌ ने वेदान्तसूत्रों के ऊपर 
सर्वप्रथम वेदान्तपारिजातसौरभ नाम का भाष्य 
लिखा है जो चौखंभा संस्कृतसिरीज से सब लोग 
प्राप्त कर सकते हैं। आपकी दूसरी रचना दशगछोकी 
वेदान्तकामधेनु है। इसमें समस्त वेदान्त दश ज्छोकों 
में गागर में सागर की तरह भर दिया गया है। 
इसके ऊपर वेदान्तरत्रमअंषा नाम की एक बृहद्‌ 
व्याख्या है। आपकी तीसरी कृति सविशेष 
निर्वेशेष श्री कृष्णस्तवराज है। इसमें २५ रहोकों 
में उपनिषद््थसमन्बय करते हुए भगवान्‌ कृष्ण 
की स्तुति की गई है। इसके ऊपर श्रुत्यन्त- 
सुरदरुम नामक एक बहुत बढ़ा व्याख्यान है जो 
तीन जिल्‍दों में है। आपका चौथा प्रन्थ रहस्य- 
पोडशी ( अथवंवेदीय गोपाछाष्टादशाक्षर मन्त्र का 
अथ ) है। इसके ऊपर भी एक बृहद भाष्य है, 
किंतु यह प्रन्थ अभी हिंदी अक्षरों में मुद्रित नहीं 
हुआ है । 

इसके अतिरिक्त आपने सदाचारनिणंय, श्रत- 
निणय, पूजनपद्धति प्रश्नति और कितने द्वी प्रन्थ लिखे 
हैं। जिनमें से कुछ मिलते हैं और कुछ नष्ट 
हो गये हैं । 
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आपके पद्शिष्य श्री वासाचाये थे। उन्होंने 
वेदान्तसूत्र पर आपके भाष्य के अनुकूछ ही वेदान्त- 
कौस्तुभ नामक एक बृहद्‌ भाष्य लिखा है. जिसमें 
अन्य भाधष्यों की तरह खण्डन मण्डन की प्रणाली का 
अनुसरण किया गया है । 

उनके बाद श्री देवाचायंजी नाम के आचाये हुए, 
उन्होंने वेदान्तसूत्र के ऊपर वेदान्तजाहवी नामक भाष्य 
लिखा था। कालक्रम से यह ग्रन्थ खण्डित हो गया 
है, तथापि चतुःसूत्रीमात्र चौखंभा में मुद्रित है । 

आगे चलकर केशवकाश्मीरी भट्ट नाम के एक 
आचाये हुए। जिनकी भक्तमाल नाम की बड़ी द्वी 
अद्भुत और विशाल कथा है। वे साक्षात्‌ भगवान्‌ 
के अवतारविशेष माने जाते हैं । 

उन्होंने अपने तप के प्रभाव से समस्त मथुरा को 
मुसलमान दोने से बचाया था। केवल आठ वर्ष 
की अवस्था में इन्होंने समस्त भूमण्डल की दिग्विजय 
की थी। इनके बनाये हुए कितने ही प्रन्थ हैं, उनमें से- 

१--कौस्तुभप्रमा नाम का ब्द्घासूत्रभाष्य और 

२--तत्त्वप्रकाशिका गीताभाष्य अधिक प्रसिद्ध 
हैं। ये दोनों मुद्रित हैं और श्री निम्बाकंमद्यासभा, 
वृन्दावन, मथुरा से प्राप्त हो सकती हैं । 

इनके अनन्तर श्री भट्टजी नामक एक प्रसिद्ध 
आचाये हो गये हैं जो बड़े द्वी भावुक थे। इनका 
बनाया युगलशतक नामक एक बड़ा ही सुन्दर और 
रोचक हिंदीकाव्य है। 


इनके बाद ब्रजजनजीवन, रसराजमहानिधि, 
अनन्य भगवद्धक्त श्री दरिव्यासदेवजी नामक परम 
सिद्ध महात्मा प्रादुभूत हुए। इन्हें इसी युग में 
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( आजके तीन सौ वषे पहले ) सतत भगवत्साक्षा- 
स्कार होता था। इन्होंने महावाणी नाम का एक 
बहुत बड़ा गीतिकाव्य लिखां है। इसमें भगवान्‌ 
के नित्यविद्ार का बड़ा हो मनोहर वणन है। यह 
काव्य वृन्दावन के बाहर प्रायः नहीं जाता। छोग 
बढ़ी श्रद्धा से इसका नित्य पाठ करते हैं, और 
इसे छपने भी नहीं देते। ग्रन्थ बड़ा ही चित्ता- 
कषक है । छोगों का दृढ विश्वास है. कि नित्य 
नियम से इसका पाठ करने से भगवद्मम के साथ 
दी साक्षात्‌ भगवद्दर्शन भी होता है। यदि 
साक्षाव दर्शन न हो, तो स्वप्न में तो अवश्य द्वी दशन 
मिलता है। इस प्रन्थ के अनन्य उपासक अन्य 
प्रन्थों को इसी की सिद्धि के लिए देखते हैं । 

हरिव्यासदेवजी के बारह शिष्य थे। उनमें 
से बोहितदेवजी, शोभूरामदेवजी, परशुरामदेवजी, 
उद्धवदेवजी, गोपालदेवजी इत्यादि प्रधान थे । 

इन्हीं शिष्यों के नाम से निम्बाकंसंप्रदाय में 
बारद द्वारा गादी मानी जाती है। इनमें से चार 
पाँच द्वारा के वैष्णव मिलते हैं । 

इसके बाद भी पं० श्री अनन्तरामजी आदि 
बड़े प्रखर विद्वान दो गये हैं जिनके कितने ही ग्रन्थ 
अभी मुद्रित अमुद्रित रूप में मिल रहे हैं । 

वर्तमान विदान 

( पं० श्री अमोछकरामजी शास्त्री, तकतीथी, 
वृन्दावन, मथुरा । ) 

आपने अपने जीवन में छोटे बढ़े २५ ग्रन्थों पर 
संस्कृत दोकाएँ लिखी हैं। 

१---अध्यासगिरिवजञ को बृहद्‌ व्याख्या मुद्रित 
दो चुको है । 


गौताधर्म 


२--आत्मपरात्मतत्व॒द्पेण भी मुद्रित है और 
श्री निम्बाक॑मद्दासभा, बुन्दावन से मिलसी है। 

३---चेदान्तरल्लमवजूषा की व्याख्या, 

४--कौस्तुभ की व्याख्या, 

५--कौस्तुभप्रभा की व्याख्या, 

६--वेदान्तर्माठा की टीका आदि प्रन्थ 
अभी अमुद्रित हैं । 

यदि कोई सज्जन इन भ्रन्थों को छपवाना चाहें, 
तो बिना कुछ मूल्य लिये द्वी परमार्थ दृष्टि से छपवाने 
के लिए उन्हें ये प्रन्थ मिल सकते हैं । 

( पण्डित श्री वैष्णवदासजी शास्त्री, नैयायिक । ) 
आप परमविरक्त, भगवस्मेमी एवं प्रगाढ विद्वान हैं । 
आजकल ललिताकुण्ड, गोवद्धन पर भगवदनुष्ठान 
करते हैं। आप इस कराल कलिकाल में भी अपना 
समय प्रभुस्मरण में ही बिताते हैं। आप गोपाल- 
मन्त्र के विधिपूवक अष्टादश ( १८ ) से भी अधिक 
निष्काम अनुप्तान कर चुके हैं। और सतत करते 
रहते हैं। आपने भी दजनों ग्रन्थ लिखे । उनमें से-- 

१--भक्तिमन्दाकिनी, 

२--वैष्णवसंस्कारकौस्तुभ--ये दो मुद्रित हो 
चुके हैं। ये दोनों भ्रन्थ इन्हीं के पास से मिलते दें । 

गीता का एक बृहद्‌ हिंदीभाष्य (जो बड़ा ही 
अपूर्ब एवं सारणगर्भित है ) अभी अमखुद्रित दी है। 
किसी भी छापनेवाले को दे सकते हैं। 

( पं० श्री किशोरदासजी वेदान्तनिधि, वंशीवट 
वृन्दावन, मथुरा । ) 

आपको इस युग में श्री निम्बाकंसंप्रदाय का 
पुनरुद्धारक या, पुनरुज्जीवक कद्दा जाय तो कोई 
भी अत्युक्ति नहीं होगी । संप्रदाय के साहित्य का तो 


भगवान भी निम्बार्काचाय तथा उनका मत 


आपने द्वी पुनरुद्धार किया है। संप्रदाय के छोटे बढ़े 
सभी प्रन्थों के मुद्रित कराने का श्रेय एकमात्र आपको 
ही है। आपने अपना समस्त जीवन संप्रदाय की 
साहित्यसेवा में छगाया है | 

और भी कितने ही विद्वान हैं जिनकी गणना 


कराना यहाँ अनावश्यक है । 
वबतेमान सठ मन्दिर 
बंगाल 


( राजगज, बड़ास्थल, वद्धमान, पो० छाकु्डी । 
महंत--गोस्वामी श्री महरशरणदेवजी महाराज । ) 

आप एक सदाचारी, परोपकारपरायण, सुशील 
महानुभाव हैं। आपके स्थान की आय इस समय 
आठ छाख फी है। बंगाछ का बच्चा बचा आपको 
भलीभाौति जानता है। वृन्दावनस्थ निम्बाकंमहा- 
सभा आपकी ही दानवीरता से जीवित है। आपके 
स्थान का पूण विवरण वंशपरिचय नामक बैंगला- 
प्रन्थ से पाठक जान सकते हँ। आपके स्थान में 
चार मन्दिर हैं। अंभ्यागतों को सदावत दिया 
जाता है। वैष्णवों और त्राक्षणों को पडिक्त में भोजन 
मिलता है। स्थान में एक संस्क्रतविद्यालय भी 
है। उसमें पहनेवालों को छात्रवृत्ति दी जाती है। 
महंतजी अंग्रेजी के अच्छे ज्ञाता हैं, अंग्रेजी पढ़ने- 
वाले गरीब,छात्रों को भी आप छात्रवृत्ति देते हैं । 

( श्री निम्बाकोश्रम, उखड़ा, वद्धमान | महंत--- 
गोस्वामी पं० श्री शत्रजभूषणशरणदेवजी । ) 

आप संस्कृत के अच्छे विद्वान हैं । 

आपके स्थान की वाषिक आय लगभग पचीस 
तीस हजार के है । 
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( जयदेव केंदौली, पो० जयदेव, जि० वीरभूमि। 
महंत--श्री श्रजविद्दरीशरणदेवजी, ब्रजवासी । ) 


इस स्थान की आय छगभग पचास हजार की 
है। यहाँ भी अन्य स्थानों की भौति सदावते बैंटता 
तथा अतिथिसत्कार सुचारु रूप में होता है । 

( अरुणघटा--श्री युगुलकिशोरजी का मन्दिर, 
पो० अरुणधटा, जि० नदिया । महंत--भ्री सनकादि- 


शरणदेवजी । ) 


इस स्थान की आय साधारण है, किंतु स्थान 
प्राचीन हैं। ज्येष्ठ मास में एक महीना यहाँ खासा 
मेला छगता है। कलकत्ता तक के मनुष्य मेला 
देखने आते हैं । 

( लोहागंज, मकसूदाबाद, जि० पो० मकसूदा- 
बाद। महंत--श्री मदनमोहनशरणदेवजी | ) 


स्थान की व्यवस्था बहुत अच्छी है। इसके 
अतिरिक्त कलकत्ता, शिवपुर में निम्बाकोश्रम नाम 
का एक नूतन स्थान है। इसे ब्रजविदेही महंत श्री 
संतदासजी ने स्थापित किया है। महंत श्री संतदासजी 
एक बड़े विशुद्ध त्यागी हो गये हैं। आप पूववाश्रम 
में कलकत्ता हाईकोर्ट के वैरिस्टर थे। बाद में जज 
भी द्वो गये थे, किंतु आप वह सब छोड़कर वृन्दावन 
आये और वहाँ बाबा श्री रामदासजी काठिया से 
दीक्षित हुए और तपोमय जीवन बिताने छगे। 
आपने बँगछा तथा हिंदी में कितने ही प्रन्थ लिखे हैं। 
उनमें कुछ का नाम नीचे दिया जाता है-- 


१--वेदान्तदशन । ज़द्सूत्र के ऊपर हिंदी- 


भ्राष्य । 
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२--गुरुशिष्यसंवाद । 

३--मभेदाभेद्सिद्धान्त । 

इनके अतिरिक्त चेतुवा, चुचुड़ा आदि कितने दी 
स्थान बंगाल में हैं, किंतु केवल प्रसिद्ध प्रसिद्ध मेंने 
यहाँ गिनाये हैं । 


बिहार 


( स्थान वीरपुर, पो० सुरसंड, जि० मुजफ्फरपुर। 
यहाँ के महंतजी का नाम स्मरण न रहने से नहीं 
लिखा गया। ) 

( स्थान वसुआडा, पो० मधुवनी, जि० द्रभज्ञा | 
महंत--श्री शुकदेवदासजी । ) 

( स्थान काइलादेवा, पो० कोइलादेवा, जि० 
छपरा ( सारन )। महंत--श्री राधारमणदासजी । ) 

यह अन्तिम स्थान पहले बड़ा ही संपन्न था। महा- 
राजा हृथुवानरेश इसी स्थान के शिष्य हैं। भूतपूबे 
महंतजी का राज्य में बड़ा संमान था, किंतु यह 
स्थान अब राज्याधीन है । 

इस प्रान्त में और भी कितने हो स्थान हैं । 


मध्य प्रान्त ( ब्रृन्दावन सथुरा ) 


( जयपुर का मन्दिर, त्रजचारीजी का मन्दिर, 
पानीघाट । महंत--पं ० कल्याणदासजी । ) ( ज्ञानी- 
जी की बगीची, दाऊजी की बगीची, पडरौनावाला 
कुज, टोपीवाला कुख। महंत--माधवदासजी । ) 


( केवाडीवन, दावानलकुण्ड, ब्रजविदेही महंत-- 
श्री संतदासजी द्वारा स्थापित । ) 

( श्री निम्बाकोश्रम, महंत--पं० श्री धनलय- 
दासजी, त्यायतकंतीर्थ । ) 


गौताधर्म 
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( श्री राधाकान्तजी का मन्दिर, विश्रामघाद । 
महंत--पं० श्री ब्रजमोदनशरणदेवजी | ) यहाँ 
के महंतजी बड़े अच्छे विद्वान हैं। स्थान में वैष्णवों 
की सेवा होती है। सेवा पूजा का प्रबन्ध परम 
प्रसंशनीय है। नारदटीछा, कंसटीझछा आदि और 
भी कई छोटे बड़े स्थान हैं। नेनीताल में भी एक 
स्थान है । ) 

( काशी में एक श्री निम्बाककोट, चौखंभा बाजार। 

अध्यक्ष--गोस्वरामी श्री भूधरमछजी। दूसरा 
विश्वेश्वरगंज हनुमानजी का मन्दिर । ) 

गुज़रात 

( स्थान कदमबाडी सिद्धपुर, उत्तर गुजरात, 
महंत--श्री पुरुषोत्तमदासजी । ) 

यह बहुत प्राचोन स्थान है। कई सनदों से 
माल्स द्ोता है. कि यह स्थान साढ़े चार सौ वर्ष का 
है। स्थान की आय साधारण रहते हुए भी प्रबन्ध 
अच्छा है । 

( इसके अतिरिक्त एक स्थान कमालबाडी 
सिद्धपुर और दूसरा स्थान बालीसाणा, पो० बाली- 
साणा, तालुके पारण, स्टेट बड़ोदा, महंत--#्री पुरुषो- 
पतमदासजी के द्दी आधीन है । ) 

बालीसाणा में और भी एक दूसरा निम्बाके- 
संप्रदाय का स्थान है । 

( स्थान सत्यनारायण का मन्द्रि, कड़ी, उत्तर 
गुजरात, स्टेट बड़ोदा । मदंत--श्री हरिदासजी । ) 

( स्थान सिगड़ा काठियावाड़, पो० वगदड, 
स्टेट पोरबंदर । ) इस स्थान पर देवयोग से आजकल 
रामानन्दसंप्रदाय का कब्जा है। 


भगवान्‌ भ्री निम्बार्काचाय तथा उनका मत 


राजपुताना 
( परशुरामपुरी, सलेमाबाद, पो० रूपनगर, 
स्टेट किशनगढ़ । महंत--श्री बालऋष्णशरणदेव 
श्रीजी महाराज । ) 


“श्रीजी' यह इनकी प्राचीन उपाधि है। यह 
स्थल निम्बाकंसंप्रदाय का प्रधान पीठ माना जाता 
है। यहाँ श्री समकादिक महर्पियों द्वारा आराधित 
भगवान्‌ श्री सर्वेश्वरजी की एक बहुत सूक्ष्म शाल- 
ग्राम की प्रतिमा है। यहाँ उन्हीं का आराधन 
दोता है। इस संप्रदाय में यह रुढ़ि है कि सर्वेश्वर 
भगवान्‌ जिस स्थान में हों .वह निम्बाकसंप्रदाय 
मात्र का प्रधान पीठ समझा जाय । इस संप्रदाय 
के वैष्णत नासिका के अधेभाग से लेकर केशपर्यन्त 
दो पतली लछकोरवाला गोपीचन्दन का तिछक करते 
हैं। बीच में काडी या सफेद बिन्दु रखते हैं। 
संप्रदाय में द्विजेतर का प्राय: प्रवेश नहीं होता । 

संप्रदायान॒ुयायी राजा महाराजा 

( श्रीमान्‌ राजा महंत--श्री भूधरकिशोरदासजी 
मद्दाराज, रूलिंग चीफ, राजछुई, खदान, सी० पी० ) 

( महाराजा डूगरपुर, राजपुताना ) 

( मसद्दाराजा जयपुर ) 

( महाराजा ग्वालियर ) 

( महाराजा किशनगढ़ ) 

( मद्दाराजा हथुआ ' ) 

इसके अतिरिक्त और भी कितने हो राजा महा- 
राजा इस संप्रदाय के अनुयायी थे और हैं, छिंतु 
छेलक को उनका पूर्ण परिचय नहीं मालम है । 

..._ १---इस विषय में हम इतना ही जानते हैं कि उपयुक्त 
राजा महाराजा वैष्णव हैं। --सं० 
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मेदाभेदसिद्धान्त 


श्री निम्बाकोचाय का वेदान्त के ऊपर भेदाभेद- 
सिद्धान्त है। इन्होंने अपने मत में मूल तीन पदार्थ 
मानी हैं--जीव, इेश्वर और माया । 

भोक्ता भोग्यं प्रेरयितारं च मत्वा सब प्रोक्तं 
त्रिविधं ब्रद्यमेतत्‌ ।' भोक्ता, जीव ८ भोग्य, माया ८ 
प्रकृति, प्रेरयिता -- ईश्वर ये द्वी तीन पदार्थ इस श्रुति 
में भी माने गये हैं। परमेश्वर जगत्‌ का निमित्ता- 
भिन्नोपादान कारण है। जगत्‌ का ब्रह्म के साथ 
भेदमेद संबन्ध हे। रृष्टान्त में जैसे घट घटत्व 
प्रवृत्तिनिमित्त से पथिवी से भिन्न है और पार्थिव 
होने के कारण वही घट प्रथिबी से अभिन्न है। 
बैसे ही यह दृश्य जगत्‌ तदात्मक द्वोने के कारण ब्रह्म 
से अभिन्न है। तत्तत्‌ प्रवृत्ति निमित्त होने के कारण 
भिन्न भी है। यह विषय बहुत गम्भीर है। अतः 
यहाँ इसका विवेचन करने से लेख बहुत बढ़ जायगा। 
संस्कृत जाननेवालों को वेदान्तरत्रमजूषादि आकर- 
प्रन्थ देखने चाहिएँ। केवल हिंदी जाननेवालों को 
सुद्शन का विशेषाह्ल देखना चाहिए | 


तीथे और रहन सहन 


यों तो निम्बराकंसंप्रदाय में चारों धाम समान 
दी माने जाते हैं, तथापि इस संप्रदाय के अनुयायी 
वृन्दावन को द्वी सर्वोत्तम तीथ मानते हैं। वृन्दावन 
ही नहीं, बल्कि चौरासी कोस प्रजमाश्र को अलौकिक 
दिव्य देश मानते हैं। प्रणाम करने के समय इस 
संप्रदाय में भगवान्‌ के दाहिने रद्द जाता है और 
अष्टाज्ञ तथा पञ्याहल दोनों प्रकार का प्रणाम किया 
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जाता है। आपस में एक दूसरे से दण्डवत्‌ अथवा 
जय सर्वेश्वर कहते हैं। 

श्रीमद्धगवद्वीता तथा भागवत ये दोनों समान 
आदरणीय धर्मग्रन्थ हैं। इसके अतिरिक्त मद्दाभारत, 
चारों वेद, पुराण, धमंशास्र एवं नारदपश्चरात्र को 
ही प्रमाण मानते हें। दोनों पक्ष की एकादशी, 
रामनवमी, ऋृष्णजन्साप्टमी, न्सिंदचतुदेशी और 
बामनद्वादशी का ब्रत करते हैं। 


गीतचिर्म 
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इस संप्रदाय में आचार, व्यवहार और स्वच्छता 
की ओर बहुत अधिक ध्यान दिया जाता है। देवसेवा 
तथा मन्त्रानुष्ठान के प्रकार भी परम प्रसंशनीय हैं । 
एक वैष्णव दूसरे वैष्णव को बन्धु समझता है। एक 
दूसरे के साथ भोजनव्यवहार भी है। हा, कुछ 
स्वयंपाकी भी द्वोते हैं और वे किसी अपने खास 
संबन्धी का छुआ भी भोजन नहीं करते । संप्रदाय 
की सभी रहन सहन बहुत आदरणीय हैं । 





ऋग्वेदीयघर्स 


( ले०--शभ्री गणेशदत्त त्रिपाठी, एम० ए० ) 


[ ऋगण्वेदी यधमे 7२2०९८०४८ 7२०॥४7०॥ से 
पश्चिम के विद्वान क्या समझते हैं। इसकी 
कल्पना हम इस सुन्दर लेख से सहन ही कर 
सकते हैं । त्रिपाठीजी ने उसी आधुनिक शैली से 
ऋग्वेद के धमें का विवेचन किया हैं |-सं० ] 

“ वेदोखिलोधमेमूलम्‌ ।' 

“-- मनु० २॥६ 
“ धमे' जिज्ञासमानानां प्रमाण परम॑ श्रुतिः । 

“*““मनु० १।३ै३ 
भूमिका 

मनुष्य का धर्म के साथ अछेय संबन्ध है। किसी 
भी दशा में जहाँ मांनवसमाज की कल्पना हो सकती 
है, वहाँ धरम है। संसार के आदिम निवासियों का 


भी, ( चाहे वे जिस अवस्था में रहे हों, ) कोई घमे 
था। असबभ्य समाज में भी घस रहता है। वास्तव 


में सभ्यता और असभ्यता अपेक्षित शब्द हैं। जब 
किसी समाज की सभ्यता उद्यतर होने छगती है तो 
उस समाज के तत्काछीन जनों को अपनी प्राचीन 
सभ्यता में कुछ असभ्यता की झलक आने लगती है। 
जिस प्रकार मनुष्य की सम्यता में उन्नति होती है 
वैसे ही उसके घमम में भी क्रमशः अभ्युत्यान द्वोता है । 
किसी भी समाज का वर्तमान समय का धर्म ठीक 
उसी रूप में कुछ समय पूव न रद्दा दोगा। धर्म 
भी परिवतनशील है। वतंमान 'सनातनघम ” और 
इसका मूल रूप वैदिकधम प्रत्येक अंश में समान कभी 
भी नहीं है। एक तरह से संसार के सभी जीवित 
घर्मों को सनातन कह सकते हैं और घस्तुतः तत्त- 
द्धमोनुयायी उसे सनातन मानते भी हैं'। भस्तु, 


ऋनानािना।।+ इन पा: 


१--सभी धमंवाले अपने घम की उत्पत्ति ईश्वर से 
मानते हैं और ईश्वर सनातन है। अ्रतः लेखक की बात 
पर हमें ध्यान से विचार करना चाहिए। 





ख्काकप्क, सं ७ 


श्राग्वेदीय धर्म 


हम यहाँ यह विचार करना चाहते हैं कि वर्तमान 
हिंदू सनातनधमे का प्राचीन रूप क्‍या था ९ 

ऋग्वेद के अधिकांश सृक्त देवताओं की स्तुतियाँ 
हैं। येसूक्त यज्ञ में देवताओं को ह॒विप्रदान के 
अवसर पर पढ़े जाते हैं। इन सुक्तों से स्तुत्य 
देव अनेक हैं । प्रायः देवताओं की संख्या तेंतीस 
कही गई है। ऋग्वेद में भी कद्दीं कहद्दीं तेंतीस 
देवताओं का वर्णन है। इसमें गणदेवों की गणना 
नहीं है। ऋग्वेद के देवताओं की संख्या के विषय 


ऐप 


में विचारवैषम्य प्राचीन काछ से चला आ रहा है। 
“८ एकस्यात्मनो>न्ये देवा प्रत्यक्ञानि भवन्ति 
एक परमात्मा के दी सब देवता अन्जञ हैं । 
'हाभाग्यादेवताया एक आत्मा बहुथा स्तूयते' 
एक ही देव ऐश्वयबाहुल्य के कारण अनेक नामों 
से तथा भिन्न भिन्न रूप से प्रार्थित हुआ है। इस 
प्रकार यास्क ने निरुक्त के सप्तम अध्याय में इस 
विपय पर कुछ प्रकाश डाला है। निरुक्त में प्रधान 
तीन देव माने गये हैं। वे हैं अप्रि, इन्द्र और सूय । 
चाहे तत्व जो हो, साधारण दृष्टि से ऋग्वेद में 
देवबहुत्व* ही प्रतीत होता है। देवताओं के नाम 
से यह अनुमान द्ोता है कि ऋग्वेद के देव प्रकृति 
के देव हैं। इनके नाम प्रकृति की विविध शक्तियों 
के नाम हैं। जैसे थयौ, प्थिवी, सूथ, सोम, पजन्य, 


१-- भारतीय आचाये और भाष्यकार ऋग्वेद में 
एकेश्वरवाद १(070(7०५॥ श्रथवा अद्दे तवाद ही मानते 
हैं - “एक सद्दिप्रा बहुधा वदन्ति ( ऋ० ) एक की दी 
अनेक प्रकार से विप्र लोग स्तुति करते हैं । श्रतः ऋग्वेद 
के सभी देवता उसी एक ईइवर के भिन्न मिन्न नाम हें, 
पर आजकल के पश्चिमी बिद्वान्‌ ऋग्वेद में बहुदेववाद 
ए0०ए५76ा५० मानते हैं-- सं० । 


१३७७ 


नत्ज 


ऊषा, अप्नि, आप, वायु, मरुत्‌, मित्र, रात्री आदि | 
इन देवताओं की स्तुतियों के परिशीछन से यह 
घारणा शृढ हो जाती है। यद्यपि कुछ ऐसे भी 
देव हैं जिनका बाह्य प्रकृति से प्रत्यक्ष संबन्ध नाम 
से श्रकट नहीं होता--जैसे इन्द्र, अश्विना, रुद्र, 
वरुण, विश्वेदेवा आदि, परंतु इनके सूक्तों को 
देखने से यह सहज ही निश्चय दो जाता है कि इनमें 
से भी अधिकांश का संबन्ध बाह्य प्रकृति से अवश्य 
रहा होगा | 
वादिक देवताओं की तीन ओणियाँ-- 
वैदिक संप्रदाय ऋग्वेदीय देवताओं को तीन 
श्रेणियों में विभक्त करता है । १--प्रथिवीस्थानी य, 
२--अन्तरिक्षस्थानीय ओर ३--थुस्थानीय । प्रत्यक्ष 
ही यह विभाजन विश्व के प्रधान तीन भागों के 
आधार पर किया गया है और यह दिखाया गया 
है कि विश्व के सभी स्थलों में देवताओं का वास है । 


देवताओं का आकार, भोजन आदि-- 


मनुष्य की भाति वैदिक देवताओं के भी आकार 
का वणन मिलता है । उनके भी हाथ, पैर, मुखादि 
अक्छ हैं। वे भी अपने अपने वाहनों पर चलते हैं । 
उनके भी वाहन मनुष्यों की सवारी के समान रथ, 
घोड़े, भेड़, बकरे, गधे, पक्षी आदि हैं। देवताओं 
की गति अप्रतिहत है। उनके वाहन प्रथिवी से 
अतिरिक्त स्थान (आकाशादि ) में भी जाते हैं । 
देवताओं के कम भी बहुत कुछ मनुष्यवत्‌ हैं। कुछ 
देव पुरोहित हैं और यज्ञ करते हैं। यथा--अप्नि, 
बृहस्पति आदि । कुछ देव शूर हैं। जैसे--इन्द्र, 
मरुत्‌ , अश्विना आदि । इनके भी श्र, अश्न आदि 
हैं, जिनसे ये देवताओं और मनुष्यों के शत्रुओं का 
( दासों और दस्युओं का ) संद्दार करते हैं। देवताओं 


१७३ 


१३७घ्र 


के खाद्यपदार्थ भी हमारे खाद्यपदार्थ से मिलते हैं। 
जैसे--घी, दूध, दद्दी, चरु, धान्य, सक्तु; मांस आदि | 
देवताओं के पीने की प्रधान चीज सोमरस है। 
सोम एक छता है जिसका रस इन्द्रादिकों को विशेष 
प्रिय है। वैदिक युग में देवताओं के द्ेतु अभि: में 
घृतादि हृवि और कुशा पर सोमरस दिया जाता था। 
कहा जाता है कि बृत्र के वध करने के पूब इन्द्र ने 
तीन घड़े सोम का पान किया था। सोमपान का 
प्रभाव ऋग्वेद के दशम मण्डल के एक सौ उन्नीसर्वे 
सूक्त में बहुत सुन्दर चित्रित किया गया है। इस 
सोम के द्वी प्रभाव से देवताओं को असृतत्वप्राप्ति 
हुई है-- 
“अपाम सोमममृता अभूम 

हमने सोम पीया और हम अमर हो गये । 

कहीं कहीं यह भी वर्णन मिलता है कि सविता 
के प्रसाद से देवता अमर बने हैं। कहीं यह श्रेय 
अप्नि को दिया गया है | 
देवताओं की उत्पक्ति-- 

ऋग्वेद में देवताओं की उत्पत्ति भी पाई जाती है । 
दावा, प्रथिवो प्रायः देवताओं के 'पितरा !, “ मातरा !, 
“जनयित्री ” आदि विशेषणों से भूषित किये गये हैं। 
देवताओं की माता होने का श्रेय अदिति को भी है, 
परंतु अदिति की उत्पत्ति दक्ष से हुई है। “अदिति 
अजनिष्ट दक्षया दुह्ता तव। ता देवा अन्वजायन्त 
भद्रा अमृतवन्धवः' । दक्ष की साता भी अदिति ही हैं। 
“अदितेदेक्षो अनायत ” | इस कारण यास्‍्क ने 
कहा है-- इतरेतरजन्पानो भवन्ति' । प्रथक्‌ प्रथक्‌ 
देव के प्रथक्‌ प्रथक्‌ जनयिता भी कह्दे गये हैं। इन्द्र 
ने सूर्य और ऊषा को उत्पन्न किया। “य; सूर्य य 


गीताघधर्म 


ऊपस॑ जजान'। ऊा का नाम “दुह्ता दिवः” भी 
है। मरुतगण “रुद्रपुत्रा' हैं। अग्नि के अनेक 
जन्म हैं। मातरिश्वा स्वर से मनुष्यों के मध्य अप्नि 
को छानेवाले हैं। देवताओं में केवछ पिता, माता 
और पुत्र का दी संबन्ध नहीं है, किंतु और भी मलुष्य- 
वत्‌ संबन्ध हैं । ऊषा सूर्य की पत्नी हैं और रात्रि 
की भगिनी | सूयों सूर्य की पुत्री और अश्विना की 
प्रिया हैं। देवताओं ने पूषन्‌ को सूयों के छिए पुत्र- 
रूप से दिया था | 


देवताओं में भी कोई वृद्ध हैं, कोई युवा । “अत्न! 
और 'यविष्ठ” प्रायः देवताओं के विशेषण के शब्द्‌ 
हैं। देवताओं की उत्पक्ति का भी भिन्न भिन्न काल 
है। कुछ देव “पूर्व युगे” के हैं और कुछ उत्तरे 
युगे! के । 

यद्यपि कतिपय विषयों में देवताओं और मनुष्यों 
में समानता है, परंतु देवताओं के देवत्व में अनेक 
अमानुषीय गुण हैं। सभी देव यद्रोतनशील हें, 
भारूप हैं, प्रकाशमय हैं। देवताओं का एक प्रधान 
गुण अमरत्व है। ऋग्वेद में देवताओं की उत्पत्ति 
कट्दी गई है, पर मृत्यु के वश देव नहीं हैं । मनुष्यों 
की सृत्यु का वणन प्रायः आता है, पर देवताओं की 
कदापि नहीं। ऐश्वय और शक्ति भो देवताओं के 
विशेष गुण हैं। ज्ञान और मेधा भी सब देलां में 
है। यद्यपि कुछ ऐसे देव हैं जो दूसरों से शरता में 
अधिक हैं, जैसे इन्द्र; अथवा कुछ बुद्धिप्रधान देव हैं, 
जैसे अग्नि या बृहस्पति । परंतु कुछ मात्रा में ये 
गुण सब देवों में हैं। दया और परोपकार सब 
देवों में समान है। सभी देव यजमान पर प्रसन्न 
हो उसकी प्राथना को सुनते हैं, उसकी हृवि भ्रहण 
करते हैं और उसे भौतिक ऐश्वय--पुत्र, पोत्र, घन, 


न्‍िसकनननननय- नमक +, बन 
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््ल्लन ऑ-जज+-+ के जन्‍म»मन्‍>०«००>क 


बछ, आयु, आरोग्य, यश् और अन्न प्रदान करते हैं। 
देवताओं से ऐहिक दी नहीं, बल्कि आमुष्मिक 
सुख की भी प्रार्थना को गई है। सौन्दर्य भी देवों 
का साधारण गुण है। ऋत या नियम प्रायः सब 
देवों में है। “ऋतावा? “'ऋतजात” आदि सामान्य 
विशेषण हैं। इनके श्रत को कोई भी नहीं तोड़ 
सकता । सभी देव सत्यवादी, सत्याचारवान्‌ और 
द्रोहरहित हैं। सौख्यभाव सभी देवों में है। ये 
सच्चे भक्त के घर जाते हैं और उसका आतिथ्य प्रहण 
करते हैं। बहुत से देव अपने यजमान को अपने 
लोक में ले जाते हैं और मित्रवत्‌ व्यवद्ार करते हैं। 
बसिष्ठ को वरुण के सुवर्णमय गृह में जान का और 
उनके साथ नाव पर जलक़ीड़ा का सुख भोगने का 
सौभाग्य प्राप्त हुआ था। परंतु दुष्ठों का नाश करने 
के लिए और अपराधियों को दण्ड देने के लिए देव- 
ताओं में क्रोध भी उचित मात्रा में है। वेदिक देवों 
में पारस्परिक द्वंप या घृणा का नाम मान्न भी नहीं 
मिलता। बहुत से देव एक साथ ही दृ॒वि ग्रहण 
करते हैं और कभी कभी एक ही पात्र में भोजन 
करते हैं, जैसे इन्द्र और मरुत्‌। देवता एक दूसरे 
के काम में सहायता देते हैं। इन्द्र के प्रायः सभी 
कार्यों में मर्त्‌ सद्दायक हैं। बृद्दस्पति और पृषन्‌ 
भी इन्द्र के सद्दायकों में हैं। दशराज्ञ युद्ध में सुदास 
की रक्षा करनेवाले इन्द्र की सद्दायता वरुण ने की 
थी। बहुत से देवताओं की स्तुति साथ द्वी साथ 
को गई है । 

एक विद्क्षण बात यह है कि सब देव सवशक्ति- 
मान माने गये हैं। किसी देव का विशेष काये या 
लिम्ड नहीं है। छिल्ल से देवज्ञान कठिन है। निरुक्त 
(२९ ) में एक घटना का कणन है कि एक बार 
शाकपूणि को यह अभिमान हुआ कि में संपूर्ण देव- 
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ताओं को जान सकता हूँ । तत्काल ही एक देवता 
उनके संमुख उपस्थित हुए। शाकपूणि को इतना 
भी पता न चछा कि यह देव पुरुष है या क्नरी । ऋग्वेद 
में ही कुछ ऐसे सूक्त हैं जहाँ एक ही साथ कई देवों 
की स्तुति एक एक मन्त्र में की गई है, पर उनका 
नाम नहीं दिया गया है। कदाचित्‌ छिन्लः से देव- 
ज्ञान के अभ्यास के हेतु ही ऐसे सूक्तों की रचना हुईं 
थी। दूसरे यहाँ देवताओं में महत्त्व का क्रम नहीं 
प्रतीत होता । कोई भी देव दूसरे से बड़ा नहीं है । 
“ बिव्वे सतो महान्त इत्‌ ' (ऋ० ८.३०.१ )। इसके 
वो कारण हो सकते हैं। या तो वैदिक झृषि सब 
देवताओं को एक ही परमात्मा के भिन्न भिन्न स्वरूप 
मानते हों, अथवा एक ऋषि और उसके बंशज किसी 
देवविशेष के भक्त हों और उसी देव को स्वशक्ति 
मान्‌ मानकर प्रार्थना करते हों। और इस तरदद 
भिन्न भिन्न ऋषि भिन्न भिन्न देव को सब गुणों से 
तथा शक्तियों से अलंकृत करते हों। जो कुछ हो, 
पर यह प्रत्यक्ष प्रतीत होता है कि वैद्कधम ऋग्वेद 
के समय में भी इतना प्राचीन और सनातन हो चुका 
था कि ऋषियों को सदा यह भान न रहता था कि 
हमारे देव प्रत्यक्ष प्रकृति के देव हैं। विशेषतः जिस 
देव का नाम प्रकृति की क्रियाशक्तिविशेष से प्रत्यक्ष 
संबन्ध नहीं रखता था उस देव की प्राथना में स्तोता 
को किसी प्रकार का बन्धन न था। वह अपने इष्ट- 
देव में अपरिमित शक्ति देखना चाहता था। ज्ञात 
होता है कि यह भावना क्रमशः बदती गई और ऐसे 
देवों की कल्पना हुईं जिनका कि प्रकृति से कोई 
संबन्ध न हो तथा जो सबंशक्तिमान हों । अदिति 
भौर प्रजापति ऐसे ही देव हैं। अदिति से ही 
सब देव उत्पन्न हुए हैं और सारी सृष्टि की जनयित्री 


अदिति दी हैं। * हिरण्य गभे; समवतंताग्रे भूतस्य 
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जातः पतिरेक आसीत्‌ ? प्रजापति जगतिपता हैं । 
संपूर्ण देवताओं के स्वामी हैं। “य देवेषु अधिदेव 
एक आसीत' । सृष्टि के आदि देव हैं. और विश्व 
के सभी स्थावर, जज्ञम, चेतन, अचेतन प्राणी उनके 
वश में हैं। “यः प्राणतो निमिषतो महित्वेक 
इद्राजा जगतो बभूव । “यस्य विश्व उपासते 
प्रशिषं यस्य देवा: | वागू भी ऐसा ही देवी हैं 
जिनकी शक्ति से विश्व का सारा व्यापार चलता है । 
सब देवों में शक्तिस्वरूप वद्दी वतमान हैं तथा 
च्रद्माण्ड को व्याप्त कर स्थित हैं। इस विश्व के 
पीछे एक मह्दान शक्ति है जिससे संपूर्ण विश्व ओर 
सब देव उत्पन्न हुए हैं तथा जो स्वयं विश्वरूप है-- 
यह भावना पुरुषसूक्त में उपलब्ध है। “पुरुष 
एवेदं सवे' यद्भूतं यद्ध भाव्यम्‌ ' । इतना ही नहीं, 
यह पुरुष अचिन्त्य शक्ति और स्वरूपवाला है। 
यह विश्व तो केवछ उसका एक पाद है “त्रिपाद्ध्वे 
उदेत्पुरुषः पादोस्येहाभवत्पुनः । 

ऋग्वेद में देवियों को संख्या अपेक्षाकृत अति 
न्‍्यून है। इनमें प्रधान ऊषा हैं जिनकी स्तुति बीस 
सूक्तों में की गई है। कविता की दृष्टि से इन सूक्तों 
का स्थान बहुत ऊँचा है। इनके अतिरिक्त सरस्वती, 
रात्री, वाकू, प्थिवी, अरण्यानी आदि श्रधान 
देवियाँ हैं जिनकी स्तुति प्रथक्‌ सूक्तों से की गई है। 

कुछ ऐसे भी देव यहाँ मिलते हैं जिन्हें हम 
“अधिष्ठाठ देव” कद्द सकते हैं। ये कार्यविशेष के 
अधिदेव हैं और इनकी परिमिति संकुचित है। 
वास्तोष्पति “गृह के रक्षक देव” और  क्षेत्रपति 
“कृषि के रक्षक देव” इनमें प्रधान हैं। “सीता? भी 
इसी श्रेणी की देवी हैं । 
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वैदिक देवों का मनुष्यों से घनिष्ठ संबन्ध था। 
वैदिक युग के छोग गीताजी की इस उक्ति के-- 
देवान्भावयतानेन ते देवा भावयन्तु व । 
परस्पर भावयन्तः . श्रेयः परमवाप्स्यथ ॥ 
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मूल्य को पूणतया समझते थे और इसे अक्षरशः 
पाछन करते थे। देवताओं और उनके उपासकों में 
इतना अन्तर नथा जितना वतंमान युग में है । 
कि बहुना मनुष्यों को भी देवत्व मिल सकता था 
और कभी कभी ऋषि छोग “अमृतत्व” प्राप्ति की 
प्रार्थना भी करते थे। ऋशजुवों को ( जो मनुष्य थे ) 
देवत्वछा भ हुआथा। पत्तोसः सनन्‍्तो अप्ृतत्व- 
मानशु।! ( ऋ"* वे० १. ११०. ४.) यम जो विवस्वान्‌ 
के पुत्र थे, देवों में गिन गये दें । 

ऋग्वेद में देवों के बाद पितरों का स्थान आता है। 
ये पितर भी देवों की तरह यज्ञ में बुलाये जाते हैं, 
इन्हे स्वधा दी जाती है, इनकी स्तुति की जाती है 
और ये भी यजमान को धन, बल, आयु, ऐश्वय , 
पुत्रादि प्रदान करते हैं। पितरों और देवों में 
सख्यभाव है| “याश्र देवा वहधुयें च देवानत्स्वा- 
हान्ये स्वधयान्ये मदन्ति'। अग्नि इनको भी देव- 
ताओं के साथ एक ही रथ में यज्ञ में ले आते हैं। 
थे सत्यासो हविरदो हृविष्या इन्द्रण देवेः 
सरथ दधाना । आग्नेयाहि सहस॑ देवहन्देः 
परे पूर्वे पितृभिर्धमेसद्धिः ।! 

ऋग्वेद में बहुत से पार्थिव पदार्था' की जो मलुष्य- 
कृत हैं तथा यज्ञ के पात्रादिकों की भी स्तुति है । 
“यूप! “बहिं! “देवी द्वारो! 'श्रावाण:” आदि अनेक 
» अदेव” हैं जिनको देवतावत्‌ स्तुति की गई है। 


फ्रर्वेदीय धर्म 


वस्तुतः वैदिक ऋषि एक परमात्मा की सत्ता सब स्थान 
में मानते थे, इसी अभिप्राय स यास्क ने कहा है-- 
आत्मजन्मानः | आत्मेवेषां रथो भवति, 
आत्मा अश्व३, आत्माअ्युधमात्मेषव आत्मा सबे' 
देवस्य देवस्य | (७. ४. ) 

( १ ) वैदिकधर् की कुछ विशेषताओं का संक्षिप्त 
विवेचन यहाँ आवश्यक प्रतीत होता है। ऋग्वदीय 
धर्म उच्च श्रेणी के लोगों का धर्म है। तत्कालीन वैदिक 
का जीवन देवमय और यज्ञमय प्रतीत होता है । भर 
ही ऋग्वेद के समय में मद्दासन्न और याग, जो वर्षों 
चलते थे और जिनका पूर्ण विकास यजुर्बेद तथा 
ब्राह्मणों में उपलब्ध है, प्रचलित न रहे हों; परंतु यज्ञ 
तो वैदिक जीवन का प्रधान कम प्रतीत होता है । 
“दाशुषे!, “पचतः?, “यज्ञमन्मा” “मितज्षु” “होता! 
“ऋत्विगू” आदि शब्द यज्ञपरक ही हैं, इस विषय 
में विप्रतिपत्ति नहीं। अधिकांश सूक्तों मे देवताओं का 
आवाहन 'हविरद्याय यज्ञ ही में किया गया है | यज्ञ 
करनेवाले की प्रशंसा “ प्रयज्ञमन्मा हजिनं तिराते 
और “अजीयान्‌' छोगों की पणियों की घोर निन्दा 
की गई है। और देवताओं से प्राथेना की गई है कि 
पणियों का ( क्पणों का ) संहार कर, उनका घन हर- 
कर यजमान को दें तथा उन्हें अन्धकार में, घोर 
निद्रा में, अज्ञान में रखें । वस्तुतः वैद्क का प्रत्येक 
कर्म यज्ञ द्वी था। उनकी दृष्टि में सृष्टि के प्रत्येक 
अवयब में देवों का वास था, प्रत्येक कर्म देवशक्ति 
से ही संचालित द्योता था, चाद्दे बद प्रकृति का हो या 
मानव दो । अतः देववजनमय उनका जीवन ही 
था। ऋग्वेद में इस पक्ष के भी पयाप्त प्रमाण हैं 
कि यज्ञक्रिया में विशेष उन्‍नति हो गई थी। 
'संबत्सर॑ शिश्याना ब्राह्मणाः व्रतचारिणः' । 
( ऋ० ७, १०३. १, ) साल भर तक यदश्ञ चलते थे। 


१रेपरर 


सरस्वती ने नहुष को सहस्त्र वर्ष के लिए पयाप्त 
यज्ञाथ घृत और अन्य सामग्री दी थी। 'सहस्रस्नावे 
पतिरन्तु आयुः | (ऋ० ७. १०३. १०. ) शायद 
प्रतिदिन के तीन सवनों के दिसात्र से वर्ष के हजार 
सवबनों का हद्वी द्योतन इस सावत्सरिक यज्ञ से किया 
गया दो । यज्ञ के लिए शायद्‌ वणनियम न था। 
यद्यपि ब्राह्मण अग्रणी थे और इनकी ही “पुरोहिति' 
से इतर वर्ण देवों को प्रसन्न करते थे, पर 
“४ पञचजना मम होते जुपरत्र |। (ऋ० ८. १, १३ ) 
आदि प्रमाणों से प्रतीत होता है कि निषाद (जो 
पव-चम वण थे ), यज्ञ के नाते “अछूत! नथे | 

(२ ) यज्ञादिक कमे या स्तुतियाँ प्रत्यक्ष फछ की 
दृष्टि से की जाती थीं। प्रायः प्रत्येक स्तुति में फल 
की और विशेषतः ऐहिक सुख की याचना की गई है। 
एक स्तुति से ग्रत्समद्‌ ऋषि बन्धन में पड़, वरुणादिक 
देवों की प्राथना करते है । एक में सुदास शत्रुओं से 
परिवाधित दो, इन्द्रावरुण का आह्वान करते हैं । एक 
में भुज्यु समुद्र में डूबते हुए अश्विना को पुकारता है 
तथा देवता भी यजमान की हृति ओर सोम 
ग्रहण कर उसकी मनोकामना को पृण करते हैं। 
“ं क्रन्दसी संयती विहयेते परेडवरे उभया अमिन्रा ' 
( ऋ० २-१२-८ ) दोनों पक्ष के छोग देवताओं को 
पुकारते हैं, पर देव श्रद्धालु और भक्त के पास जाते 
हैं। जो अधिक 'दाशुष' (देनेवाछा ) है और 
जिसमें अधिक भक्ति है वहीं देवानुम्ह प्राप्त करता 
है। इस प्रकार 'परस्पर भावना” का भाव प्रधान है । 


(३ ) ऋग्वेद में वर्णित धर्म साधारण जन का 
या अशिष्ट छोगों का धर्म नहीं प्रतीत होता । अशि- 
क्षित समुदाय में अवश्य ही मिथ्या धर्म तथा अ्रमात्मक 
विचारों का प्रचार होगा, जैसा कि प्रत्येक समय में 
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रहता है। इनका कुछ और वृद्ध रूप अथवेयेद तथा 
गृह्मसृश्रों में उपलब्ध है । 

(४ ) धार्मिक जीवन का छक्ष्य सुखभोग था। 
दीघोयु, आरोग्य, धन, यश, बल, पुत्रादि जन, असप- 
ल्ञता, वीर प्रजा और अमृतत्व ये ही वैदिक ऋषियों 
के ध्येय थे। हवि और सोम पाकर तथा स्तोत्र 
सुनकर प्रसन्न द्वोनेवाले देवों से ये ही याआ्वाएँ की 
जाती थीं। अमृतत्व तथा देवों के साथ वास की 
प्राथना विरठ है। इस जीवन को सुखमय बनाना 
ही वैदिक आर्यो' का प्रधान कतज्य था। निर्वेद या 
जीवन से ऊबना, जो भारतीय दशनों में अथवा छोगों 
में बाद को इतनी अधिक मात्रा में देखने में आता है, 
ऋग्वेद में नदीं पाया जाता । 


गीताघधर्म 
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(५ ) यहाँ आडम्बर बनावट या भीड़ भाड़ का 
नाम नहीं है। यजुर्वेदादि में यज्ञादि का समारोह देखने 
में आता है, यहाँ नहीं मिलता | निष्कपटता, यथाथता 
और सत्यता ऋग्वेदीय धर्म के प्रधान छक्षण हैं| 
एक श्रद्धालु यजमान सश्चे हृदय से अपने इृष्टदेव को 
बुढाता है और अपनी सीधी खादी भाषा में अपने 
हृदय के सादे भावों को अभिव्यक्त करता है। अपने 
किये पापों को स्वीकार कर, अपनी असमथता प्रकट 
कर, क्षमा प्राथना करता है और उस देव का 
अनुम्ह प्राप्त करता है। थोड़े में यही ऋग्वेदीय 
यज्ञ है। यही ऋग्वेद का घमे है। यहाँ हृदय का 
हृदय से संबन्ध देख पड़ता है । 


जल बह कातचिएादा 


[ ले०--श्री सी० एल० मालबीय ] 


यह जगत्‌ क्‍या है? कहाँ से इसकी उत्पत्ति 
हुई ? कौन इसका रचयिता है ? हम देखते हैं कि 
एक घर बनता है तो उसके छिए सामान और बनाने- 
वाले की आवश्यकता द्ोती है। तो यद्द विश्व जो 
असंख्य जीवों का घर है, इसका बनानेवाछा भी 
कोई होगा ही । वह सामान कहाँ से छाया ? कब 
उसने बनाया ? बुद्धि चकरा जाती है। एक छोटे 
से कयास में इतनी बड़ी बात नहीं आती | बड़े बड़े 
दाशनिकों ने इस प्रइन को हल करने की चेष्टाएँ की 
हैं। कोई कहता है जल से विश्व की उत्पत्ति हुई, 
पर जल कहाँ से आया ? कोई प्रथिवी, अप, तेज, 
वायु और आकाश को तत्त्व मानकर उनके द्वारा 
इसकी रचना सिद्ध करते हैं । पर ये पाँच तत्व 


कहाँ से आये ? कौन इनको मिलाता है और कैसे ये 
भिन्‍न भिन्‍न रूप धारण कर छेते हैं ? यदि माना 
जाय कि इनमें स्वयं मिलने की शक्ति है तो शक्ति 
क्या है और कहाँ से आई ? इसी प्रकार दाशनिकों 
के बताये हुए अणु, मदृद्‌ आदि के संबन्ध में भी प्रश्न 
हो सकता है। अन्ततो गत्वा यही मानना पड़ता है 
कि कोई व्यक्ति अवश्य इसका कतो, घतो एवं विधाता 
है। हम देखते हैं कि बिना किसी कतो के इस 
दुनिया में एक पत्ता तक तो हिलता नहीं। हवा 
चलती है तो वृक्ष हरहराते हैं, बादल आते हैं तो पानी 
बरसता है, सूय से प्रकाश फेछता है; इत्यादि । तो 
यह विश्व भी किसी की कृति है। हमारी बुद्धि 
अपने अनुभव की सीमा के बाहर नहीं जा सकती | 


भक्ति का आविर्भाव 


अमर लि शनि ला पपाओओ ि अ वि नमन» जन्‍न्‍क»»- अजफन-»>-०-- 


अतः चाहे कितना ही नास्तिक क्‍यों न हो, चाहे 
कितना ही तार्किक एवं केवछ ऐन्द्रियज्ञान का विश्वासी 
क्यों न हो उसे मानना पड़ता है कि इस संसार का 
रचयिता अवश्य है | 

अब प्रइन यह उठता है कि यदि मान लिया जाय 
कि ऐसा कोई व्यक्ति है तो वह रहता कहाँ है? इस 
विश्व की तो उसने उत्पत्ति की, पर उसका स्थान 
कहाँ है ? क्‍या किसी दूसरे जगत्‌ में रहता है ! 
पर उस दूसरे जगत्‌ का रचयिता फिर कोन है! 
यदि बह स्वयं है, तो पहले उसकी उत्पत्ति हुई या 
उसके निवासस्थान की ? ऊपर कहे हुए सिद्धान्त 
के अनुसार वह अनादि है तो वह रहा कहाँ? पहले 
आधार होता है तब आधेय । ऐसी स्थिति में हमारे 
शासत्रकारों ने मान लिया कि उस अनादि व्यक्ति के 
संबन्ध में निवासस्थान का प्रश्न ही नहीं उठता। 
वह्द तो घट घट व्यापी एवं कण कण में है, ऊपर से 
किसी वस्तु या जीव का केसा द्वी रूप क्यों न हो, पर 
वास्तविक सत्ता तो उसके अंदर एक ही है। इसी 
का नाम श्रक्ष है। यह अद्वेत है। ऊपरी या बादरी 
रूप तो बनता और बिगढ़ता रहता है, अतः अनित्य 
है। पर असली सत्ता तो उसी एक नित्य और अद्ठेत 
ब्रक्ष की है जिसके बिना सब मिथ्या एवं माया है । 

एक अद्वितीय ब्रक्म की स्थिरता एवं सत्यता सिद्ध 
हो गई, पर हर एक के छिए इसको समझना कठिन 
है। इसी से इसकी प्राप्ति के लिए ज्ञान! सर्वोपरि 
माना गया है और ठीक भी है, क्योंकि इसका 
अनुभव इन्द्रियों द्वारा तो हो नहीं सकता । इन्द्रियों 
की ताकत तो यद्दी तक है कि ऊपरी रंग ढंग का 
परिचय प्राप्त कररू | बाद में किसी वस्तु के अंदर 
क्या है यह जानने की शक्ति बुद्धि अथोत्‌ ज्ञान दी 
में है। कोई आदमी डंडा उठाता है और हम समझ 


१रैपरे 


लेते हैं कि यह मारेगा। मारने का कारय अभी 
प्रत्यक्ष नहीं हुआ है, पर ज्ञान के आधार पर हम मान 
लेते हैं कि ऐसा होगा । इसी तरह से मिन्न भिन्न 
वस्तुओं को बिगढ़ते बनते देखकर हम समझ लेते 
हैं--यह तो इनका बाहरी रूप बिगड़ता और बनता है, 
असली या सत्य म्व॒रूप तो नित्य है । 

यह ब्रह्म यदि हर एक वस्तु में है, तो दिखाई भी 
देना चाहिए । किसी वस्तु को तोढ़ डालछिए या किसी 
जीव को मार डालिए, कहीं कोई त्रह्म नाम की वस्तु 
उसके अंदर से नहीं निकछती। ऐसी स्थिति में 
उसको निराकार मानना अनिवाय हो गया । 

अब पाठकंगण समझ गये होंगे कि ब्रह्ष की 
कल्पना कितनी आवश्यक और सहज है, साथ ही 
उसको सर्वेव्यापी, नित्य, एक, अद्वेत तथा निराकार 
मानना कितना अनिवाय है । 

दाशनिक दृष्टि से यह सिद्धान्त कितना सुन्दर 
एवं अकाट्य है, पर साधारण जनता इसे कहाँ तक 
समझ सकती है? इसको समझने के ढछिए ज्ञान 
चाहिए और पद भी केसा ? तुलसीदासजी 
दिखते हैं-- 

ज्ञान पंथ रृपान के थारा। 
परत खगेस होइ नहीं बारा ॥ 

यह ज्ञान सबके छिए दुलभ है । इसकी 
प्राप्ति के लिए अनेक जप, तप, यम, नियम तथा 
संयम का पाछन करना पड़ता है; फिर भी कोई 
बिरले दी इसे पाते हैं । पर किया क्या जाय ? साधा- 
रण व्यक्तियों के लिए ( जो शंकराचाय ऐसे ज्ञानी 
नहीं हैं ) आश्वासन कहाँ से मिले? वे इस ब्रद्दा 
का ज्ञान कैसे प्राप्त करें ? और इसका ज्ञान प्राप्त 
करना भी आवश्यक था। आजकढ देखने में आता 


१ शेटूड 


है कि जिसकी पहुँच दूर तक हुई उसी का बोलबाला 
रहता है। फिर ब्रह्म ऐसी सर्वोपरि वस्तु का परिचय 
प्राप्त करने के लिए कौन नहीं उत्सुऋू होगा । 
हमारे धर्माधीशों ने जनसाधारण की इस विव- 
शता को देखा, और इसी लिए साकार भगवान्‌ के 
रूप को महत्त्व दिया। उपनिषदों में इसका पहले 
ही से स्थान था। एक स्थछ पर कहद्दा गया है छि 
ईदवर घट घट में है, पर बाहर प्रकट द्योते समय 
बुद्धि उसको गढ़ छीलऋर अपनी रुचि के अनुसार 
बना लेती है । 
गीता में भी भगवान्‌ कद्दते हैं:-- 
८ श्वरः स्वेभूतानां हृद्देशोड्जुन तिष्ठति ।' 
“-गी० १८६१ 
और भी कई जगह वही कहते हैं:-- 
अहमात्मा ग्रुढडाकेश स्वेभूताशयस्थितः । 
अहमादिश्व मध्य च भूतानामन्त एवं च ॥ 
आदित्यानामहं विष्णुज्योतिषां रविरेशुमान्‌। 
मरोचिमंरुतामस्मि नक्षत्राणामह॑ शशी ॥ 
“गी० १०१२०-२ ३ 
बंदों में सामवेद, देवताओं में इन्द्र, इन्द्रियों में 
मन, नदियों में गज्ला आदि इश्वर के स्वरूप दो गये । 
वह त्रद्य जो अब तक निराकार था, साकार हो गया। 
किस के लिए ! “ सो केवल भक्तन हित लछागी। 
'ऋबल! शब्द ध्यान देने योग्य है। सिफ भक्तों के 
लिए । ज्ञानियों के लिए नहीं। झानियों के लिए 
तो बह निराकार है। केवल अज्ञानियों के लिए दी 
वह साकार है। देखिए:-- 
यदा यदा हि धर्मस्य ग्लानिरभवति भारत । 
अम्युत्यानमधमेस्प तदात्मानं रुजाम्यहस ॥ 


*_-गी० ४॥७ 


गीताधर्म 


यहाँ भी भगवान्‌ यही कहते हैं जब जब घर्म की 
ग्लानि होती है, वह साकार रूप धरते हैं, 
अन्यथा नहीं | 

साकार होते ही उनके रूप, गुण और आकार 
आदि सब स्थिर हो गये। प्रह्माद के ऊपर विपत्ति 
पड़ने पर वह जलते हुए छोहे के खंभे से टिकल 
आये। रूप कैसा था? नर और सिंद ! दशरथ 
के आँगन में रामरूप धारण कर केलि करते हैं। 
* कोटिन काम लजावन हारे * बन जाते हैं। कृष्ण- 
रूप धारणकर बाल्यावस्था में दही, माखन चुराते हैं, 
राधा तथा गोपियों के साथ रासछीछा तथा केलि 
करते हैं। और बड़े होने पर अज़ुन के सारथी 
बनकर गीता का सदुपदेश सुनाते हैं । 

ऐसे सर्वशक्तिमान्‌ तथा समस्त विश्व के भरण 
पोषण कतो को पाकर कौन नहीं उनके आश्रय में 
जाना चाहेगा। कौन उनकी सेवा सुभ्रूषा में तल्लीन 
न होगा । जिसकी जैसी हृदय की प्रवृत्ति या भावना 
थी वह वैसा उनसे संबन्ध स्थापित करने छगा | 

कोई उनको तुलसीदासजी की भांति अपना 
स्वामी मानता है, तो कोई गोपियों की तरह अपना 
पति। अजुन उनको दे कृष्ण, हे यादव, दे सखे 
कहकर पुकारते हैं। सूरदासजी कृष्ण को स्वशक्ति- 
मान्‌ मानते हुए भी माखन रोदी के लिए रुलाते हैं:-- 

“घर के प्रश्न माॉँगत माखन रोटी ।* 

कहाँ अज, अनादि, अद्वेत त्रद्म और कहाँ श्री 
वल्लछभाचायजी की कृपा से दद्दी चुराते और रस्सियों 
से बाघे जाते हैं । 

इसी साकार रूप में अपने आप को तल्डीन कर 
देना भक्ति कहलाती है। इश्वर को प्राप्त करने के 
लिए या यों कद्िए कि उस सत्य का स्वरूप जानने 
के लिए ( जो इस मिथ्या जगत्‌ का आधार है ) भक्ति 


भक्ति का आविभाँव 


जरा ० आर यो 


सर्वश्रेष्ठ और सवेसुगम मागे है। श्रीमद्भागवत- 
माहात्म्य में नारदजी कद्दते हैं:-- 

“हजारों जन्म के उपरान्त मनुष्य के हृदय में 
कद्दी भक्ति का अह्डुर जमता है। कलियुग में केवल 
भक्ति द्वी श्रेष्ठ है। में पुकारकर कद्दता हूँ कि भक्ति 
से बढ़कर कुछ नहीं है। भक्ति से भगवान अपने 
सामने द्वी उपस्थित हो जाते हैं ।” 

भक्ति करना तो सुगम है, पर इसकी व्याख्या 
कठिन है। हाँ; इसके लक्षण बताये जा सकते हैं:-- 

श्रद्धा! ई फुलेल औ उबटनो 'अ्रवणकथा', 
मेल अभिमान अंग अंगनि छुड़ाइए। 
'भनन' सुनीर, अन्हवार अँग्ुछाई दया, 
नव॒नि वसन, पन सोंधो, छो लगाइए। 
आभरन 'नाम हरि”, 'साधुसेवा' करणोफूल , 
मानसी सुनथ, संग अनन बनाइए। 
भक्ति महारानी कौ सिंगार चारु बीरी “चाह 
रहें जो निहारि लहे छाल प्यारी गाइए ॥ 
अथोत्‌ कथा का सुनना, अहंकार छोड़ देना, 
श्रद्धा, मनन, दया, नम्नता, (5० प्रण-चातक तथा मीन 
की भाति ), दरिनामकीतन, हरि तथा साधु की सेवा, 
मानसी ( >अष्टयामरीति-मानसपूजा, भावना, 
निरन्तर सुरति, परिचयां आकि ), सुसंग तथा नेद 
भक्ति के अक्ञ हैं । 

इस भक्ति के पाँच रूप हैं-- 
पश्चंधा भेदमस्तीह तच्छणुष्व महायुने । 
शान्तो दास्यस्तथा सख्यो वात्सल्यश्र शृंद्ा रकः ॥ 

“-इनुमतसेहिता 
शौन्त, दास्य, सख्य, वात्सल्य तथा शृक्ञार । 
शान्त रस 

शान्त रस में इैेंश्वर को स्चिदानन्द व्यापक और 


१२८४, 


अंशी मानते हैं। और इसी तरह जीव को शेष या 
अंश मानते हैं। देखिए गीता में भगवान कहते हैं-- 
यो मां पश्यति सर्वत्र सवें च मयि पद्यति। 
तस्याहं न प्रणश्यामि स च मे न प्रणद्यति ॥ 
चलन वगी० ६।३० 
श्रेयो हि ज्ञानमभ्यासाज्ज्ञानादुध्यानं विशिष्यते | 
ध्यानात्कमेफलत्यागः त्यागाबछान्तिरनन्तरम्‌ ॥ 
“-गी० १२१२ 

इसमें शान्ति स्थायी भाव, इैष्ट श्री राम चन्द्र 
परत्रह्म विपयालम्बन, तबह्मा, शिव, नारदादि आश्रया- 
लम्बन, उपनिषद्‌ तथा वेराग्य उद्दीपन, नासा के 
अग्रभाग पर दृष्टि अवधूतचेष्टा अनुभाव, स्तम्भ, 
रोमाञ्व आदि सात्विक भाव और स्मृति निर्वद आदि 
व्यभिचारी भाव हैं । 

देखिए तुलसीदासजी इसका लक्षण दिखाते हैं:-< 
नासिकाग्र करि दृष्टि पुनि, धरे भेष अवधूंत । 
निर्मेमता निबोक्यता, यथा साख्र अलुसूत ॥। 
दारुपाहिं पावक् लगे, तीन रूप दरसाय। 
जरे बरे हो भस्म जब, तब सो सान्‍्त कहाय ॥ 

दास्य रस 
“ सेवक सेव्य भाव बिज्लु, भव न तरिय उरगारि- 
“- युलसी 

इस दास्य रस के अनुसार इंश्वर और जीव में 

सेन्य और सेवक का भाव वतेमान रहता है। 
सख्य रस 

न तथा मे प्रियतम आत्मयोनिने शंकरः। 
न च संकर्षणो न श्रीनैंवात्मा च यथा भवोन्‌ । 

इस रस के अनुसार इेश्वर और जीब में मिन्रता 


१७ढे 


१२७६ 
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का भाष रहता है--जैसे कृष्ण और अजुन में या 
राम और सुप्रीव तथा विभीषण में । राम कहते हैं:-- 
ये सब, प्ुनिवर, सखा हमारे । 
भरतहु ते मोहि अधिक पियारे॥ 
इस रस में मित्र भाव स्थायी भाव, मित्र सुखद 
राम विषयालम्बन, विभीषण आश्रयालम्बन, भधुर- 
वचन उद्दीपन एवं मृगया उद्दीपन आदि हैं ॥ 
श्ुज़ार रस 
हरिरिति हरिरिति जयति सकामम्‌। 
“गीतगोविन्द ! 
यत्ते झुजातचरणाम्बुरुईं स्तनेषु, 
भीताः शनेः प्रिय दधीमहि ककंशेषु । 
तेनाटवीमटसि तदृव्यथते न कि स्वित्‌, 
कूपांदिभिश्नेमति धीर्भवदायुषां नः ॥ 
इस रस के अनुसार इश्वर पति, नायक, छयछ 
आदि और जीव पत्नी, नायिका, सहचरी आदि के 
रूप में वर्णित किये जाते हैं। इसमें प्रियतम पद्रति 
स्थायी भाव, प्रेमसिन्धु राम विषयालम्बन, जानकीजी 
आश्रयाठम्बन, फमनीयता तथा वंसन्त ऋतु उद्दीपन, 
स्मित आदि अनुभाव एवं सात्तिक और व्यभि- 
भारी भाव हैं । 
इसी भांति वात्सल्य रस पिता पुत्र तथा भाई 
भाई का संबन्ध जीव और इंश्वर में होता है । 
इन्हीं भावों तथा रसों को लेकर मन्दिरों तथा 
देवालयों में मूर्तियाँ स्थापित द्वो गई और भक्तगण 
उन्हीं की सेवा में लीन रहने छगे। पुजारी मूर्ति के 
नहलाने घुलाने म॑ ऐसे व्यस्त रहने लगे कि अध्ययन 
या सांखारिक झगड़ों से उनका कोई संबन्ध न रह 
गया। वे इस विचार को भूल गये कि मूर्ति इेश्वर की 
उपासना के छिए साधन है, साक्षात्‌ ईश्वर नहीं । धीरे 
धीरे इस भक्ति की ओठ में पाप और दुराचार फेला । 


गीताघमे 


भक्ति के संबन्ध में कपिछ मुनि कहते हैं:-- 

जैसे गन्ध वायु के योग से अपने स्थान से आकर 
घराणेन्द्रिय के निकट उपस्थित द्ोता है वैसे वी ऐसे 
भक्तियोग के अधिकारी प्राणी का विकारद्दीन विशुद्ध 
चित्त सहज में परमात्मा को प्राप्त होता है। वही 
भक्ति तामसी, राजसी, सात्त्वकी आदि कई रूप 
धारण करती है। 

तामसी--हिंसा, दम्भ आदि के वश से अपनी 
अपनी इच्छा पू्ण करने के लिए जो इंश्वर की पूजा 
या भक्ति की जाय । 

राजसी--ऐश्वये आदि की छालसा से मूर्ति 
की पूजा करना । 

सात्त्तिकी -- अपना पाप नष्ट करने की इच्छा 
से जो अपने समस्त कम को इश्वरापण कर देता है, 
लेकिन जीव को ईश्वर से भिन्‍न मानता है। 

निष्काम भक्ति-- कर्मों का समपण हो और साथ 
ही साथ घट घट में इश्वर का अस्तित्व माने | 

निष्काम भक्ति सर्वोपरि मानी गई है। श्री 
कपिछजी अपनी माता से कहते हैं--“ ऐसे निष्काम 
भक्त मेरी दी हुई सालोक्य ( वैकुण्ठबास ), सा; 
( इधर के समान ऐश्वय ), सामीप्य, सारूप्य व 
सायुज्य इन पाँच प्रकार की भुक्ति को भी सिवाय 
मेरी सेवा के नहीं ग्रहण करते ।” इसी भक्तियोग 
से माया का अतिक्रमण करके ब्रह्मत्व की प्राप्ति 
द्वोती है। 

ऊपर दिये हुए कथन से स्पष्ट है कि जिस अद्म- 
ज्ञान के लिए योगी छोग कठिन तप या द्वोम श्रत 
आदि करते थे वह अब इस भक्ति के द्वारा सुगम 
और सरल द्वो गया है । 

इस भक्तिमागे के आधार गीता तथा भीमक्ा- 
गवत हैं । 





धाजा जाए उडी 


श] 


कठाशजाल 


कुछ शब्दों की व्याख्या 
( ले०--श्री हरिद्वारी सिंह पाणढेय, पीलीभीत ) 


[ हम लेखक की सभी बातों से सहमत नहीं, 
तो भी लेखक ने शब्दों पर जो विचार किया है. वह 
मनन करने योग्य है । -- सं० _] 

सृष्टि के आदि से लेकर विश्व में गोचर, अगोचर 
जो कुछ भी है उसकी उत्पत्ति, स्थिति एवं विनाश 
सब एक न एक नियम के अलुकूल हैं और उनझे 
ज्ञान के एक मात्र साधन वेद हैं । 

जिन जिन महापुरुषों को इस साधन में जितनी 
जितनी उपलब्धि हुई है, उन सबने प्राणिमात्र के 
उपकाराथ उसकी विज्ञप्ति में प्राणणण से प्रयत्न किया 
है। इसी के परिणामस्वरूप ब्राह्षण, उपनिषद्‌, 
श्रति, स्मृति आदि इस दीन द्वीन दशा में भी हमें 
दिखाई दे रहे हैं । 

विविध कर्मों के समूह को नियम कह्दते हैं। ये 
दो प्रकार के द्वोते हैं--प्रवतेक तथा निवतेक । समस्त 
सृष्टि में ये कम एक ही से लागू हैं। उदाहरणा्-- 

सत्य ब्रयात्रियं ब्रुबात्‌, 

( प्रवतक कम ) 
न ब्रयात्सत्यम्रियम्‌ । 

( निव्तंक कर्म ) 

घर्म का यह विधान कर्मसमूह के अतिरिक्त और 
क्या है? इसमें कम के प्रवतेक और निवतेक 
दोनों प्रकार उपस्थित हैं । 

विज्ञान, ज्योतिष, मन्त्र, योग इत्यादि सब प्रव- 
तक तथा निवतंक कमदेशों से दी परिपूण हैं। अस्तु, 


यह सिद्ध ही है कि वेद में प्रवतेक तथा निवतेक 
कर्मों की प्रवृत्ति तथा निवृत्ति प्रतिपादित की गई है। 
ऋषियों ने वेद को ही आदि धमेपुस्तक बताया है। 
वसिष्ठ ऋषि का भी वचन है--“श्रुतिस्मृतिविद्वितो 
घम:” अथोत श्रुति ( वेद ) तथा स्मृति ( धर्मशास््र ) 
में विहित कर्मों का स्वीकार तथा निषिद्ध कर्मों का 
त्याग ही घम्मं है। इससे यही निष्कष निकला कि 
कमसमूह ही को धर्म कहते हैं । 

संसार में धमे और अधम्म का उल्लेख कर्म की 
प्रवतेक तथा निवतेक प्रकृति के अनुसार है। अथोत्‌ 
श्रति तथा स्मृति में जिन कर्मों के करने का विधान 
है उनको करना एवं जिनके करने का निषेष है 
उनको न करना ही धमं; और विहित कर्मों कान 
करना एवं निषिद्ध कर्मों का करना दी अधम है। 


आधुनिक विज्ञानवेत्ताओं के द्वारा भी यह प्रमा- 
णित हो चुका है कि सबसे प्राचीन पुस्तक वेद ही 
है। इसका काल सृष्टि के काछ की भांति निधोरित 
नहीं किया जा सका। हम दूसरे शब्दों में यों भी 
कह सकते हैं कि वेद उतना ही पुराना है जितनी 
सृष्टि। यायों कहिए कि सृष्टि से भी पुराना है। 
कारण, ये नियम (जिनके अधीन सृष्टिकम चल 
रहा है ) वेद में उपस्थित हैं। अब अनुमान द्वारा 
यही सिद्ध हुआ कि नियम काये से प्रथम प्राहुभूंत 
होते हैं। इसलिए सृष्टि (जो नियमों के कारयरूप 
है) का ही वर्णन वेद में है, अतः वेद स्रष्टि से भी 


श्श्ध्ड 





पूवे के हैं। ऊपर कहद्दा जा चुका है 'घर्म ? का आदि 
अर्थ 'कर्मसमूह ” ही है। ऋषियों ने इनके लक्षण 
भी निधोरित कर दिये हैं। यदि किसी को किसी 
कं की धर्माधमंश्रकृति के संबन्ध में कहीं भ्रम 
पढ़ने छगे तो वह उसमें इन छक्षणों को ढूँढ़े। वे 
छक्षण--धति, क्षमा, दम, अस्तेय, शौच, इन्द्रिय- 
निम्रह, घी, विद्या, सत्य और अक्रोध हैं। जिन 
कर्मों में ये दस गुण छक्षित हों वे द्वी कम कर्तव्य 
हैं। उन्हीं के करने की आज्ञा शास्रों में प्रतिपादित 
की गई है। 

प्राचीन काल में स्वभावतः धमेरत होने के कारण 
सर्वेसाधारण की समस्त शक्तियाँ यथावत्‌ संचालित थीं 
और ऋषिसंमेलनों में जो धर्मशिक्षाएँ हुआ करती थीं, 
वे स्मृति में स्थित रहती थीं। परंतु युगालुकूल थोड़ी 
थोड़ी त्रुटि द्वोते होते जब स्मृतिशक्तियाँ नितान्त निरबे 
दो गईं तब धमंपुस्तकें लिपिबद्ध होने छगीं। और 
आज भी उनकी मुद्रित प्रतियाँ प्राप्त हो रही हैं । 

अनादि कालछ से वर्तमान समय तक धघमशिक्षा 
का प्रयत्न किसी न किसी रूप में होता चला आया, 
परंतु महान्‌ शोक की बात है कि हम “घमं” शब्द 
का अथ तक नहीं समझे हैं। कहीं तो हम स्वभाव 
को धम समझने लगते हैं, कहीं आधार को, और 
कहीं स्वस्थ च॒ प्रियमात्मान:” इस नियम के अनु- 
कूछ ( सनगढ़ंत अथ करके ) अपने मनमाने काये 
को | यद्यपि इस वाक्य में “आत्मन: प्रियं” प्रकट 
रूप से बताता है कि वह कम जो “आत्मा” अर्थात्‌ 
हमारे “जीव ” को श्रिय हो; नकि मन को भाने- 
वाछा। आत्मा तथा सन में ड्ितना अन्तर है और 
८“ आत्मझ्ान” कितना दुस्तर है इसपर विचार ही 
नहीं करते। जब आत्मज्नान की उपलब्धि ही नहीं 
हुईं तो “ आत्मप्रिय ” का निधोरण कैसा ९ 


गीताघर्म 





न्न्क्त 


इससे भी बढ़कर पश्चात्ताप का विषय यह है 
कि जिसमें धर्म की प्राप्ति है दी नहीं उसे भी हम 
धर्म मानने लगे हैं और यह सववेथा भूल गये हैं कि 
मत, मांग, पंथ, समुदाय, मजहब, इज्म, रिलिजन 
नितान्त भिन्न वस्तु हैं; और घमम कुछ दूसरा ही है। 

वस्तुतः धम वे नियम हैं जो विश्व भर के निमित्त 
एक ही भौति प्रयुक्त हों। इसके प्रतिकूछ उपरोक्त 
मतादि एक ही प्रदेश में उत्पन्न हुए कतिपय जन- 
समुदाय के व्यवद्वार के लिए हैं। धर्म की तरह 
एक भौति प्रयुक्त नहीं हैं। 

और दम हैं कि जो कुछ मुँह में आया बिना 
सोचे समझे बक उठे। जब हम ध्रृति, क्षमादि की 
कसौटी पर इसाई, इस्छाम आदि मजहबों तथा 
मतों के नियमों को कस, तो जीवों के वध, बहन, 
भांजी आदि से विवाह और तढाक आदि के विधान 
क्या धर्मसिद्ध होंगे ? नहीं और कभी नहीं । 

भरा जब हम क्रिश्चियनघम, इस्छामधर्म आदि 
कहकर दोनों में धर्मत्व स्वीकार करते हैं, तो विधमेत्व 
तथा अधमेत्व की प्राप्ति के निमित्त किसे ढूढ़ेंगे ९ 
इसके अतिरिक्त आज यदि कोई सनातनधर्मी इंसाई 
या मुसलमान द्वो जाय तो उसे धर्मच्युत क्‍यों मानते 
और क्यों उसका बहिष्कार करते हैं ? क्योंकि हमारे 
दी कथनानुसार वह धर्मच्युत तो हुआ ही नहीं ! 
या तो क्रिश्चियनधम या इस्छामध्म आदि ही न 

१, हम पीछे भी लिख चुके हैं कि सामान्यतया 
अपने धर्म का कट्टर मनुष्य दूसरे के धर्मों को धरम नहीं 
सममता, अ्रतः हमारे पाठकों को उसकी कद्दरता और 
स्वधमनिष्ठा से असन्न होना चादिए। ओर अपने धर्म से 
तुलना करने में ऐसे गुण दोष दिखाने ही पड़ते हैं, पर 
संपादक सदा सभी लेखकों से सहमत रहता है, यह न 
समझना चाहिए। 


हिला न नम नी नल ना ाााा% ४ं॑ण७७७७७४७७७४७७ए्एाप 


फट्टिए, या फिर धमविशेष में प्रवृत्त हुए अपने भाई 
को धर्मेच्युत ही न ठहराइए ! 

इसी प्रकार की एक भूछ अपने को हिंदू कहना 
कहलाना भी है। यदि किसी से पूछें कि श्रुति, 
स्मृति, वेद, पुराण, इतिहासादि में कट्ठीं पता नहीं 
चलता कि किन लोगों की यह उपाधि है ? क्‍योंकि 
आदि से इस विश्वनिवासियों की जो जो संज्ञाएँ 
हैं उनमें इसका उल्लेख नहीं मिलता (कोई भी 
देश, काछ, घम, कम ऐसा नहीं मिलता कि जिसे 
लक्षित करने के निमित्त यद्द उपाधि निधोरित की गई 
हो ), तो वह झट मनगढ़ंत व्युत्पत्तियाँ बताने छगता 
है। उसका कारण केवल अज्ञानता तथा अविवेक 
है और कुछ नहीं, क्‍योंकि ये व्युत्पत्तियाँ जिन 
आधारों पर गढ़ी गई हैँ उनके मूलकारण पहले भी 
वर्तमान थे । तब क्या दमारे पूबज ऐसे निकम्मे थे 
कि वे हिंदू शब्द' को इन व्युपत्तियों से सिद्ध करके 





१--सच पूछा जाय तो हिंदू की कोई श्रच्छी शाज्रीय 
व्याख्या तो नहीं मिलती, तो भी एक व्याख्या हम उद्धृत 
करते हैं-- 

“हिंदू शब्द की व्युत्पत्ति-- 

प्रायः लोग यही बात बार बार दुह्दराया करते हैं कि 
हिंदू शब्द मुसलमानों का दिया हुआ है और उसका श्रथ॑ 
काफिर, विधर्मी, नीच, दुष्ट आदि है। भ्रभी एक इतिहास 
का ग्रन्थ मेरे सामने है ( ग्रन्थ अंग्रेजी में है ) उसमें भी 
इसी व्युत्तत्ति की आ्रावृत्ति की गई है। 


एक इतिद्वास के विद्यार्थी की हैतियत से मेरी केवल 
एक प्रार्थना है कि लोग थोड़ा कष्ट उठाकर उन चीनी 
यात्रियों के उल्लेखों को देखें जो इस्लामधर्म और जाति 
की उत्पत्ति के पहले ही भारत में भ्रमण करने आये थे | 
हुएनत्सांग और फाहियान दोनों ने अपने यात्राविवरणों 





श्श्व्ः्‌ 


अपने भ्रन्थों में इसका प्रयोग न करते और अपने 
समुदाय को दो अक्षर के हिंदू शब्द से (वे ही वैया- 
करण जो शब्दनि्मांण में एक मात्रा कम कर पाने 
के ह्॒ष को पुत्रोत्पत्ति के तुल्य हष मानते हैं ) सूचित 
न करके उसके निमित्त ढाई अक्षर के आये शब्द का 
क्यों निमाण करते ९ 

आज भी दम यदि अज्ञान के अन्धकूप से निकल- 
कर, संज्ञाशून्यता को हटाकर, विवेक के चक्षु खोलकर 
विचार करें तो प्रतीत होगा--जब संसार के समस्त 
पदार्थ तत्त्वज हैं तो अक्षर भी अवश्य तत्त्वज ही हैं। 

यदि योगशासत्र, मन्त्रशात्न की छान बीन की 
जाय तो थोड़े द्वी प्रयत्न से प्रतीत हो जायगा कि 
ऋषियों ने भिन्‍न भिन्‍न तत्त्व को प्रृथक्‌ प्रथक्‌ वर्गों में 
विभक्त किये हैं। आवश्यकतानुकूल उन्हीं से संयो- 
जन, विभाजन, संपुट, अनुलोम, प्रतिञोमादि क्रियाओं 
द्वारा मन्त्रनिमोण करके स्थूछ पदार्थों द्वारा द्वोनेवाले 
समस्त कार्यों के अतिरिक्त आधिभौतिक, आधिदेविक 
तथा आध्यात्मिक कऋृत्यों के निष्पादन करने की योग्यता 
प्राप्त की जाती है, जिसे हम छोग प्रतिदिन भिन्‍न 
भिन्‍न रूप में प्रतिपादित होते देखते हैं, कि बहुना 
मोक्ष तक की संग्राप्ति मन्त्र द्वारा हो जाती है। फिर 
यदि व्यवहार में आनेवाले शब्दों के अक्षरों के तत्त्वज 
प्रभावों पर विचार किया जाय तो आपको आश्वर्या- 


हू हिंदू शब्द का उल्लेख किया है ओर हुएनत्सांग ने तो 


स्पष्ट ही उसकी व्युत्पत्ति इन्दु ( चन्द्र ) से बताई है। 
चन्द्र इन्दु के समान उउज्बछ धर्मे,-- 

साधारण ध्वनिपरिवर्तन के श्रनुसार सिन्धु से हिंदू 
सहज द्वी बन जाता है, पर इन्दु से हिंदु बनना भी असं- 
भव और असंगत नहीं प्रतीत होता। ( पणिडित पत्र 


१४ अक्टूबर, सन्‌ १६३४ की पं० पद्मनारायण आचाय॑- 
कृत टिप्पणी से ।--सं० ) 
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न्वित तथा चमत्कृत होने के लिए सव्वेथा बाध्य 
होना पड़ेगा | 

सब तत्त्व्राधान्य की दृष्टि से हिंदू शब्द के 
तत्वों और उनके नियमानुकूल प्रभावों पर विचार 
कीजिए | 





तस्त्व स्वभाव 
ह्‌ आकाश गति 
। अपक्‍़वति उत्थान 
न्‌ आकाश गति 
द्‌ प्थिवी पतन 
(५० पृथिवी पतन 


उपरोक्त विवरण से स्पष्ट है कि अपितत्त्व जिसका 
प्रभाव ऊपर उठाना है, आकाशतत्त्व में बंद कर 
दिया गया है । 

आधुनिक विज्ञानवेत्ताओं ने निधोरित किया है 
कि आकाश ( ५०५८ए००७ ) में कोई पदा्थ बंद 
कर दिया जाय तो उसका प्रभाव बाह्य पदार्थों पर 
नहीं पड़ता । 

अस्तु, इस हिंदू” शब्दरूपी मन्त्र की आराधना 
से उत्थानशक्ति का स्तम्भन तथा अधःपतन निश्चित 
एवं समुचित है । 

आप देखेंगे कि गति देनेवाले आकाशतत्त्वज 
अक्षर के आगे द्विगुणित प्रथिवीतत्त्वज अक्षरों का 
समावेश किया गया है, जिनका स्वभाव अधःपतन 
है। अस्तु, इस मन्त्र का प्रभाव अधःपतन की 
ओर द्विगुणित वेंग से अप्रसर करनेवाला 
निश्चित हुआ । 

तीसरी बात विचारणीय यह है कि जलतत्त्वज 
तथा वायुतर्वज अक्षर ( जिनका स्वभाव तथा प्रभाव 
समष्टिकरण और संचालन होता है) इस मन्त्र में 
हैं दी नहीं 





गीताघर्म 
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अस्तु, इसके जप में तरपर होने का फल यह होना 
चाहिए कि जपनेवाले --- 

१. उत्थानशक्ति से बच्चित हो जायें, 

२. उत्तरोत्तर पतनशील हो जायें, 

३. ऐक्यता से निरन्तर शुन्य हो जायें, 

४. संचालनशक्ति से सबंथा शून्य हो जायें । 

अब आप ही बतावें कि जो जनसमुदाय अपने 
को “हिंदू” कहते कहाते हैं, क्या उनमें ऐक्यता, संचा- 
छनशक्ति तथा उत्थानशक्ति नाममात्र को है? और 
क्या व अधःपतन की ओर प्रबल वेग से अग्रसर नहीं 
द्दो रहे दें ९ | 

इसके प्रतिकूल जो छोग अपने को “हिंदू” के 
अतिरिक्त अन्य संज्ञाओं से संबोधित करते कराते हैं, 
क्या वे उत्थान, ऐक्यता और संचालनशक्ति से 
वचज्चित अथवा पतनशक्ति की ओर अग्रसर हैं ! 

अब आप स्वयं निणय कर लीजिए कि रूढि के 
सेवक बने रहना तथा अपने को हिंदू कददछाये जाना 
कहाँ तक द्वितकर है ? 

संवत्‌ १९२६ की बात है--काशीपीठ टेढ़ीनीम 
में श्री काशीराज के सभापतित्व में एक सभा हुई 
थी। उस सभा के ६४ दिग्गज पण्डितों ने ( जिनके 
शुभनाम की सूची मेरे पास संचित है ) यह व्यवस्था 
दी थी कि-- 


हिन्द्शब्दो हि यवनेष्वधर्मिमननबोधकः । 
अतो नाहेन्ति तच्छब्दबोधितां सकला जनाः ॥ 
पापिनां पापियवनेस्संकेते ऋृतवासरः । 
नोचितसस्वीकृता5स्माभिहिन्द्शब्दमितीरित) ॥ 


तब क्या वें हिंदुओं के निकट मू्खे ही थे अथवा 
आजकल जो थोथी वसयुत्पत्तियाँ बताकर अश्पक्षों शो 


धर्म और उसपंर क्रुठाराघात 


संतुष्ट कर दिया जाता है वे उनके पाण्डित्य से 
परे थीं ९ 

उत्थान के निमित्त पयोप्त बुद्धि के संचय की 
परमावश्यकता है। अस्तु “हिंदू मन्त्रों से प्रभा- 
वित जनससुदाय की साक्षात्‌ निबुद्धिता तथा अविवे- 
कता का प्रमाण इसी से प्राप्त हो जाता है कि वे 
सहषे अपने को “आदमी” तथा ईमानदार कहद्दते 
कहलाते हैं -। 

अब तनिक “आदमी” तथा “ईमानदार” शब्दों 
की व्याख्या पर ध्यान दीजिए । 

“आदमी! फारसी का शब्द है जिसमें आदम 

शब्द में संबन्धद्योतक प्रत्यय ई छगा है। जिसका 

अर्थ द्वोता है आदम से उत्पन्न | जो शिखा सूत्र रखने- 
वाले अपने को आदमी कद्दते कददलाते हैं, क्या वे कभी 
यह भी सोचते हैं कि इसका तात्पय यह है कि 
उनकी प्रपूबजाएँ पत्नीरूप से हज॒रते आदम अल- 
ससछाम की दरमसरा में रहीं और उनके वीय से 
परंपरानुसार उनकी उत्पत्ति हुई है; अथवा दूसरे 
शब्दों में यह कि वे जारज संतान हैं ९ 

इसी प्रकार “ इमानदार ” शब्द 'इमान” के आगे 
दार प्रत्यय छगाकर बना है। इसका अथ द्वोता है 
ईमानवाला । 

अब “ईमान” शब्द को छीजिए। इमान कहते 
हैं कुरानशरीफ व हदीसशरीफ में दी हुई आश्ञाओं 
को | इस तरद्द इमानदार उसे कहेंगे जो कुरान और 
हदीस के आज्ञापित कर्मों का करनेवाला हो। अतः 
मैं तो नहीं समझता कि इस नियम के मुताबिक 
आयों में हूँढने से भी कोई “इमानदार” मिले । 

विगत गल्जञामेछा ( ककोड़ा, बदायूँ ) के अवसर 
पर ( हमेशा अपने मकान पर टेंगे रहनेवाले ) दो 
नोटिस बोड मेंने अपने डेरे के सामने सदर सडक 


१३६१ 


पर लटका दिये थे। इन बो्डां पर अलग अलग 
उदू और देवनागरी में नीचे छिखे वाक्य अक्.ित थे । 
उर्द-मैं हिंदू नहीं हूँ नहीं आदमी हूँ, 
सरोकार ईमाँ से रखता नहीं हूँ। 
ध्वजाधर्म की लदरयाती हैं दिल पर, 
किसी हिंदू से इसमें डरता नहीं हूँ ॥ 
राकिम हरिद्वारीसिंह पाण्डेय, 
मोहल्ला-डाल्चन्द्‌, 
जमीदार पीलीमीत 
देवनागरी--नहिं हिंदू नाहिं आदमी, 
नहिं राखत ईमान । 
द्विज हरिद्वारीसिंह ही, 
मनुज धार्मिक जान ॥ 
विद्वान चाहें तो तक करू । 
दोनों बोर्ड प्रारम्भ से अन्त तक छटकते रहे । 
स्त्री, पुरुष तो क्‍या बालक, बालिकाओं तह ने ठह्दर 
ठहरकर पढ़े, परंतु किसी ने कोई तक बितक 
नहीं किया | 
शोक ! महाशोक !! कि आज से चालीस वर्ष पूर्व 
से ( जबसे कि मेरे विचार में इस निपातनशीछ मन्त्र 
की कतूंत भर्लीभाति आ गई तबसे ) अब तक भेने 
कितनी ही सभा, महासभाओं में उपत्थित होकर तथा 
प्राथनापत्र प्रेषित करके, सज्जनों को अपने विचारों 
से अभिन्न करके स्वयं मनन करने की चेष्टा की। 
परंतु छोटी छोटी सभा तो क्‍या, बड़ी बड़ी सभाओं 
संस्थाओं के सभापति (जैप्ते श्री १०८ स्वामी दया* 
नन्‍्दजी बी० ए० प्रश्धति ) ने भी एक दो नहीं, बरन्‌ 
दूस दूस, बोस बीस सादे तथा अनेकों रजिस्टर्ड 
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चिट्ठी भेजने और संमेललनों में उपस्थित हो होकर 
प्राथना करने पर भी उत्तर कुछ न दिया और एक न 
एक बहद्दाना बताकर टाल दिया | 

पिछले दिनों अखिल भारतवर्षीय स्वराज्यसंघ के 
सेक्रेटरी श्रीयुत वृजछाल कामदारजी से पत्रव्यवहार 
हुआ, जिसका परिणाम यह हुआ कि उन्होंने मेरे 
प्रश्नपूर्ण प्राथनापत्र, महती सभा काशी में निर्णयाथ 
प्रेषित कर दिये। उसका भी अभी तक कोई निर्णय 
प्राप्त नहीं हुआ । 

उपरोक्त प्रचलित धमंसंस्थाओं का उत्तर न 
देना तथा ढाई छाख यात्री जनसमूह में से एक का 
भी प्रश्न न करना इस बात का द्योतक है किः-- 

जिन छोगों ने भी अपनी “धार्मिक” मनुज, 
मानव, मनई तथा ब्राद्षण, क्षत्रियादि उपाधि को 
त्यागकर हिंदू, आदमी, और इमानदार कद्दना कह- 
लाना स्वीकार कर लिया है--अवशय ही उन्होंने बिना 
सोचे समझे ही स्वीकृत किया है। अब तक कोई 
चेतानेवाला नहीं मिला कि प्रश्न करता और चेतावनी 
देता। जब एक प्रश्नकतों उत्पन्न हो गया तो प्रमाण 
न मिलने तथा अपनी अक्षानता का ज्ञान हो जाने 
पर चुप न रहें तो करें क्या ९ 

आनन्द्‌ की बात तो यह है कि बिचारे भुसल- 
मानों ने जिन्होंने कि ये शब्द निर्मित किये, अपने 
कोप में इनके यथार्थ अथ लिख दिये हैं। वे भारत 
के देशनिवासियों को मशरकी लिंखते हैं और 
“आये! कहते हैं। आदमी शब्द यथाथ में उन्होंने 


गीतोधर्म 


अनाज, 


हजरते आदम की औलाद के लिए प्रयुक्त किया है; 
अन्यथा “इंसान” और “मं” शब्द उनके कोष में 
न होते। इसी प्रकार 'इमानदार' शब्द केवल 
मुसलमानों के प्रयोग किये जाने के निमित्त बना था, 
अन्यथा जिस अथ में अपने को हिंदू कहनेवाले इसे 
प्रयुक्त करते हैं वहाँ 'द्यानतदार” शब्द के निमोण 
करने की उन्हें आवश्यकता न पड़ती | 
आज इस लेख द्वारा में अपने विचार प्रवीण 
पाठकों पर प्रकट कर रहा हूँ। साथ ही प्राथेना है 
कि यदि किसी की संमति में मुझ अल्पक्ष का यह 
साधारण निब्रन्ध अथवा इसमें प्रतिपादित विषय 
त्रुट्यात्मक जेंचे तो वे सज्जन कृपया मुझको मेरी 
श्रुटियाँ सप्रमाण बता दें। और हिंदू शब्द को 
( जिसके संयोग से हमारा धर्म, देश, भाषा, लिपि, 
जाति आदि विकृत होकर “दिंदूधरम” “दिंदुस्तान ' 
“हिंदी ! 'हिंदुई! और हिंदू” कद्दे जाने छगे ) यवनों 
के काल से पूर्व के किसी एक भी भ्रस्थ से उद्धृत करके 
बता दें। इसके प्रतिकूल यदि यह निश्रन्ध तथा इसमें 
प्रतिपादित विषय उनकी संमति में यथाथंवाद सिद्ध 
हो, तो कृपया इसको अपने इृष्ट मित्रों तथा पास 
पड़ोसियों पर प्रकट क रके “हिंदू” “ आदमी ” ' इमान- 
दार! आदि शब्दों का बहिष्कार करें; और “हिंदुस्तान! 
के स्थान पर भारत*वा आयावते, 'हिंदी' के स्थान पर 
देवनागरी, 'दिंदू” के स्थान पर भारतीय बा 
आये अथवा धार्मिक शब्दों के प्रयोग करने की 
कृपा करें | 


जज आओ लुथए आानेदशललाबाएह 


( छे२--पं० गिरिजादत्त त्रिपाठी एम० ए०, व्याकरण, न्याय आदि के आचाय ) 


“दर्शन! की अनेकों महत्त्वपूर्ण समस्याश्रों के साथ 
साथ यह भी एक समस्‍या बिना इल हुए चली आ रही 
है कि क्‍या “धर्म ! ( !२८।४०॥ ) और 'दशन? ( करा 
]050709 ) परस्पर सहकारी हैं या उनमें अ्हिनकुलवत्‌ 
विरोध है ?! इस उलमन को सुलमाने के लिए कुछ 
पाश्चात्य विद्वानों ने इन दोनों को परस्पर भिन्न मानकर 
दोनों के दृष्टिकोण श्रलग श्रलग मान लिये हैं। वे 
“धर्म! को एक सीमित परिधि के अदर रखना चाहते हैं 
और “दशन” को इससे बाहर। उनकी दृष्टि में एक 
धार्मिक व्यक्ति कुछ ऐसी रूढियो के भीतर दबा है कि 
उसे उनसे बाहर निकलने का अवकाश ही नहीं है । 
वह न तो स्वतन्त्रतापूवंक कुछ सोच सकता है श्रोर न 
स्वाधीन वृत्ति से कोई आचरण ही कर सकता है। 
लेकिन एक दाशनिक व्यक्ति उस सीमित परिधि के श्रदर 
कभी नहीं रह सकता। वह तो उन्मुक्त वातावरण में 
अपनी कल्पना की उड़ान लिया करता है। यदि वह 
उसके भीतर रहने के लिए बाध्य क्रिया जाय तो उसकी 
सारी कल्पना तथा विचारशूक्ति बुलबुले की तरह 
बिलीन हो जाय। इसलिए उन विद्वानों ने उन दोनों 
के लिए भिन्न भिन्न क्षेत्र बनाये । लेकिन भारतीय 
विचारशील विद्वानों ने इन दोनों को भिन्न न मानकर 
दोनों को साथ साथ चलाने का प्रयत्ञ किया | हाँ, यह 
जरूर है कि इन दोनों के उद्देश्य में उन्हे कुछ श्रन्तर 
दीख पड़ां। परंतु इस थोड़ी सी विषमता के सित्रा इनमें 
पूर्ण समता ही है। ला्ड एयरवरी के शब्दों में धर्म का 
उद्देश्य इस प्रड्गार है--7२०॥६४०४ 93 70९:०6० 
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अर्थात्‌ प्रथिवी पर शान्ति और मानवसमाज में सद्भावना 
लानेवाला धम ही है। जिससे घुणा तथा किसी प्रकार 
की श्रशान्ति की उत्पत्ति हो वह कभी भी इस दायरे के 
अदर आने लायक नहीं हे। जब राजनीतिक तथा 
श्रार्थिक वातावरण के प्रलयंकारी मञ्कावात से मनुष्य 
की मनोनौका विषम परिस्थिति के भ्रथाह सागर मे डावाँ- 
डोल होने लगती है और शान्तिदायक सच्चे मार्ग का 
पता ढूँढ़ निकालना कठिन हो जाता है उस समय दर्शन 
प्रकाश का काम करता है। इस प्रकार यह दशंन भी 
अशान्त मानवश्नन्तःकरण में उसी शान्ति का बीज 
बोता है जिसके लिए धर्म की प्रवृत्ति होती है। हसी 
विचार के फलस्वरूप भारतीय सभी दशशन अपने मजबूत 
पेरों पर खड़े हुए। यह जैनदशन भी इस नियम का 
अपवाद नहीं रहा। यद्यपि बाह्यालोचनमांश्र से इन॑ 
दोनों के दृष्टिकोण में कुछ भेद प्रतीत होगा, लेकिन 
इसका यदि यूकह्रम विवेचन किया जाय तो यह स्पष्ट हो 
जायगा क्ि वास्तत्र में इसके उद्देश्य में कोई भेद नहीं 
है। इसी भाव को स्पष्ट करने के लिए मैं पाठकों के 
सामने जैनघर्म तथा जैनदर्शन के संबन्ब की कुछ बातें 
उपस्थित करता हैँ । जैनधर्म के संबन्ब में पाश्चात्य 
तथा भारतीय विद्वानों में बहुत बड़ी गलतफहमी फैली 
हुईं है। उसका भी निराकरण करना इस छोटे से 
नियन्ध फा पिषय॑ है। 

कुछ पाश्चात्य विद्वान यह मानते हैं कि जैनध्म 


१७५ 


१३६४ 


जि चल जज न 





बौद्धघ्म से निकला हुआ है। यह मानने का कारण 
यही मालूम पड़ता है कि इन दोनों धर्मों में उनकी दृष्टि 
में कुछु समानता दीख पड़ी थी। कुछ भारतीय विद्वान 
भी जैनधमम संबन्धी अधूरा शान होने के कारण यही मान 
बैठे ये कि यह कोई स्वतन्त्र धर्म नहीं है, अ्रपित्‌ बोद्ध- 
धर्म की ही एक शाखा है। पर इन दोनों तरह के 
विद्वानों के विचार स्वंथा निमूल सिद्ध हो गये हैं और 
आज इस बात की पुष्टि हो गई है कि यह जैनधम 
उतना ही पुराना है जितना बौद्धघम । प्राचीन बौद्ध- 
ग्रन्थों में जैनसंप्रदाय का नाम बार बार आता है जिनमें 
इसका खण्डन किया गया है | इतना ही नहीं, 
किंतु इस संप्रदाय के नाम के साथ ही साथ महावीर का 
नाम भी आता है। इन बातों से इस संप्रदाय की 
प्राचीनता तथा बौद्धघ्म की समानकालीनता स्पष्ट 
सिद्ध हो जाती है । इसमें विवाद का स्थान नहीं रहा 
कि महावीर बुद्ध के समकालिक थे। इसके साथ 
साथ यद्द भी सर्वंस्िद्ध बात है कि महावीर न तो किसी 
धर्म के जन्मदाता थे और न किसी संप्रदाय के । वे तो 
केवल एक प्रकार के साधु थे जो जैनघर्म को गले 
लगाकर उस रुच्चे तत्त्व के द्र॒ष्टा हो गये थे। वे चोबीस 
तीर्थकरों में अ्रन्तिम तीर्थंकर थे। सभी तीथ॑करों ने 
उपदेश द्वारा इसकी बुनियाद कायम रखने की अप्रतिम 
चेश्ट की है, ओर इसी लिए ईसा के कम से कम ८०० 
घर्ष पहले से लेकर आजतक इसकी हस्ती कायम है। 
भारतवर्ष में इसके अचार के लिए अ्रनेकों मन्दिर तथा 
विद्यालय स्थापित हैं जिनसे इसकी वृद्धि में पूरी 
सहायता मिलती दे । 
अब यहाँ पर इस थोड़े से ऐतिहासिक परिचय के बाद 
जैनदशन की उत्पत्ति के ऊपर कुछ विचार किया जायगा। 
इसमें संदेह की गुंजाइश नहीं है कि जैनदशंन के 
( कई सदियों )'पद्क्के उपनिषदों का दी एकमात्र साम्राज्य 
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था। वस्तुश्रों के स्वभाव के संबन्ध में उपनिषदों के 
विचार ये हैं कि किसी वस्तु में प्रतीयमान नाम रूप आदि 
सब मिथ्या हैं, सत्य केवल वही है जिसके आधार पर 
नाम और रूप की विविध कल्पना की जाती है। दृशन्त 
के लिए एक सुवर्णपिए्ड को लीजिए। एक ही सुवर्ण- 
पिण्ड से कभी कुर्डल बनाया जाता है, कभी वलय, 
कभी कोई दूसरा भूषण । एक ही सुवर्णंपिण्ड की मिन्न 
भिन्न अ्रवस्थाएँ बदलती जाती हैं, लेकिन सोने का स्वभाव 
सदा सभी में वर्तमान रहता है । उसके रूप ओर अवस्थाश्रों 
का परिवततन सिफ प्रतीतिमात्र है, सत्‌ वस्तु ( सच बात ) 
नहीं। उस वस्तु की सत्ता के सिवा औ्रौर किसी चीज की 
सत्ता नहीं हे। जिन्हें हम स्थिरता, दृश्यत्व या और 
किसी नाम से पुकारते हैं उनकी वास्तविक सत्ता नहीं है । 

जो विचार उपनिषदों ने रखे हैं ठीक उनके विपरीत 
बौद्धों के ठिद्धान्त थे। बौद्ध यद्द कहते थे--्रतिक्षयं 
परिणामिनों हि से भावाः। अश्रर्थात्‌ हर एक चीज 
प्रतिक्षण बदलती रहती है। कोई भी ऐसी वस्तु नहीं है 
जो एक रूप में स्थिर रह सके । जब मनुष्य सुवर्णपिण्ड' 
को देखता है उस समय उसके गुण के श्रलावे और 
कुछ नहीं दोखता। इसके श्रतिरिक्त कोई गुणरहित 
चीज दृष्टिगोचर नहीं होती जिसे उपनिपद्‌ स्थिर या अपरि- 
वर्तनशील शब्द से व्यवह्वत करते हैं। बौढ्ों का कहना 
है कि किसी वस्तु की स्थिरता या अ्रपरिवतनशीलता 
केवल बुद्धि की कल्पना है ओ्रोर वह अ्रशानप्रयूत है। 
सारांश यह निकला कि एक ओर तो उपनिष॑द्‌ डंके की 
चोट से यह बतलाना चाहते हैं कि वस्तु की स्थिरता सत्य 
है, श्रोर दूसरी ओर बौद्धदशन सबों की अस्थिरता का 
बिगुल फूँकता है। इसी विध॑म परिस्थिति को सेमालने 
के लिए बीच में जैनसंप्रदाय खड़ा होता है, जो दोनों 
की बातों का खण्डम कर एक नये मार्ग को जम्म देता 
है, जो भारतीय साहित्य में एक अपना स्थान रखता है । 


जैनधम तथा अ्रनेकान्तवाद 


यह पहले बताया जा चुका है कि जैनसंप्रदाय बोद- 
संप्रदाय का समकालीन था । किंतु इतना दह्वी नहीं था, बल्कि 
कुछ उपनिषद्‌ भी ऐसे थे जिनका समकालीन जैनसंप्रदाय 
था। उपनिषद्‌ और बौद्धों के परस्पर झगड़े का निपटारा 
करने के लिए. जैनदशंन यह कहता है कि यह ठीक नहीं 
है कि केवल” वस्तु का स्वरूप किवल” सत्‌ है और उसमें 
रहेवाले गुण काल्पनिक हैं। यह भी कहना उचित 
नहीं है कि हर एक भावपदार्थ श्रतिक्षण बदलते रहते हैं 
जैसा कि बौद्धों का कहना है। सच बात तो यह है 
कि दोनों संप्रदायों के विचार में कुछ अंश सत्य हैं ओर 
कुछ असत्य । इसका कारण यह है कि किसी वस्तु 
की सिद्धि अनुभव के द्वारा होती है ओर अनुभव यही 
कहता है कि वस्तु न तो एकान्ततः सत्‌ है ओर न 
एकान्ततः अतिक्षण परिणमनशील। अनुभव इसी 
सत्यता को प्रमाणित करता है कि गुणों के कुछ समवाय 
ऐसे हैं जो अ्रपरिवर्तनशील हैं, कुछ नये गुण पैदा हो 
जाते हैं और कुछ पुराने गुण नष्ट हो जाते हें। 
जैनदरशन यह कहता है कि बौद्धों का यह कहना कुछ 
अंशों में ठीक है कि प्रतिक्षण में वस्तुओं का परिणाम 
हुआ करता है, लेकिन यह कहना बिलकुल गलत 
है कि वस्तुओ्रों के सभी गुणों में परिवततन होता है। 
वस्तुस्थिति तो यह है कि कुछ धर्म परिवर्तित होते हैं 
और कुछ नहीं। जब सुवर्णपिण्ड का कुण्डल बना 
दिया गया तो उसका पिण्डभाव नष्ट हो गया, एक 
कुण्डलभाव पैदा हो गया, किंतु सुवरणभाव ज्यों का त्यों 
बना हुआ है। इस प्रकार वस्तुओं तथा उनके धर्मों 
का यदि प्रथकरण किया जाय, तो यही छिद्ध होगा कि 
हर एक चीज अनेक स्वभावों को अ्रपने अंदर रखती 
है। वस्तुओश्रों की श्रनेक स्वभावता की नींव पर ही सारे 
जैनदशशन की इमारत खड़ी की गई है। वस्तु के इस 
स्वरूप को देखकर ही अनन्तधर्मक॑ वस्तु” यह्द कहा गया 
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है। वस्तुओं में स्थिर तथा परिवतंनीय रूप में विरुद्ध 
धर्मों का समन्वय ही हमें अनेकान्तवाद का मार्ग दिखाता 
है ( जिसे हम 7२८।७४०ए८ ?]9/957 कह सकते हैं )। 
पूर्वोक्त विवेचन से यह स्पष्ट हो जाता है कि इस सिद्धान्त 
का शआ्राविष्कार इस संप्रदाय को प्राचीन उपनिषद्‌ तथा 
बौद्धदशन से प्रथक्‌ करने के लिए ही हुआ है। किसी 
वस्तु में स्थितता का दम भरना उसकी कुछ विमिन्र 
अवस्थाओं को लेकर ही संभव है। सुवर्शपिएड एक 
दृष्टिकोण से द्रव्य है श्रौर दूसरे दृष्टिकोण से कुछ दूसरी 
ही वस्तु। उसे हम उसी हालत में द्रव्य कह सकते हैं 
जब हम उसे अनेक परमाणुश्रों का संधात मानें । यदि 
हम उसे काल या दिक्‌ के दृष्टिकोण से विचारे तो वह 
द्रव्य नहीं कहा जा सकता। इसलिए, वह सुवर्ण पिण्ड 
एक ही काल में द्रव्य और द्रव्याभाव भी हो सकता है। 
यह परमाणुनिष्पक्न भी कद्दा जा सकता है ओर उससे 
भिन्न भी। यदि हम उसे प्थ्वीपरमाणु से बना हुआ 
मानें तो वह परमागुनिष्पन्न कह्दा जा सकता है श्रोर 
चूँकि वह जलपरमाणु से नहीं बना है इसलिए उससे 
भिन्न भी है। उस सुवर्णुपिए्ट से जो कुग्डल तैयार 
किया गया वह भी अनेक स्वभाववाला है। वह द्रवी- 
भूत सुवर्ण से बने रहने पर भी ठोस सुवर्ण से नहीं बना 
है। इस प्रकार वस्तुस्वरूप की परीक्षा करने पर यही 
सारांश निकलता है क्ि वस्तुश्नों का स्वरूप दृष्टिकोण पर 
निर्भर रहता है। 

हसी अनेकान्तवाद के आधार पर जैनदर्शन का 
नयवाद तथा स्थाद्वाद भी अवलम्बित है। किसी वस्तु 
के स्वभाव के संबन्ध में जब हम कोई निर्णय देने को 
तैयार होते हैं, उस समय दो बातें हमारे सामने आती हैं । 
पहली बात तो यह है कि जब हम “यह मनुष्य है” इस 
वाक्य का उच्चारण करते हैं उस समय हमारे ध्यान में 
उसके अनेक गुणों का चित्र चला आता है, लेकिन वे 
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गुण सामूहिक रूप से उस चीज में हमारे सामने आते 
हैं। उन गुणों को हम उस वस्तु से प्रथक्‌ नहीं कर 
सकते और न देखते हैं। दूसरी बात यह है कि उस 
बस्तु के गुणों को उस वस्तु से प्रथक्‌ करके सममते हें 
झोर वस्तु उस जगह पर असद्गरुप रह जाती है। अ्रर्थात्‌ 
जब हम किसी वस्तु को देखते हैं, उस समय उसके गुण 
ही ( रूप आदि ) हमारे सामने आते हैं और वस्तु तो 
उस जगह केवल मायानगर की भांति असन्मात्र दे। 


गीताघमे 


>जनससस न... «नीनाजन)+3++3 +2हक+फासाजयन-नणकाम+मपफानननए७७>++, 


इन्हीं दो प्रकार के दृश्टिकोणों को जैनदशन में द्रब्यनय' 
तथा 'पर्यायनय” के नाम से व्यवद्बत करते हैं। जिस प्रकार 
अनेकान्तवाद के सिद्धान्त ने नयवाद को जन्म दिया उसी 
प्रकार उसने स्याद्वाद को भी पैदा किया। यदि अमेका- 
न्तवाद की सत्ता स्थिर न हो, तो स्याद्वाद टिक ही नहीं 
सकता। इस प्रकार इन थोड़ी सी पदक्तियों के द्वारा 
जैनधरम तथा अनेकान्तवाद का सिद्धान्त पाठकों के सामते 
श्खा गया है । 


विएवाणणज छाथुए है १ 


( ढे०--भी “विद्ववासी” बी० काम्‌०, बनारस बैंक, काशी ) 


विश्व का अ्रथे॑ संसार से है। धर्म का अर्थ है 

जो धारण करे श्रथवा जो धारण किया जाय। संसार 
के धारण करने योग्य और उसके अ्रनुसार चलने 
योग्य धर्म को ही विश्वपर्म कहँगे। प्रकृति और पुरुष 
अ्रथवा द्वेतवाद के द्वारा ही इस संसार की सृष्टि हुई। 
अतः जो धर्म इन दोनों के सामझस्य को स्थिर रखते 
हुए. हमें मोक्ष की तरफ अग्रसर करे उसी को विश्वधम 
कहेंगे। गीता का शान इस विश्वधर्म की गुठका है। 
जिसने गीता का पूर्ण रूप से मनन किया है वह विश्वधर्म 
को पहचानता है। संपूर्ण गीता एक आदश से भरी है । 
ऐसा आदश् जहाँ छुल कपट नहीं, वरन्‌ पूर्ण विराग है। 
भगवान्‌ अजुन से कहते हैं--“सारे धर्मों को मुझसे 
ही निकला समझो। अपने अपने धर्मों पर दृढ़ रहो।” 

४ स्वधर्म निधन श्रेयः परधर्मो भयावहः ।! 

न-गी० ३।३५ 

४ किसी भी मनुष्य को उसके रास्ते से न भटकाओ्रो । 

सब कोई मेरी ही झचना कर रहे हैं। मैं ही सबको फल 
देनेबाला हूँ। मेरा ही शौय॑ तब प्राणिमात्र में ब्यात है।”” 


जो धर्म इस प्रकार “संसारव्यापी? बातों से परिपूर्ण 
हो, जहाँ द्वेष दम्म न हों, जहाँ सब को बराबर देखने की 
शिक्षा ( एए2/5४] ६0९7:७॥८6 ) दो, यथा-- 

४ विद्याविनयसंपन्ने त्राक्षणे गबि हृरितनि। 


शुनि चेव श्वपाके च पण्डिताः समदर्शिनः ॥” 
“--गी० ५।शै८ 


ऐसे गीताधर्म को छोड़कर संसारमर के लिए. और 
कोई एक धर्म हो ही नहीं सकता। अस्त, गीताधम दी 
विश्वधम है। 
गीता के तीन सागे-- 

प्रथम विश्वधम को सममाते हुए, इस निष्कर्ष पर 
पहुँचे कि गीताधमं ही विश्वध्म है। अब हमें इस 
विश्वधर्मं के आदर्श और उस आदशं तक पहुँचने के 
उपायों को समझना चाहिए। विश्वधर्म का आदश 
मोक्ष अ्रथवा निर्वाण है । 
निर्वाण का आदशे क्‍यों ? 

यह संसार दुःख़ों का समुद्र है। यहाँ पग पग 
पर डूब जाने का भय है। यह जीब ईश्वर का अंश है | 


विश्वपम क्या है ! 


कक. >रथकक, का ननऔी ऑनण-ओ> अन्‍य बा... किन अर नायक. ऋाकृओन.. फराममक, 


जबसे भगवान्‌ से अलग हुआ, कर्मों के बन्धनों में 
पड़ता गया और उनसे ( भगवान्‌ से ) दूर ही होता 
गया। जब तक यह फिर उनमें नहीं मिल जाता, 
इसके दुःख का अन्त नहीं। चौरासी लाख योनियों में 
भ्रमण करता हुआ यह उस मानवतन को पाता है 
जहाँ इसे पर्यात रूप में शान मिलता है। इसी योनि 
में इसे ईश्वर तक पहुँचने के सरल तरीके भी मिलते हैं। 
फिर यह ऐसे निर्वाण की खोज क्‍यों न करे जिसमें इसे 
स्थायी शान्ति की प्राप्ति होती है ! 

झब मोक्ष के तीन उपाय गीताधम के तीन मार्गों में 
प्रदर्शित हैं। यथा--कर्मयोग, भक्तियोग, शानयोग | 


कमयोग-- 

कोई भी कार्य करने के पूर्व कर्ता को श्रपने स्थायित्व 
पर विचार कर लेना पड़ता है। जब तक हटने, 
लौटने श्रथवा नष्ट होने का विचार बना रहता है, कार्य 
में उसका जी नहीं लगता । एवं जब तक हमें मृत्यु का 
भय लगा रहेगा दम संसार में कुछु कर नहीं सकते ; 
“निर्वाए! तो दूर है। कहनेवाले कहते भी हैं--इतना 
थोड़ा समय अ्रगर भजन भाव में बिता दें तो मौज कब 
करेंगे ! अभी तो समय है। मरने के बाद कौन जाने 
क्या होता है !” उनको समझाने के लिए और ऐसे 
पथश्रष्ट लोगों को रास्ते पर लाने के लिए ही गीता का 
द्वितीय अध्याय है। भगवान ने इसमें पहले तो श्रात्मा 
की सत्ता को दिखलाया है, फिर मृत्यु को एक मध्य का 
समय ( ॥79प्» ४0०7०) 5४92० ) बताया है। वह भी 
कुल इतना ही जितना कि एक पुराने वस्त्र को छोड़कर 
नये वस्त्र को पहनने में लगता है | फिर कर्म को समझाया 
है। “जिस जाति, बण या देश में पैदा हुए हो उसी के 
कर्मों को करो। कम श्रच्छा हो या बुरा उसमें आसक्ति 
मत रखो !” फल की इच्छा को त्याग देना ही श्रेयस्कर 
है। उससे कमे में बाधा भी नहीं आती और फल भी 
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भगवान्‌ यथायोग्य देते हैं। अगर मनुष्य कमफल में 
स्पृह्द न रखकर कर्म करता जाय तो उसे फल भोगना ही 
न पड़े। वह मरते समय कमफल के बन्धन से मुक्त 
हो ईश्वर में जा मिले | 
“त्यकत्ता फर्मफलछासज्ञ नित्यट्पतो निराश्रयः । 
कमण्यमिप्रवृत्तोषपषि नेव किंचित्‌ करोति सः॥ ”? 
“-गी० ४।२० 
कर्म तो हो गया। अश्रब योग उसके साथ क्‍या है ! 
अनासक्ति ही योग है। मन को वश में करना साधारण 
बात नहीं। जब तक मन वश में नहीं होता, और 
इन्द्रियों पर वश हो ही नहीं सकता। जब तक दसों 
इन्द्रियों भर ग्यारहवें मन को वश में न करले श्रासक्ति 
जा नहीं सकती। जब तक आसक्ति नहीं जायगी, 
कमफल में बँधे रहना पड़ेगा । योग से इन्द्रियों के राजा 
मन को ही वश में करलें, फिर तो धर्मयुद्ध में जीत ही 
जीत है। कहा भी है-- 
“यदा दि नेन्द्रियार्थपू न कमम्वनुषज्ञते | 
सवसंकल्पसंन्यासी योगारूढस्तदोच्यते ॥ ” 
“-गी० ६।४ 
वायु के सदश चश्चबल मन को सतत योगाभ्यास से 
ही जीता जा सकता है। त्रेगुश्यात्मक माया तथा उसके 
संगी काम, क्रोध, मद, लोभ, मोह को त्यागना पढ़ेगा। 
उस विश्वमोहन कृष्ण की उपासना करते हुए श्रगर हम 
इस अश्रनासक्तियोग में विजयी हुए, तो मोक्ष तो हमारे 
लिए करतलगत है। 
इसी कमयोग की शिक्षा देने के लिए. भगवान 
स्वयं अवतार लेते हैं। हमें बराबर याद दिलाने के 
लिए उन्हें स्वयं कम करना पड़ता है । 
थोड़े में--ध_में जिसकी खोज है उसमें लवलीन होना 
पड़ेगा। कर्मो' को करते हुए उसी के ध्यान में मम्म 
रहना पड़ेगा। कर्मों से उत्पल होनेवाले फलाफल यदि 
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न 


इस ध्यान में बाधा नहीं डालते, हमारा मन विचलित 
नहीं होता, तो हम अवश्य योगपथ पर श्रारूढ हो जायेंगे। 
भगवान्‌ स्वयं कहते भी हैं-- 
८४ तपस्विभ्यो5धिको योगी ज्ञानिभ्यो5पि मतो5घिकः । 
कर्मिभ्यश्राधिको योगी तस्माद्योगी भवाजुन॥” 
--गी० ६।४६ 
और भी-- 
८४ योगिनामपि स्वषां मद्ठतेनान्तरात्मना । 
श्रद्धावान्‌ भजते यो मां स में युक्ततमो मतः ॥” 
--गी० ६।४७ 
सानयोग--- 
ज्ञानमार्ग अथवा शानयोग क्‍या है! मनुष्य में 
देखकर, सोचकर, सममकर किसी वस्तु को जान लेने 
की जो शक्ति है उसे ज्ञान का छोटा रूप कष्ट सकते हैं। 
साधारण बातचीत में किसी विषय या चीज की जानकारी 
को दी ज्ञान कहते हैं। ईश्वर ऐसे विस्तृत वस्तु की 
जानकारी कैसे हो! सारा मानवसमाज इस तरफ 
अपनी बुद्धि लगा गया, फिर भी संशय बना ही रहा । 
आज भी बहुतों के द्वदय में यद् शड्डा उठा करती है-- 
अल्लाह, ईश्वर या गांड ( ७०० ) है कि नहीं ! अगर 
कहीं है, तो वह कैसा है, क्या करता है ! इत्यादि | 
अन्त में सभी इस निष्कर्ष पर पहुँचते हैं कि वह है 
अवश्य, नहीं तो इतनी बड़ी सष्टि--जड़ , चेंतन प्रक्रृति--का 
संचालन नियमित रूप से कौन करता १ एक मामूली से 
यन्त्र को चालू करने के लिए एक आदमी की आवश्यकता 
बराबर हुआ करती है, तो इतने बड़े विश्व ब्रह्माएड को 
चलाने के लिए कोई “आध्यात्मिक शक्ति' श्रवश्य है । 
वह आध्यात्मिक शक्ति! ईश्वर है और यह विश्व ब्रह्माण्ड 
उसकी माया है। पुरुष और प्रकृति के सामञ्जस्य से इस 
संसार की सृष्टि होती है । जब पुरुष अपनी प्रकृति को 
समेट लेता है तभी इसका श्रन्त होता है | 





गीतापमे 


पर क्या हम हन आँखों से उस आध्यात्मिक शक्ति” 
को देख सकते हैं, उस पुरुष को पदचान सकते हैं ! 
कदापि नहीं। जब तक हमारी दिव्य दृष्टि नहीं खुलती, 
हम उस विश्वरूप को नहीं देख सकते, नहीं समझ सकते | 
दिव्य दृष्टि को खोलनेवाला शानमार्ग ही है। यह आरात्मा 
सू्यरूप है, पर मायारूपी बादल के आवरण से ढकी 
है। जब शानरूपी हवा के मोंकों से यह श्रावरण 
हटेगा तभी परमात्मा का साक्षात्कार होगा | 


इस माया का भेदन करना हमारे लिए कठिन ही 
नहीं , वरन्‌ असंभव सा है। जब तक हमें पूरी शान्ति नहीं 
मिलती, हम स्वाध्याय में रत नहीं हो सकते |. जब तक 
हम इस योग में पूर्ण सफलता नहीं प्रात करते, ईश्वर से 
साज्षास्कार हो नहीं सकता । हम ञ्राप सभी इस रास्ते 
से नहीं जा सकते। जो इस ज्ञानयोग में सफल हो 
गये वे तो ब्रह्म के रूप हो गये और उन परमहंसों के लिए, 
अपने को “अहम ब्रह्म” अ्रथवा “अनलहक ” कहने में 
कोई बाधा नहीं | 


पर ऐसे लोग हुए हैं बहुत कम | इसी कारण 
उद्धवजी से गोपियों ने कहा था कि मद्दाराज-- श्ञान- 
योग कर्म कठिन हम न करब हो ।? 


इसलिए हम लोगों को कोई ऐसा मार्ग बताइए कि 
जिसपर सब लोग थश्रा जा सकें। श्रन्त में उद्धवजी ने 
सोच विचारकर गोपियों को सहज और सुकर भक्तिमाग 
का उपदेश दिया। अस्त, अब भक्तिमार्ग पर चलें । 


भमक्तियो ग--- 


यहाँ ही सचे अन्वेधी ( (7५८ 5८८८८ ) को सच्चा 
आनन्द मिलेगा | तीन (भक्ति ,भक्त , भगवन्त ) के श्रति- 
रिक्त चौथे का यहाँ समावेश ही नहीं है। इन तीनों के बीच 
एक ऐसी विद्युतशक्ति लगी हुई है, जो तीनों को बाँचे हुए. है । 


सम्यता का भविष्य 


भगवान्‌ भक्त के भाव के भूखे हैं। वह जो कुछ 
भी फल , पुष्प, जल इत्यादि उनको श्रपंण करता है उसे 
ग्रहण करते हैं। बड़े बड़े ऋषि मुनि ताकते दी रदे और 
नटवर भक्तों के पीछे नाचते रहे --- 
“जोगी जती तपसी अरु सिद्ध 
निरन्तर जादि समाधि छगावे। 
ताहि अद्दीर की छोहरियों 


छुछ्धिया भरि छाँछ पे नाच नचावहिं ॥” 
“«“ सरसखान | 


भगवान कृष्ण अपने मुख से कहते हैं--. 
कोई भी चाहे किसी देवता को भजता द्वो, किसी नाम से भजता 


हो,सब मुझे ही भजते हैं | [ 90 (6 50972706 फ08९, 


योयो यां यां तनुं भक्तः श्रद्धयार्चितुमिच्छति। 


तस्य॑ तस्याचलछां श्रद्धां तामेव विदधाम्यहम्‌ |। 
“गीता ७। २१ 
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में ही खुदा हूँ, ईश्वर हूँ, श्रल्लाइ ताला हूँ, राम 
हूँ, रहीम हूँ, श्रब्दुल्ला हूँ, करीम हूँ । जो भक्त मुझे 
भक्तिभाव से पूजता है में उसे उसका मनोवाजड्छित फल 
देता हूँ। [था ध९ परॉध्ंग्रा०6 प्राएशः 0 2।. 
मैं सबका मालिक हूँ। जो मुझे सब कुछ अ्रपंण कर 
आर मेरे में मन को लगाकर सांसारिक कर्मों को करता है 
वह कमंबन्धन से मुक्त हो मुकको पाता है । 

अगर पाप की गठरी से लदे हो तो गीताधर्म को 
अपनाबो यही विश्वघ्म है। भगवान्‌ कहते हैं -- 

सवधर्मान्‌ परित्यज्य मामेक॑ शरणं श्रज । 

अहं त्वा सर्वपापेभ्यो मोक्षयिष्यामि मा शुच: ॥ 

“-गी० १८।६९६ 


हू । ह  भ दा 
खा ज्आ लए बह जो॥ व 
धर्म ओर मनोविइलेषण 
( ले०--श्रीयुक्त अनि्वरण राय, श्री अरविन्द आश्रम, पांडिचेरी ) 


मनोविदलेषण--- 

मानसिक विकारों का विश्लेषण और अध्ययन करने- 
वाले आधुनिक विद्वान्‌ इस परिणाम पर पहुँचे हुए देख 
पढ़ते हैं कि मानवसभ्यता की उन्नति का भी एक नियत 
तल या सीमा होती है ओर मानवसभ्यता उस तल से 
ऊपर नहीं उठ संकती-उस सीमा से आंगे नहीं बढ़ 
सकती । सभ्यता का साधारणतः यही अर्थ समझा जाता 
है कि समाज की ऐसी युक्तितंगत और बुद्धिमत्तापूणे 
व्यवस्था दो जिसमें छोग अपनी असंस्कृत ओर अपक 
स्वासाविरू प्रवृत्तियों भोर भांनसिक आवेगों के अनुसार 


काम न करें, बल्कि अपनी इच्छाशक्ति का खूब समझ बूझ- 
कर उपयोग करते हुए उन प्रश्नत्तियों और आवेगों की निय- 
न्त्रित रखते हों और विकसित ज्ञान के प्रकाश में उन्हें 
व्यवस्थित रखते हों । लोग मनुष्य की सर्वोत्तम अवस्था 
के संबन्ध में अपने कुछ मानसिंक आदर्श स्थिर कर लेते 
हैं और जीवन को उन्हीं आदशों के अनुरूप बनाने का 
प्रयत्न करते हें । यद्यपि मनुष्य को लोग बुद्धि रखनेवाला 
प्राणी कददते हें, फिर भी देखने में यही आता है कि मनुष्य 
में जो जीवनशक्ति या पाशवशक्ति दोती है बंद उसकी 
बुद्धि की अपेक्षा कहीं अधिक शक्तिशालिनों होती हे । वह 
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जीवनशक्ति या पाशवशक्ति कभी कभी बुद्धि का कहना मान 
लेती है और किसी सीमा तक बलपूरवंक उसका दमन भी 
किया जा सकता है, पर॑तु फिर भी वह अपना बदला चुकाने 
के अवसर की ताक मे लगी रहती है; और ज्यों ही अवसर 
मिलता है, त्यो ही मनुष्य के अंदर रहनेवाले आवेग ओर 
प्रशवसियाँ उसकी बुद्धि को उसी अकार दबाकर अपने मांगे 
से दूर हटा देती है, जिस प्रकार कोई तूफान जहाज को 
उसके मार्ग से हटाकर और बहुत दूर ले जाकर फेंक देता 
है। और इस जीवनशक्ति में कुछ ऐसी आन्तरिक प्रवृ- 
त्तियाँ दंती है जो बबंरतापूर्ण द्योती दै। उदाहरणाथ--- 
काम, कोध, लोभ, ईष्यो, अहंकार और दम्भ आदि । मनु- 
ध्यत्व आज तक अपनी प्रकृति में से कमी इन दुष्ट शक्तियों 
को पूरी तरह से दूर करने में समर्थ नहीं हुआ है; और 
यही कारण दे कि अपनी सभ्यता का बहुत कुछ अभिमान 
करने पर भी मनुष्य अब तक अर्द्धबबेर बना हुआ हैं । 
प्राचीन युनान ने इन प्रवृत्तियों का दमन करने का प्रयत्न 
किया था और प्राचीन भारत ने भी ऐसा ही करना चाहा 
था। ये दोनों देश बहुत अधिक सभ्य हो गये थे, पर॑तु 
इसी लिए उन्हें अन्त में उसका दण्ड भी भोगना पड़ी था । 
इन देशों के निवासियों में जो जीवनशक्ति थी उसका गला 
घभोटों गया था । परिणाम यह हुआ कि ओचीन थूनान का 
पुथिवीतल से नाम निशान ही मिंठ गया, अब उसका 
अस्तित्व केवल नक्शों में मिलता दै। और दूसरा भारतवर्ष 
जीवित द्वोने पर भी ग्रतक समान दै । 


उपाय 

इस प्रकार की बातों से ऐसा जान पड़ता है कि इस 
दुष्परिणाम से बचने का एकमात्र उपाय यही है कि मनुष्य 
में रहनेवाली इन बबेर प्रइृत्तियों को भी अपना काम करने 
का कुछ अवसर देते रहना चाहिए जिसमें सभ्यता छिन्न 
भिन्न न दोने पावे । 

आजकल युद्ध का संसार से नॉम निशांन मिटाने के 


गौतोधम 


बा छ अरजकरकि बे. 


लिए जो प्रयक्ष दो रहे हैं वे इसके बहुत अच्छे उदाहरण 
हैं। युद्ध के विरुद्ध का युक्तिसंगत पक्ष इतना अधिक 
प्रबल है कि कदाचित्‌ उसके विशेष रूप से अस्थापन की 
भी कोई आवश्यकता नहीं जान पड़ती । परंतु फिर भी 
मानवजाति में युद्ध के लिए जो उत्साह है वह कहीं से कम 
होता हुआ नहीं दिखाई देता । युद्ध को रोकने के लिए दी 
अनेक राष्ट्र युद्ध के लिए जी जान से तयार हो रदे हैं । जब 
ये तैयारियाँ पूरी होने को होंग।, तब अगले विस्फोट के 
लिए. केवल एक चिनगारी की ही आवश्यकता रद्द जायंगी । 
ओर चिनगारियोँ तो चारों ओर उड़ती ही रहती दे । युद्ध 
के लिए मुनासिव बहाना मिलने में कभी कोई विशेष अड़चन 
नहीं होगी; क्योंकि कट्दीं न कट्दीं किसी राजकुमार को हत्या 
हो ही जायगी या कोई दूतावास जला ही डाला जायगा था 
किसी रेलवे पर कोई अनुचित रूप से अधिकार कर ही 
लेगा । तात्पय यह कि युद्ध के लिए इस प्रकार के बहाने 
बराबर मिलते द्वी रदहेंगे। मनोविरलेषण इस विषय का 
बिवेचन करता हुआ हमें यह बतलाता दै कि यद्यपि मनुष्य 
के अंदर रहनेवाली बुद्धि तो यह चाहती है कि युद्ध का 
अन्त दो जाय और युद्ध कभी न हो; फिर भी मलजुषध्य में 
ऐसी दो आन्तरिक श्रवृत्तियाँ होती हैं जो मनुष्य की बुद्धि 
से कहाँ अधिक शक्तिशालिनी होती हैं। इन प्रवृत्तियों को 
हम परपीडन और आत्मपीडन की श्रवृत्तियाँ कहते हैं। 
यही मनुष्य को निर्दयता और हत्या आदि की ओर भ्रेरित 
करती रहती हैं; और अनेक राष्ट्रसंघों, शान्ति के संम- 
शोतों ओर निरख्ीकरणबाली कानफ्रेंसों के होते हुए भी इन 
प्रदक्तियों के कारण युद्ध होते द्वी रहेंगे । 
परपीडन और आत्मपीडन की प्रद्नासि--- 
परपीडन की प्रवृत्ति में मनुष्य दूसरों का घात करना 
चाहता है और आत्मपीडन री भ्रदत्ते में स्वयं अपना दी 
घात करना चाहता है। इन दोनों ही प्रदत्तियों को मनुष्य 
के स्वभाव में बहुत गहरी जड़ जमी हुई है। किसी मे 


सभ्यता का भविष्य 


किसी प्रकार का घात करके पीड़ा पहुँचाना ही उसका उद्देश्य 
दो जाता है। इस विषय में मनुष्य समस्त पशुओं और 
प्राणियों में अनुपम है- ये श्रवृत्तियाँ इस रूप में और 
किसी जीव में नहीं पाई जातीं। आत्मपीडन से आक्रमण 
और प्रेम दोनों की मिश्रित शवृत्तियाँ उत्पन्न होती हैं; और 
इसी से मनुष्य परपीडनवाली प्रश॒त्ति से स्वयं अपने ही ऊपर 
काम लेता दै-- वह स्वयं अपना ही पीडन करता है। 
जिसमें आत्मपीडनवाली भ्रश्वत्ति चरम सीमा तक पहुची हुई 
हंती है उसे अपने प्रेमपात्र के हाथो कंड़े खाने में भी बहुत 
अधिक आनन्द आता हैँ। हम लोगो को यह कहने में 
एक विशेष प्रकार का आनन्द आता है कि इस बार जो 
महायुद्ध द्वोगा उससे हमारी सभ्यता का अन्त हां जायगा; 
और यह कहने में भी हमें बड़ा रस मिलता दे कि मनुष्यों 
के कारबार मनुप्यो के काबू के बाहर हे गये ह । ओर 
यहीं युद्ध का वास्तावक कारण रहता हैं । 

मनुष्य बुर रसनेवाला प्राणी है और इसी लिए उसे 
अपनी दुष्ट प्रत्ृत्तियों का चरितार्थ करते समय कुछ वुद्धि- 
संगत बद्दने ढ्वंढने पड़ते हैं। लेकिन उन बहानो की कभी 
कोई कमी नहीं रहतो । छागो ने धर्म के बहाने निकालकर 
ईश्वर के नाम पर आपस में अनेक युद्ध किय्रे है ओर वे 
अपने ही भाइयें। को हशंसतापूवंक अनेक प्रकार के भीषण 
शारीरिक कष्ट पहुचाते रहे हे । 
सी विकट तपस्याएँ की जाती है ओर अनेक प्रकार के कष्ट 
उठाकर अपने श्राण दे दिये जाते हैं, वे सब आत्मपीडन के 
ही चरम सीमावाले रूप है। मानों ईश्वर यह देखकर 
सुखी होता दो कि लोग मेरे लिए अपने आपको अनेक प्रकार 
के कष्ट दे रहे हैं ओर मेरी बेदी पर अपना बलिदान कर 
रहे हैं । परंतु भगवान्‌ श्रीकृष्ण ने गीता में कहा है-- 
“ जो मनुष्य कठोर तपस्याएँ करता दे वद अपनी अन्तस्थ 
आत्मा या ईश्वर को कष्ट पहुँचाता है । ऐसे मनुष्यों के संबन्ध 
में तुम यह समझ रखो कि वे आसुरी प्रकृतिवाले हैं |? 


अनेक धर्मा में जा बहुत 
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योग--- 

मनोविश्लेषणशास्र के ज्ञाताओं को जो बात आज 
मालूम हो रही है, वह बात भारतवषे के ऋषियों की समझ 
मे बहुत दिन पहले ही आ चुकी थी। उन्होंने पहले हाँ 
स्पष्ट रूप से समझ लिया था कि बुद्धि न तो भनुष्य के 
लिए कल्याणकारक मार्गदर्शक ही हो सकती है और न 
उसका आश्रय ही विश्वसनीय और निर्भर करने के योग्य 
दो सकता है। गीता में कहा है --““जो बुद्धिमान पुरुष 
पूर्णता प्राप्त करने का प्रयत्न करता है उसका मन भौ इन्द्रियो 
की प्रबल प्रेरणा ( वासना ) से विचलित हो जाता है ।” 
परंतु आधुनिक काल के मनोवैज्ञानिक विश्लेषण की पहुँच 
जिस सीमा तक हुई है उस सीमा से हमारे प्राचीन ऋषि 
महर्षि आदि बहुत आगे पहुँच चुके थे ओर उन्होने इन्द्रियं। 
को वश में रखने का सच्चा मार्ग हंढ़ निकाठा था। “यह 
इन्द्रियनिग्रह केवल बुद्धि के काये से नहीं हा सकता: केवल 
मानसिक शासन से भी नहीं हो सकता। यह तो केवल 
योग के द्वारा हो सकता है। योग किसी ऐसी चीज़ से 
होना चाहिए जें। स्वयं अपने आपसे भी परे ओर बढ़कर 
है; और जिसमें शान्ति तथा आत्मवत्ता स्वभावतः वर्तमान 
रहती है ।” (श्रा अरविन्दकृत 72५5995 ०0॥ (0 
(9 या गीता संबन्धी निबन्ध । ) 
मानवप्रकृति-- 

जिसे हम मानवश्रकृति कहते है वह मनुष्य की सच्ची 
प्रकृति नहीं है, बल्कि उसका एक विकृत रूप है। ओर 
यह बात लाक्षणिक रूप में इस प्रकार कही जाती है कि 
मनुष्य वस्तुतः देवता होते है; और जब स्वगे से उनका 
पतन होता है तब वे इस लोक में मनुष्य का शरौर धारण 
करते है। एक ओर तो मनुष्य की प्रकृति विकृत होकर 
आसुरी रूप धारण कर सकती है; और उस अवस्था में 
वह उन शक्तियों के हाथ की कठपुतली बन जाता है, जो 
उसकी परम शत्रु होती हैं और उससे अनेक प्रकार के अनथे 


१७६३ 
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स्वयं अपने द्वित के लिए कराती हैं। और दूसरी ओर 
मनुष्य आध्यात्मिक संयम की सद्दायता से फिर अपनी 
वास्तविक और सच्ची प्रकृति प्राप्त कर सकता है और स्वयं 
दिव्य प्रकाश, प्रेम तथा आनन्द ( अथात्‌ सत्‌ , चित्‌ और 
आनन्द ) की धारा बन सकता है। जिस श्रकार मनुष्य 
में असद्‌ या दुष्ट प्रदृत्तियाँ होती है उसी श्रकार उतनी ही 
घलवान्‌ सद्‌ प्रदत्तियों भी उसमे द्वोती दे । ये असदू प्रव॒त्तियो के 
ही समान समर्थ तथा शक्तिशालिनी द्वोती है; और इनमे दी 
मनुष्य के सच्चे स्वभाव का पता लगता है । मनुष्य में दूसरो 
के अहित करने की जो इष्य्छ। हंतती दे वह उस इच्छा के 
बिल्कुल विपरीत और विरोधिनी होती है, जिसके अनुसार 
बह दूसरों का हिंत और कल्याण करता हैं ओर दूसरो के 
छिए स्वयं बढ़े से बढ़े कष्ट सहने को सदा प्रस्तुत रहता दे । 
जिस प्रकार एक ओर मनुप्य मे आत्मपीडन की ग्रत्रत्ति होतो 
है उसो प्रकार दूसरी ओर उसमें अपने आपको परम पूणे 
बनाने की भी अदम्य इच्छा हाती है। धार्मिक संस्कारों 
मे राहेत मनुष्य में प्रेममाव जिंस रूप मे अपनी अभिव्यक्ति 
करता है उस हप पर यादें अच्छे तरह ध्यान दिया जाय, 
ता इस बात का पता चल जाता हू कि उस प्रेमभाव से पर- 
पीठन ओर आत्मर्पीडन की प्रव्बात्तयों का किस प्रकार घानष्ट 
गंबन्ध हैं। छोटे छंटे बच्चे अपने खिलोंनों का अनेक 
प्रकार के कष्ट पहुचाते है । विक्वत प्रकृततवाले कामुक लोग 
इस व्यक्ति के कष्ट पहुँचाते हे जिसके साथ वे श्रेम करते 
है। और जिनमें आत्मपीडन का भाव चरम सीमा तक 
पहुँचा हुआ होता ६, उन्हें अपने प्रेमपात्र के द्वाथो तरह 
तरह के कष्ट सहन में आनन्द आता है । 
सच्चे घमे का उद्देश्य-- 

इस संसार में पुण्य ओर प्रेम का प्रत्येक कार्य तथा अपनी 
योग्यताओं के शिखर पर पहुँचा हुआ प्रत्येक बड़ा आदमी 
टुस बात का विध्यान्मक ( निश्चित ) प्रमाण होता है कि 
मानवजाति की साष्टि दृरालए नहीं हुई है कि वह 


अनन्तकाल तक इसी प्रकार अर्द्धपश और अद्ध॑मनुष्य 
का जीवन व्यतीत करे । आवश्यकता केवल उस विशिष्ट 
क्रिया या साधना की दै जो मनुष्य की वततंमान प्रकृति 
को परिवर्तित कर सके और उसे देवता बना सके । 
आज तक जितने सच्चे धर्म हुए हैं उन सबका यही उद्देश्य 
रहा है कि मनुष्यों को वह क्रिया या साधना बतलावें । 
धर्मों में कुछ दोष भी रहे है और उनसे कुछ भूलें भी हुई 
है; और ऐसा होना इस।लेए स्वाभाविक और अनिवाय हैं 
कि मनुष्य अज्ञान से आइत है और उसके सभी प्रयत्नों में 
कुछ न कुछ दोष और भूलें होती ही है; फिर भी सार संसार 
मे धर्म ने मुख्यतः मानवजाति का किसी न किसी सीमा 
तक इस महद्दान परिवर्तन के लिए समर्थ और योग्य बनाने 
का प्रयत्न किया है। कितु भारतवर्ष मे अनेक युगो से 
खूब समझ वूझकर और निरन्तर इस उद्देश्य की सिद्धि के 
लिए जितना अधिक प्रयत्न किया गया है उतना और किया 
देश में नहीं किया गया है। भारतवर्ष में हजारों व्षा' 
तक उच्च कांटि की संस्कृति और सभ्यता बनी रहा ह॑ं; 
ओर उसके बाद अब भारतवर्ष अपने बाद्य जावन में 
अस्थायी रूप से कुछ समय के लिए विफल हे। गया हैं। 
परंतु फिर भी उसने आज तक उस आन्तरिक जीवन पर 
से अपना दृष्टि नहीं हटाई हे जिगे वह मानव परिपूणता का 
मूलमन्त्र समजता रहा है। भारतवर्ष मे सदा अनेक बढ़े 
बढ़े संत और महात्मा हंते आये है तथा विकट से विकट 
पतन के दिनों में भी उसमें ऐसे संता और महात्माओं का 
लाप नहीं हे पाया है; और उन संतो तथा महात्माओं के 
द्वारा भारत ने एक ऐसी आध्यात्मिक परंपरा और मयोदा 
का विकास किया है जा मानवसभ्यता के भविष्य के लिए 
सबसे अधिक महत्त्वपूर्ण सिद्ध होगी । 


मनोविदलंषण और मानवजाति-- 
मनोवैज्ञानिक विश्लेषण इस रूप में मानवजाति की एक 
बहुत बड़ी सेवा कर रहा दै कि वह आजकल के लोगों को 


धर श्रौर काम 
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यह बतला रहा है कि जिस बुद्धि की तुम छोग इस समय 
उपासना कर रहे हो और जिसे सबसे बढ़कर समझते हो 
वह कोई श्रेष्ठ देवता नहीं है, बल्कि वह पाताललोक के 
असुरो की आश्रित है; ओर अनुद्बुद्ध अन्तःकरण से उत्पन्न 
होनेवाली प्रवृत्तियाँ जिस तरफ चाहती हैं उस तरफ उस 
बुद्धि को ले जाती है और जैसे चाहती है वैसे चलाती हें । 
वह बुद्धि अभी तक यह बतलाने में समर्थ नहीं हुई है कि 
इन आसुरी शक्तियों का किस प्रकार सामना करना चाहिए और 
उनके आक्रमण से किस प्रकार बचना चाहिए। परंतु 
भारतवर्ष के ऋषियों ने इस बात का पता लगा लिया था कि. 
आसुरी शक्तियों से मनुष्य को किस प्रकार बचना चाहिए । 
उन्होंने केवल एक आध्यात्मिक सत्य का ही ज्ञान नहीं प्राप्त 
किया है ( क्‍योंकि भारत कभी शुद्ध आध्यात्मिक कल्पनाओं या 
अनुमानों के क्षेत्र में केवल कुतूहलवश विचरण करना पसंद 
नहीं करता था ), वल्कि उसने एक ऐसे आध्यात्मिक अभ्यास 
या क्रियात्मक साधन का भी पता लछगा लिया है जिसका 
अनुसरण प्रत्येक ऐसा मनुष्य कर सकता है जो छझुद्ध हृदय 
से श्रेष्ठतर तथा उच्चतेर जोवन व्यतीत करना चाहता है । 





१४०३ 
उन ऋषियों ने व्यक्तिगत रूप से सारे संसार को यह दिखला 
दिया है कि मनुष्य का यह पार्थिव जीवन कितना अधिक 
उच्च हो सकता है। यदि वे ऋषि अपने समाज और 
समूह के जीवन में वद्दी बात नहीं कर सके तथा समाज 
के सब लोगों का जीवन उच्च नहीं बना सके, तो उसका 
कारण केवल यद्दी था कि मानवजाति इन शताब्दियो में उस 
अभिषपरीक्षा में नहीं पड़ी थी जिससे वह सामू।हिक आध्या- 
त्मिक जीवन के लिए उपयुक्त होती है । जान पड़ता है-- 
अब जाकर ऐसा समय आया है कि ऐसा आध्यात्मिक 
समाज बनना आरम्भ द्वो जो मानवजाति को सभ्यता के 
उच्चतर तल पर पहुँचा सके। उस अवस्था में मनुष्यों 
की जीवनशक्तियाँ बिलकुल शुद्ध ओर पवित्र होकर अपने 
सच्चे और वास्तविक काय करने लगेंगी और उनकी बुद्धि 
को भी उपयुक्त स्थान प्राप्त होगा । उस समय बुद्धि मानवी 
कार्यो' की परम निणोयिका नहीं रह जायगी, बल्कि अपने 
आपसे भी बड़ी एक सत्ता की साधिकामात्र ( साधनमात्र ) 
रह जायगी। वह आत्मा के विद्युद्देग और तेज का 
साधन भर रद्द जायगी । 


छुछ छुलिए बहा 


( छे० --बेह्यभूषण पं० बासुदेव शमों विशारद, अजीतगढ़, जयपुर ) 


सशथिदानन्दरूपाय विश्वोषत्यादि हेतवे । 

तापत्रयविनाशाय श्रीकृष्णाय वर्य नमः ॥१॥ 

प्रथम उस परब्रह्म परमात्मा को कोटिशः धन्यवाद है 
जिसने अपनी चित्‌ शक्ति से इस विश्व का निर्माण किया । 
यह संसारसागर अथाह है। धमोत्मा ग्राणी ही धर्मरूपी 
नौका में बैठकर पार होते हैं । पापी लोग इस चच्चल 
तरज्नों के झपेटों से डूबते, उतराते, गोते खाते अपने 
बचने का आश्रय देखते हें। उस समय माता, पिता, 


स्री, पुत्र, बान्धव कोई भी सहायक नहीं होता । ऐसी 
संकटावस्था में इस प्राणी का यदि कोई उद्धार करनेवाला है, 
तो केवल धर्म ही है। महाभारत मे कहा भी है - 
धारणाद्धममित्याहुधेमंण विधृताः प्रजा: । 
यत्याद्धारणसंयुक्त: स धर्म इति कथ्यते ॥। 
धारणा शक्ति के होने से इसका नाम “घम? है अथात्‌ 
संसार के सभी पदार्थो' को यह धारण कर उनके अस्तित्व 
को रखता है, इसी कारण धर्म कहलाता है । 


१४०४ 


प्रजा इसको धारण करती है, अनुष्ठान के द्वारा जनता 
इस धर्म का पूर्ण रूप से पालन करती है; इत्यादि कारणों 
से भी इसका नाम परम है । 

४ यतो5भ्युद्यनिःश्रेयससिद्ध: स घमः” 

इसी धर्म से संसार में अभ्युदय ( उन्नति ) और 
निःश्रेयस ( मोक्ष ) की प्राप्ति होती है । धमोचरण से ही 
संसार में विजय मिंठती है। भारत की समरभूमि में 
केवल सात अक्षौहिणी सेना से ही धमेनिष्ठ पाण्डवों ने विजय 
पाई , कितु ग्यारह अक्षौहिणी दल होने पर भी अधर्मा दुर्यों- 


धनादिको की हार हुई। “ यतो धर्मस्ततो जयः” यह : 


सिद्धान्त निर्विवाद सत्य है । धर्मिष्ठ मनुष्यों के आचरण से ही 
सब काये सिद्ध हो जाते हैं, क्योंकि धर्म की गति ही 
ऊध्वंगामी है--“ऊब्वे' वहति धर्मस्य स्लोतोडधरमस्य 
चाप्यघः।” जैसे अभि के प्रकाश की गति ऊपर को जाती 
है वेसे ही धमे का स्रोत ऊध्वेंगामी है। और जिस प्रकार 
मिंग्री के ढेले का गमन स्वदा नीचे को होता है इसी प्रकार 
अधमे की गति अधःपतनशालिनी है। धर्म का अनुष्ठान 
हमको सुख स्वतन्त्रता देता हुआ हमारी उन्नति करता है 
और अधमोचरण दुःखी और परवश बनाकर अवनति के 
गढ़े में ढकेल देता है । 
तात्पय यह है कि धर्म के बिना सच्चा सहायक कोई भो 
नहीं । ऐसे समय में जब यह जोव निराश होकर दुःखसागर 
में ह्बता हुआ हाह्यकार मचाता और घबरा जाता है, तो 
ऐसी भयंकर संकटावस्था में फँसे हुए इस जीव को धर्म ही 
आकर सहारा देता ओर कहता है-- 
“४ म्वा तात सहसाकार्षी: धर्मो5हं बमुपागतः ” 
प्यारे प्राणी घबराओ मत, तुम्हारी रक्षा के लिए “मैं 
धर्म ? आ पहुँचा । ऐसे घोर संकट में सहायता देनेवाले 
परम मित्र को तिलाज्ली देना, धोखेबाजों के पंजे में फँसकर 
श्रेयस्कर धर्म से मुँह मोढ़ना, नई शिक्षा की चालबाजी में 
आकर रक्षक का तिरस्कार करना, वर्णसंकरों के मिथ्या ढोंगों 


गीताधम 


में संभिलित हो सवेन्न सहायक ( धर्म ) को कुचलकर नष्ट 
कर देना मनुष्यत्व नहीं। याद रखें इस धर्म को न४ करने 
पर यह भो नष्ट करनेवाले को मार देता है। जैसा कि 
मनुजी ने कहा है-- 

“धघम्म एव हतो हन्ति धर्मो रक्षति रक्षितः ।” 

इससे धर्म पर चलना, इसकी रक्षा करना ही शात्रों की 
आज्ञा है। यह धरम अनेक अकार का है, परंतु धर्म के 
मुख्य लक्षण ये हे--- 


धृति: क्षमा दमो5स्तेयं शौचमिन्द्रियनिग्रह: । 
धी्विद्या सत्यमक्रोधो दशक धमरक्षणं॥ 


१ धृति--धोरता रखना, २ क्षमा--अपकारी का भी 
उपकार करना, ३ दम--विकार का प्राप्त न होना, 
४ अस्तेय--चोरी न करना, ५ शौच--नबाद्याभ्यन्तरणुद्धि 
अथात्‌ शरीर और अन्तःकरण का शुद्ध रखना, ६ इन्द्रिय- 
निभप्रद--इन्द्रियों के विषयों में आसक्त न होकर उनको 
वश में करना, ७ धी--शाजझ्रानुभव से संपग्रदायों में तत्त्व 
का निश्चय करना, ८ विद्या--शास्नज्ञान और आत्मज्ञान, 
९ सत्य- -जो बात हो उसको पूछने पर जैसी की तेसी कह 
देना ओर १० अक्रोध -क्रोध नहीं करना । 

इनके अतिरिक्त दान की भी बड़ी महिमा है। यह 
दान पाँच प्रकार से किया जाता है--१ अभयदान, 
२ सुपात्रदान, ३ “उचितदान, ४ कीर्तिदान, और 
५ अनुकंपादान । 


यथाविधि षोडशसंस्कारों को प्राप्त करना, ईश्वर, देव, गुरु, 
माता, पिता आदि की निष्कपट सेवा करना, पश्चमहायज्ञोंका 
पालन करना, अतिथिसत्कार आदि, सदाचार में रहना, दीन- 
सेवा, सजनसंगति तथा धर्मपूवेक अर्थ ्राप्त करना; इत्यादि 
मनुष्य का कर्तंव्यधर्म है। झूठ बोलना, परल्लीगमन, अभ- 
क्ष्यमक्षण, अगम्यगर्मन, अपेयपान; इत्यादि वेदनिषिद्ध कर्मों 
का करना अधमे है । 


धर्म और काम 


मनुष्य को चाहिए कि धमोदि चतुवेंगे का साधन करता रहे, 
क्योंकि इन सबों में धममे को ही उत्कृष्टता है---अथोत्‌ अर्थ, 
काम भी धर्मपू्वक ही प्राप्त करना चाहिए। धर्म के साथ 
ही अर्थ अर्थ कहलाता है, धर्म के साथ ही काम भी काम 
कहलाता है। धर्म को छोड़कर जिसने अथोपाजेन किया 
वह अनथे के समान है। इसी प्रकार काम भी यदि धर्म- 
पूवेक न किया जाय तो वह असत्‌ काम है । 

काम की व्याख्या 

सच पूछा जाय ते। “आभिमानिकरसानुविद्धा सर्व- 
निद्रयप्रीति: काम: |” अपने अपने इच्छित [विषय की प्राप्ति होने 
से उस रस में सराबोर होकर सब इन्द्रियों को जो प्रीति है 
उसी को काम कहते हैं ।काम के भोग ओर उपभोग दो भेद 
है। यह भोगोपभोग धर्मपूवेक किया जाय, तो वह चतुव्वर्ग 
कामशब्दवाची होता है। इसी से भगवान ने भी 
श्रीमुख से कहा है कि “ कामो5ह्मि भरतषभ ।” धर्मशास्र 
में गहदस्थो को स्वदारसंतोषी होने का कहा है अथीत्‌ 
शासत्रोक्त नियमित काल में स्वदारोपभोग करना तथा 
परखस्री,अश्धा मैथुन-- ( स्मरण , कीतेन॑ , केलिः, प्रेक्षणं , गुह्य- 
भाषणं, संकल्पोध्यवसायश्व क्रियानिबृतिरिव च ) आदि 
का परित्याग करना काम है । यह धर्मविहित काम है । 
वेद में इसका कई जगह विवरण है--' कामश्न मे यश्ञेन 
कल्पन्ताम्‌ ।”” धम्मविद्वित काम ग्राह्म है और धर्मरहित 
काम देय है। भगवान्‌ श्री कृष्ण ने धर्मरहित काम को 
४ कास एपः क्रोध एषः ” कह के छाड़ने की आज्ञा दो है । 
जिस प्रकार नष्ट किया हुआ धर्म ग्राणी को विनष्ट कर देता 
है उसी प्रकार अधमैयुक्त काम भी मनुष्य को चूर चूर कर 
देता है। इसकी सत्ता ब्रह्मलेक तक है । इस काम को 
सेना बड़ी प्रबल है। मनुष्य ने धर्मपथ से विचलित हो 
इसको छोड़ा कि उसे इसने गत॑ंगत किया । बड़े बड़े देव, 
ऋषि , मुनि, तपस्वी , सुरेन्द्र, देत्येन्द्र और नरेन्‍्द्रों का 
इसी ने मानमर्दन किया, उन्हें नीचे झुका दिया तथा कितनों 


नीयत तन 39००-२० + “न । 











को चूर चुर कर डाला । असत्‌ काम ने ही चन्द्रमा में 
लाष्छन लगा दिया । विश्वामित्र ओर पराशर की ।चेर- 
कालीन तपस्या को इसी ने श्रष्ट कर डाला, रावण को 
मिंट्री में इसी ने मिला दिया। इसी के द्वारा अहिल्या जैसी 
मुनिपत्नी पत्थर की हो गई, नारद जमे परम भक्त का 
कपिमुख हो गया, नहुष को सर्प बनना पड़ा । 

किंतु सजनों का तो परम मन्त्र है-- 

“४ म्रातृबत्‌ परदारेषु परद्रव्येषु लछोष्ठवत | 

आत्मवत्‌ स्वभूतेषु यः पश्यति स पण्डित:॥”? 

क्या उत्तम ध्येय है' एक ही महामन्त्र से धर्म, 
अथे, काम और मोक्ष का सदनुष्ठान हो सकता है। जिसने 
घमंपूवेक त्रिवर्गसाधन नहीं किया वह मनुष्य पथ्चु के समान 
अपनी आयु को व्यथ खोता है। सृूक्तमुक्तावली मे 
कहा है-- 
“बत्रिवगंसंसाधनमन्तरेण पशोरिवायुविफलं नरस्य । 
तत्रापि धम प्रवरं वदन्ति न तद्विना यद्भधवतो5थकामौ ॥” 

जिस ग्रक्रार पुरुष को धर्मंपवेक काम के लिए शाख्राज्ञा 
है वैसे ही ख्ियो के लिए अखण्ड पातिव्रनधमे का पालन 
करना शाख्राज्ञा है वही उनका धमम |वाहत काम है । 


स्प्रियों का धर्म 


“भतुः झुश्नषणं स्रीणां परो धर्मों ह्ामायया | 
तदूबन्धूनां च कल्याणं प्रजानां चानुपोषणम्‌ ॥ 
दुःशीलो दुभंगो बृद्धो जडो रोग्यधनो5पि वा | 
पति: स्रीभिने हातव्यों छोकेप्सुभिरपातकी ||” 

निष्कपट होकर पति की सेवा करना [ख्रयो का सर्वश्रेष्ठ 

धर्म है। और विधवाओं का धर्म केवल ब्रतोपवासादि र-- 

“काम तु क्षपयेहेहं . पुष्पमूलफले: शुभ: | 
न तु नामापि गृह्नीयात्‌ पत्यौ प्रेते परस्थ तु ॥”” 

सधर्म कामपालन से स्वायंभू शातरूपा, प्रथु अर्चि, 

अन्रि अनुसूया, वसिष्ठ अरुंघति, अगस्त्य लोपामुद्रा, नल 
दमयन्ती, दरिश्वन्द्र तारा, राम सीता, सत्यवान्‌ सावित्री 


१४०६ 
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आदि अनेक सद्गृहस्थ सदा के लिए सुखधामनिवासी हो 
गये। ओर इसके विपरीत आचरण से रावण को रोना 
पड़ा, वाली के बल की हानि हुई, नहुष को मनहृूस होकर 
स्वर्ग से गिरना पड़ा, कीचक का कीचड़ निकाला गया 
इत्यादि अनेक उदाहरण होने पर भी कितने ही छोग कामान्ध 
होकर, सद्धमे और सच्छाञ्नों को तिलाज्लक्कि देकर विधवाओं 
का पुनर्विवाह करा रहे हैें। पतित्रताओं का पातित्रत 
खण्डन कराके नियोग की आज्ञा दे रहे हैं। अन्त्यजों को 
उत्तम वर्ण बनाकर उत्तम वर्ण ब्राह्मणादिकों को होनवणे 
बनाने का प्रयत्न कर रहे हैं। धन्य है, इन कलिसैनिकों 


को जो नवशिक्षाप्रसित द्ोकर धरम को भी उन्नतिसाधन में 
बाधक समझते" है । 


प्यारे ध्मावलम्बि सज़नो, लेख बढ़ जाने के भय से 
काम की विस्तृत व्याख्या न करके बस, एक उपयोगी बात 
आपसे ओर कहते हैं कि यह मानवजन्म बार बार नहीं 
मिलता । धर्म और काम की खूब परीक्षा करें कि सद्धम 
क्या है ओर सत्‌ काम कौनसा है ? यह घिचार करने का 
अधिकार आपको ईश्वरदत्त है। भनुष्यत्वाधिकार के चले 
जाने पर पश्चात्ताप करना न पड़े । किसी कवि का कहना है 
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१---दुःशीलता दांसी हमारी मूखेता मद्दिषी सदा। 
है स्वार्थ सिंहासन हमारा मोह मनन्‍्त्री सबंदा॥ 
यों पापपुर में राज्यदद हवा ! कौन पाना चाहता ? 
चढ़कर गधे पर कौन जत बेकुणठ जाना चाहता ? 


गीताधर्म 


कि लेखक लेख लिखने के पश्चात्‌ लेखनी को जब अपने कान 
पर धरता है, तो वह लेखनी उसके कान में मन्त्र देती है-- 
“साधुभ्यः साधुदानं रिपुजनसुहृदां चोपकारं कुरु त्व॑ 
सौजन्य॑ बन्धुवर्ग निजहितमुचितं स्वामिकाये' दिताथ। 
श्रोते ते पथ्यमेतत्‌ कथयति सतत॑ लेखनी भाग्यशालिन्‌ 
नोचेन्नष्टेटधिकारे मम मुखसह॒शं तावकास्य॑ भवेद्धि ॥?? 

दे भाग्यशालिन्‌, मैं ऐसे वैसे के द्वाथ में नहीं आती हैं, 
जिसने पूव्व में पुण्य किया है उसी के हाथ में आती हूँ । 
तू मेरा स्वामी है, अतः तेरे कान में जो सच्ची सच्ची बात 
कहती हूँ उसे सुन ले---“श्रेष्ठ पुरुषों को दान दे, शत्रु मित्र 
दोनो का द्वी उपकार कर, बन्धुवर्ग में सुजनता रख, 
उचित (योग्य) काम कर तथा स्वामी का कार्य (ईश्वरमक्ति 
सद्धम ) यथाथ रूप से कर। यदि मेरी इस उचित ( पथ्य ) 
शिक्षा का अनादर करेगा तो अधिकार ( मानवजन्म ) नष्ट 
होने पर जैसा मेरा मुख है वैसा ही तेरा भी हो जायगा 
( अथात्‌ मैंने जिस तरह नाक कटाई और मुख काला 
कराया है, इसी तरद्द तेरी भी नाक कटेगी ओर मुँह काला 
होगा । )” हमारे कहने का यही सारांश है कि वेद , स्घृति 
और पुराणों में जो धर्म कहा है उस धमम के साथ संपुणे 
कमे करो, धर्म को किसी काये में मत छोड़ो, धूर्ता की 
चालबाजियों से अलग रहो, धर्म के साथ अथे ( द्रव्य ) 
की प्राप्ति करा और धर्म के साथ ही काम का साधन करो। 

सर्व भद्राणि पश्यन्तु मा कश्रिद्दुःखभाग भवेत्‌ । 





घथीण दंतो बाहिजा 
नामन्चमक्षर किचित न क द्रव्यमनोफ्कलः | 
नायोग्यः पुरुष: कथित फ्योक्तेक तु दुलेमः | 


ऐसा कोई अक्षर नहीं जो मन्त्र न हो, ऐसा कोई द्रव्य नहीं जो औषधघ न हो और ऐसा कोई पुरुष नहीं जो 
अयोग्य हो । हाँ, अगर कुछ दुलेभ है तो बस, इन चीजों का ठीक ठीक श्रयोग करनेवाला | 


उंलशएसाखुयाज काश जुबानी धयवउआत 


( ले० -- श्री स्वामी रामानन्द शास्त्री संन्यासी, व्याकरणाचाय , काशी ) 


संन्यासाअ्रम की अनादिता 


वेदों, शास्रों, पुराणों और तन्‍्त्रादि ग्रन्थों में 
जगह जगह वणोश्रम का वर्णन मिलता है। आश्रमों 
में संन्यास की गणना द्वोने के कारण यह्द संप्रदाय 
वैदिक कहाता है। संदिता, ब्राक्षण, आरण्यक 
एतत्त॒यात्मक बेद में और मनुस्म॒ृति आदि स्मृतियों 
में वर्णाश्रमियों के जो नियम, विधि, चयोदि कह्दे 
गये हैं, पूवकाल में वे उनमें ठीक वैसे द्वी साह्नोपाह्ष 
देखने में आते थे, पर आजकल उनमें और भी 
बहुत सी प्रथाएँ दृष्टिगोचर होती हैं। इसका 
कारण देश , काल , परिस्थिति आदि का समय समय 
पर पड़नेवाला प्रभाव है। 

किस समय कैसे क्‍या करना चाहिए ९ इसे 
हमारे वेदव्याख्याता त्रिकालक् ऋषि मुनि समय 
समय पर निरूपित करते रहे हैं। आवश्यकता 
पड़ने पर वेदों को चार भागों में विभक्त किया गया । 
अनन्तर ज्यों ज्यों समय बदलता गया व्यों यों 
उत्तरोत्तर शास्त्र , स्मृति , पुराण और तन्त्रादि आये- 
साहित्य की रूृष्टि द्ोती गई तथा उसी प्रकार 
( वर्णोश्रमधर्म के नित्य, शाश्वत और अविकारी होने 
पर भी ) उसके पाछन करने की रीति, दीक्षा, चयौ- 
विधि आदि में परिवतेन होते गये । बाद में देश 
और दशा के प्रभाव से बहुतसी रूढियाँ प्रचलित 
दो गई । ये अच्छी हैं या बुरी , इसे तो आपछोग 
जानें, पर ऐसा हो अवश्य गया । 


इसी तरह वैदिक काल से लेकर आज तक चढे 
आते हुए संन्यासाश्रम के अनुष्ठान के नियमों में 
भी परिवतंन दो गये । नियमों में परिवर्तन या 
संशोधन करना साधारण पुरुषों का काम नहीं है। 
उसे मद्दापुरुष ही कर सकते हैं। आचाये शंकर ने 
वैदिककाल के संन्यासाश्रम का आजकल के रूप में 
संशोधन और परिष्कार किया। वेदिककाल में 
संसार से स्वंधा अवकाश ग्रहण करके आत्म- 
चिन्तन ही के छिए संन्यासाश्रम में प्रवेश किया 
जाता था। उस समय जडवत्‌ ( मृकवत ) विचरने 
का नियम था। किसी भी छोकेषणा से संबन्ध न 
रखते हुए एक या तीन दिन से अधिक कहीं ठहरन 
एवं अपने तथा दूसरे की औपधि आदि करने का 
निषेध था। कहने का प्रयोजन यह है कि संसार 
की किसी भी अच्छी या बुरी बात से उसे कोई 
सरोकार न था । 
श्रीशंकराचार्य द्वारा संन्यासिसमाज का 


उपयोग 

जब कि सभी वणाश्रमी स्व स्व धर्मनिरत थे तब 
किसी को कुछ कट्दने या करने की क्या आवश्यकता 
थी, किंतु जब अवाब्छनीय परिस्थितियों के कारण या 
प्रमादादि से ध्मग्लानि बढ़ने छगी उस समय आचाये 
शंकर ने वर्णोभ्रममूलठक वैद्किध्म की रक्षा के 
लिए त्यागी महापुरुषों का सुसंगठन करके उन्हें धम- 
रक्षार्थ भारत के चारों कोनों में नियुक्त कर दिया। 


श्ष्ण्दर 


बाद में उनके शिष्यों ने इसे सारे आयोवते में राई 
के दानों की तरह फैला दिया। 
आयाये शंकर का जन्म और परंपरा 
दक्षिण भारत में पश्चिम समुद्र के तटवर्ती केरल- 
देश” के मलाबार प्रान्त में, पूणो नदी के किनारे, 
वृषाचल की उपत्यका में, कालटीमामनिवासो  शिव- 
गुरु नामक जम्बुरी ब्राक्षण के घर, विशिष्टा देवों 
की गोद में, कलियुग क ३८८५९ ( विक्रमाब्द ८४५ ) 
विभु नामवाले वष में वैशाख शुक्ल पक्ष की दशमी 
तिथि“ को शंकर के वरप्रसाद से आचाय॑ शंकर 
का आविर्भाव हुआ। तीन वष की आयु में ही 
पिता का देहान्त हो गया | बालक शंकर ने अल्पायु 
में ही अध्ययन समाप्त कर, प्रायः आठ वर्ष को 
अवस्था में भगवद्गोविन्दपाद से संन्यास ग्रहण 
किण और दिग्विजयार्थ भारतवष में घूम घुमकर 
अद्वेतविज्ञान का प्रचार करते हुए प्रस्थानत्रय तथा 
अन्य अनेक ग्रन्थों की रचना की। इसी बीच में 
आपने पद्मषपाद, सुरेध्वर, हस्तामछक तथा तोटक 
नामक चार धुरंधर विद्वानों को शिष्य बनाकर 
चार मठ स्थापित किये और क्रमश: पूब जगन्नाथपुरी 
में स्थापित गोवद्धॉनमठ के अध्यक्षपद्‌ पर पद्म- 
पादाचाय को, पश्चिम द्वारिकाधाम में स्थापित 
शारदामठ के प्रधानपद पर सुरेधराचाये ( विश्व- 


१--श्राजकल करलदेश त्रिवांकुर, कोचीन श्रौर 
मलावार नामक भागों मे विभक्त है | 

२--कुछ लोगों का मत है कि आपकी जन्मभूमि 
“खशालग्राम ' है| 

३--मतान्तर में आपकी माता का नाम “सती- 
देवी' है। 

४--इसमें भी बड़ा मतभेद है। 


गीताधम॑ 


रूपाचाय ) को, दक्षिण रामेश्वरधाम में स्थापित 
शक्ल रीमठ के अधिपति के पद्‌ पर हस्तामलकाचाय 
को और उत्तर में स्थापित ज्योतिमंठ के प्रमुपद पर 
तोटकाचाय को नियुक्त किया | 

आचाय शंकर ने तीर्थ, आश्रम, बन, अरण्य, 
गिरि, पवेत, सागर, सरस्वती, भारती, पुरी- 
इन दस नामों की रचना की; और आज्ञा दी कि 
जो शारदामठ के शिष्य संन्‍्यासी होंगे उनकी तीथ 
और आश्रम, जो गोवद्ध नमठ के होंगे उनकी बन तथा 
अरण्य, जो ज्योतिमठ के होंगे उनकी गिरि, पर्वत 
एवं सागर और जो शज्ञ रोमठ के होंगे उनकी 
सरस्वती, भारती और पुरी उपाधियाँ होंगी। इसी 
तरह उक्त सठों के क्रमशः “स्वरूप” “प्रकाश ! 
“आनन्द” और “चैतन्य त्रक्मचारी घोषित किये 
गये । शारदामठ में सामवेद की, गोवद्धनमठ में 
ऋग्वेद की, ज्योतिमठ में अथवंवेद की और श्क्ञ री- 
मठ में यजुबंद को प्रधानता है । इसी कारण क्रम से 
इनके तत्त्वमसि, ग्रज्ञानमानन्दं त्रह्म, अयमात्मा ब्रह्म 
और लअहंं ब्रह्मास्मि--ये चार मह्वाक्य माने गये। 
आचाय शंकर ने उक्त चारों शिष्यों के लिए मठा- 
म्नाय ( मठबेद ) नाम को एक नियमावली बना दी, 
जिसमें चारों मठों के और भी बहुत से नियम अधि- 
कारादि का वणन है। उसमें आज्ञा दी गई है कि 
“४ सनातन वैदिक वर्णौश्रमधर्म की मयोदा की रक्षा 
करने में आप छोग कोई कसर न उठा रखें।” शिष्यों 
ने ऐसा ही किया । जो संन्यासिसमाज पहले संसार 
की कुछ भी चिन्ता नहीं रखता था, आज उसी ने 


धमंप्रचार करना, अपना श्रधान रक्ष्य बना रखा है। 
*गुरोराज्षा गरीयसी ! । 


गीताकमेंौत-? 
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आदि जगद़गुरु श्रो १०८ श॑ंकराचायजी महाराज 
( अपने चारो शशाय। सहित ) 


संन्यासिसमाज और उसकी व्यवस्था 


संन्यासियों के भेद उपभेद 

दण्डी और त्यक्तदण्डी नाम से संन्यासियों के 
दो प्रधान विभाग हैं। त्यक्तदण्डियों में परमदहंस, 
नागा और मठधारी ये तीन भेद हैं। आचाये 
शंकर से पूव जटिल संन्‍्यासी चाहे रहे हों, पर 
आचाय के समय में सभी परमहंस थे। आवश्य- 
कता पड़ने पर स्थायी धार्मिक प्रचारकाये में सहा- 
यता देने के लिए आचाये की शिष्यपरंपरा ने अन्यान्य 
बहुत से मठों की स्थापना की। जब परमहंसों के 
धमंप्रचारा्थ जहाँ तहाँ घूमने में भिन्न धमोव्रलम्बियों 
ने बाधा पहुँचाई, तो नागा महात्माओं ने सुसंगठित हो 
उक्त बाधा को दूर करने के लिए “अखाड़ा” नामक 
संस्था की स्थापना की। “डदय्योगिन पुरुषसिंहमुपैति 
लक्ष्मी: इस न्याय के अनुसार अजित अखाड़े की 
संपत्ति का प्रबन्ध पंचायत से होने छगा। इन्होंने 
बावन मठिकाओं (मढ़ियों ) के मुण्डित संन्यासियों 
को अखाड़े का संदस्य बनाया। आजकल निवोणी, 
निरखनी, जूना, अटछ, आनन्द, आवबाहन ओर अधप्मि 
थे सात अखाड़े हैं। सुना है और भी अखाड़े हैं, 
पर वे गुप्त हैं। दसनामी भाटों के मत से एक 
आठवाँ भूतनाथ अखाड़ा भी है। रूखड़, गृदड़, 
सूखड़, भूकड़ आदि इसी के भेद हैं। अखाड़ों 
में नागों को चेढा मूँड़ने का अधिकार नही है। 
अन्यान्य मठों के शिष्य यहाँ के साधक शिष्य कहा- 
कर सदस्य द्वो जाते हैं। अप्रि अखाड़े में ब्रद्मचारी 
ही प्रविष्ट दो सकते हैं। अखाड़ों को संगठनशेली 
बहुत उत्तम दोती है। निबोणी और निरखनी 
अखाड़ों को छोड़कर भन्यान्य अखाड़ों में गाँना 
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धूम्रपानादि का निषध नहां है और इसी कारण वे 
उतने उन्नत नहीं हैं। अखाड़ों की सब व्यवस्था 
सबसंमति या बहुमत से होती है। इनके आचार 
विचार सब सनातनधर्मी द्वोते हैं। इनके यहाँ जो 
संमिलित भोजन होता है उसका समष्टि तथा वेष्टि" 
नाम से व्यवहार किया जाता है। अखाड़ों में 
( प्रत्येक में ) आठ आठ महंत होते हैं और वे तीन 
बष के लिए चुने जाते हैं। कुम्भपव के महामेलों 
में अन्य संप्रदाय के साधुओं से प्रथम इन्हीं का स्नान 
दोता है । जुदस निकालकर ( बड़े ठादबाट से 
शाही साज सजाकर ) स्नान करने जाते हैं । संभवतः 
मठाम्नाय की 'आश्वप्ति! में कहे 'संन्यासी की विभूति 
इन्द्र के वैभव से बढ़कर हुआ करती है” इस आज्ञा 
को फायेरूप में परिणत कर दिखाने के छिए ही 
पूबकाल में इस “शादी जुलूस ” का आयोजन प्रारम्भ 
किया गया हो। और शायद यद्दी दिखाने के लिए 
आजकछ भी शंकराचाय उपाधिधारी संन्‍्यासी छोग 
सोने की पालकी पर बैठकर,दिन में भी मसाल जछाकर 
चलते है। अब तो नही, पर पहले समय समय पर 
धैरागी आदि साधुओं से नागों के मह्यायुद्ध भी द्वो 
जाते थे, किंतु अब इनकी मनोधृत्ति बदछ गई है। 
अब ये दूसरे संप्रदाय के साधुओं के साथ सदूभाव 
रखना उचित समझते दें। सातों अखाड़ों के इृष्ट- 
देवता भिन्न भिन्न होते हैं। जैसे श्रो कपिल मुनि 
निरवाणी अखाड़े के, स्वामी कार्तिकेय निरजनी के, 


१--जिसमे सपूर्य सन्यासिसात्र को भोजन कराया 
जाय उसे “समष्टि' और जिसमें किसी किसी सनन्‍्यासी को 
भोजन कराया जाब उसको “देह्टि ” भंडारा कहते हैं। 
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श्री दत्तात्रेय अवधूत जूने के और गणपति अटल 
आदि अखाड़ों के पूज्य देवता हैं। इन्हीं इृष्ट देवों के 
बरप्रसाद से कुछ जटिल संन्‍्यासी इन अखाड़ों के 
प्रवतक हुए हैं। इनके कोई स्वतन्त्र धार्मिक प्रन्थ नहीं 
हैं। सनातनधम के वेद पुराणादि प्रन्थ ही श्नके 
यहाँ भी मान्य हैं । ये नियमरक्षण ( कायदे ) के बढ़े 
पक्षपाती द्ोते हैं। नियमभज्ञ करने पर बिना छोटे 
बड़े के लिहाज के दण्ड अवश्य भोगना पड़ेगा । दण्ड 
आंथिक और शारीरक दोनों प्रकार का दिया जाता 
है। इन सब अखाड़ों के नागा अवधूत संतों की 
संख्या संपूण भारत में २० या २५ हजार के छगभग 
होगी । नागों ने ( अखाड़ों ने ) भारत के बाहर 
के देशों में कभी कोई प्रचारकाय नहीं किया, क्योंकि 
ने “समुद्रो न लद॒ध्य:” इस सनातनी सिद्धान्त के 
माननेवाले हैं । 

धमंप्रचाराथ अखाड़ों की जैसी पहले आवश्य- 
कृता थी उसी प्रकार आज भी है। कुम्भपर्वो' पर 
थे अपने साथ दूसरे विद्वान्‌ मण्डलीश्वर संन्यासियों 
के ठदरने आदि का प्रबन्ध करते हैं। वर्तमान समय 
में कुछ अखाडों की अवस्था अत्युत्तम और कुछ की 
शोचनीय है। में प्रामाणिक रूप से यह पता नही 
छगा कि सवप्रथम किस अखाड़े की स्थापना हुई । 
पहले घमरक्षा् अखाड़ों को युद्ध भी करने पड़े थे । 

प्रथम स्नान 

साधुओं के बहुंत से पंथ, मत या गिरोह हो 


... १---निर्वाणी श्रखाड़े के उत्साही भारतीजी महृतत 
अखाड़ों की ऐतिहासिक खोज करके प्रमाणसग्रह कर रहे 
हैं। यह ग्रन्थ शीम ही प्रकाशित होगा। 'अखाडे” का 


भहासंस्थान ससस्‍्कुत नाम हो सकता है ! 





गीताधम 





जाने से कुम्म में सबके प्रथम स्नान करने की बछवती 

इच्छा के कारण परस्पर में तनातनी द्वो गई थी। 

प्राचीन होने के कारण सबसे प्रथम संन्यासी ही खान 

करते चले आ रहे हैं और आजकल के राजशासनतः 

भी इनका यह अधिकार माना गया। अन्य संप्रदाय 

के साधु लोग बाद में स्नान करते हैं । 
मण्डलियाँ 

परमहंस संन्यासी महात्मागण अपने में से किसी 
भारी विद्वान मद्दात्मा संनन्‍्यासी को अपना अध्यक्ष 
बना छेते हैं। उसकी उपाधि मण्डलीश्वर होती है । 
बहुत से संन्यासी उसके साथ मिलकर धमग्र चारा्थ 
देशदेशान्तरों में भ्रमण करते हैं। इसको मण्डली 
कहते हैं । प्रत्येक मण्डछेश्व र का किसी न किसी 
अखाड़े से संबन्ध रहता है। कुम्भपव आदि मौकों 
पर ये भी समष्टि भंडारे करते हैं। अखाड़ेवाले 
मण्डलीश्वरों को गुरु मानते हैं। मण्डलीश्वर के 
लिए विद्वान होने के साथ साथ सुवक्ता होना परमा- 
वश्यक है। परमहंसों की उपाधि भो गिरि पुरी 
आदि होती है। इनका मुख्य सिद्धान्त अद्वैत- 
विज्ञान है। ये सनातन धमोनुमोद्त सभी ग्रन्थों 
को मानते हैं, पर वेदान्त इनका मुख्य विषय है। 

मठ किसे कहते हें ! 

“पठ ” संन्यासियों के रहने के स्थान का नाम॑ 
है। मठ का एक महंत होता है, वह मठ की सब 
संपत्ति का अधिकारी होता है। अखाड़ों में अनेक 
महंत होते हैं। मठधारी महंत अखाढ़ों और मण्ड- 
लियों को पूज्य तथा मान्य मानते हैं और उनका सब 
प्रकार से सत्कार संमान करे हैं । 


गीताधम्म के रलैया हैं 


दण्डी स्थामी 


हाथ में परशुमुद्रक या असमुद्रक भी वेणुदण्ड 
लिये रहते हैं। बारद्द वषे या और कोई निश्चित 
अवधि के बाद या रोगादि के कारण भी दण्डत्याग 
कर परमहंस भी हो जाते हैं। ये छोग केवल ज्राक्षण 
को दी दण्डिदीक्षा देते हैं। आक्षण के अतिरिक्त 
किसी जाति का भोजन नहीं करते । 


स्वतन्त्र संन्यासी महात्मागण 


आजकल देशकाछानुसार कुछ संन्यासी छोग 
अन्य देशों में जाकर प्रचारकाय कर रहे हैं। ये 
किसी अखाड़े, मठ, मण्डली आदि से संबन्ध नहीं 
रखते, न किसी के विरोधी ही होते हैं। अपने 


ढंग से काम करना इनका ध्यय है। इनकी बड़ी बड़ी 
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संस्थाएँ होती हैं। कोई कोई व्यक्तिरूप से भी 
काम करते हैं । 

कोई कोई संन्यासियों के हंस, परमहंस, बहुदक 
और कुटीचक ये चार भेद मानते हैं। इन भेदों 
का भी परमहंस, दण्डी, नागा, मठधारी भेदों में 
समावेश्ञ हो जाने के कारण कुछ विरोध नहीं पढ़ता । 

अखाडों की प्राचीनता 

“पृथ्वीराज रासो ' ग्रन्थ के अनुसार संन्यासियों 
के अखाड़ों के संस्कार में महाराज प्रथ्वीराज का 
सहयोग था। इससे अखाड़ों की आठ सौ वष को 
प्राचीनता सिद्ध द्ोती है । 

संन्यासिसमाज के विषय में अधिक जानकारी 
के लिए महंत श्री गणपति भारताजी, सेक्रेटरी महा- 
निवाणी अखाड़ा, प्रयाग से पूछताछ की जा सकती है। 


-ज्वानयाउकाआम-ारबराएरअ मकर परंपरा करना नप+, 


गीतापमे के रचेया हैं 


( ले०--संगीतमास्टर श्री ऋष्णदेव का 'मेैथिल” अ्रसी, काशी ) 


हे रे, अब तेरे को केसे समझाय कहूँ? 
“ मेरे मधुसदन दूर देश के बसेया हें। 

मीन, कूपे, सूकर, हरि, बामन, परशुराम, राम 
कृष्ण तन धरेया, गीताधम के रखैया हैं॥ 

तंदुल, साग, पात, बेर, माखन, नहिं रुचत देर 
“ प्रैथिल” गोविंद ब्रह्म घट घट रैया हैं। 

भक्तन भय हरेया, मोहन यति गति देवेया 
भवर्सिधु दुख नसैया मायापति ही कन्हैया हैं॥ 


ध्लरथ 


( ले० -- भीमत्रमहंस परित्राजकाचार्य भी १०८ स्वामी जयेन्द्रपुरीजी मद्दाराज महामण्डलेश्वर, काशी ) 


“४ विशेश्वर नमस्तुभ्यं विशद्धद्विश्शुग्विश्चु) । 
विश्ववर्णाश्रमाधारो विश्वक्रीडारतिः प्रभु) ॥ 
धर्म द्वी भारतवर्ष का प्राण है। धम की 
सर्वतोभावेन रक्षा फरनी द्वी चाहिए। धरम ही देश 
की उन्नति का साधन है। 

* धमे एवं हतो हन्ति धर्मो रक्षति रक्षितः' 
धमं ही मारा जाकर मारता है और पाछा जाकर 
पालन करता है। अतः धर्म का छोप करने से 
हिंदूधम॑ का अत्तित्व द्वी मिंट जायगा। धमे की 
रक्षा करने से हिंदूजाति को रक्षा धर्म हो करेगा । 

धर्म कया है ९ 
इसका निर्णय केवल शास्त्र से हो सकता है। 
शास्त्रीय पथ का परित्याग कर केवल तकबुद्धि से धर्म 
का निणय असंभव ही है । 
धमे का रवरूप 
वैशेषिकदशन में महर्षि कणाद ने धर्म का स्वरूप 
बतलाया है-- 

८ यतो5स्युदयनिःश्रेयससिद्धि! स धमेः 

जिससे स्व एवं अपव्ग ( मोक्ष ) की सिद्धि हो 
उसका नाम धमम है। आपस्तम्बधमंसूत्र में भी 
प्रकारान्तर से धर्म का स्वरूप निरूपण किया है कि 
«य॑ त्वायों) क्रियमाणं प्रशंसन्ति स धरम), ये 
गहेन्ते सो5धमे:”” जिस कर्म के करने पर शिष्ट 
पुरुष प्रशंसा करें वह धमे है, और जिस कमे के 


करने पर घृणा करें वह अधम है। भगषान्‌ मनु 
ने भी धर्म का स्वरूप प्रदर्शित किया है-- 
“विदृद्धि सेवितः सद्धिर्नित्यमद्रेपरागिमिः । 
हृदयेनाभ्यनुज्ञाता यो धम्ंस्त॑ निबोधत ॥ 
वेद; स्मृति! सदाचारः स्वस्य च प्रियभात्मनः । 
एतश्नतुर्विध॑ प्राहु! साक्षाद्धमेस्प लक्षणम ॥ 
( मनु० २।१-१२ ) 
सथ्थे और रागहंष से रहित विद्वानों से जो 
सेबित किया गया है एवं हृदय से जिसे स्वीकार 
किया गया है वह धम है। धरम के वास्तविक 
स्वरूप का ज्ञान श्रुति ( वेद ), स्मृति ( धमेशासतर ), 
शिष्ट पुरुषों के सदाचार और अपने आत्मा की 
प्रियता से ही होता है । 
धर्म से भौतिक उन्नति 
श्रो भगवान्‌ वेदव्याख ने कहा है-- 
& धमोदर्थश्र कामश्र स किमये न सेव्यते ”” 
धर्म से द्वी स्थायी अर्थ और काम की प्राप्ति 
होती है, फिर ऐसे धर्म की सेवा क्‍यों नहीं करते ९ 
धर्म का पालन करने से ही भगवान्‌ रामचन्द्र और 
महाराज युधिष्ठिरादि सवेवसुधापति की पदवी से 
पुकारे जाते थे। प्राचीन काल में धर्म से ही सब 
प्रकार की उन्नति थी। कहीं पर वैषम्य नहीं था । 
सवंत्र शान्ति विशाज़मान थी। समय की प्रबलता 
से कभी कभी आसुरी शक्ति का अत्याचार होने पर 


भर्मतत्त्त 


गा न बशणनाओ सन अवीननि--4 3. थनननानीनिनननानविननमननन 


धार्मिक नृपतिगण रस अत्याचार को दूर करने के 
लिए ( कभी यज्ञ द्वारा, कभी दैवानुष्ठान और देवपूजा 
द्वारा या किसी अन्य शास्त्रीय प्रकार से ही ) देवी 
शक्ति उत्पन्न करके आसुरी शक्ति के अत्याचार को 
हटाते और देदाव्यापी कल्याण की स्थापना करते थे । 
सनातनधरम का आचरण किये बिना दैवी शक्ति की 
सहायता ही नहीं मिलती । महाराणा प्रताप ने भी 
एकलिक्र महादेव फी आराधना करके ही अपनी 
जन्मभूमि की रक्षा की थी। हिंदूसंतान के शिखा 
सूत्र की रक्षा के लिए दशम सिख गुरू गोविन्दर्सिह 
ने भी भगवती विश्ववन्या भवानी की उपासना करके 
शक्ति प्राप्त की थी, और उसी शक्ति के प्रभाव से 
विधियों के अ्बर अत्याचार मे हिंदूजाति को 
बचाया था। महाराज छन्नपति शिवाजी ने भी 
शिव और शक्ति की विशेष आराधना करके शक्ति 
प्राप्त की थी, और उसी शक्ति के प्रताप से भारत में 
उन्होंने यवनजाति का पैर नहीं जमने दिया था। 
इन सब दृष्टान्तों से स्पष्ट प्रमाणित होता है कि हमारे 
भारतवप के धमबीर मद्दारथी केवछ अपने लोकिक 
बछ और बुद्धि पर ही प्रणे निभर नहीं रहे, वल्कि 
धर्मानुष्ठान द्वारा अलौकिक दैवी शक्ति का भी वे लोग 
सहारा छेते थे; और उसी से अपनी आधिभोतिक 
उन्नति करते थे। अतः धम से ही भौतिक उन्नति 
दोती है, इसमें कोई संदेह ही नहीं । 

घमे के हास से देश की अवनति 

धर्म की अवद्देलना से ही भारत परतन्त्र हो गया 
है। धम के पूर्ण प्रभाव से ही प्राचीन समय में 
भारत स्वतन्त्र था। सर्वत्र शान्ति विराजमान थी। 
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लत 


पविन्न दूध, दद्दी और घृत की नदियाँ बह रही थीं । 
परंतु आज सत्र कलहपूण उद्ठंग द्वी दिखाई देता 
है। दूध दही की नदियाँ सूख गई। इसका 
कारण केवल धरम का तिरस्कार द्वी है। पहले के 
हमारे पूवज हृष्ट, पुष्ट, तेजस्वी एवं प्रसन्न चित्तवाले 
थे, और आज के भारतीय दुबंछ, तेजविद्दीन एवं 
व्यग्म चित्तवाले द्वो रहे है। यद्द सब धम की अव- 
हेलना का चिह् नहीं, तो और क्या है ? देश की 
दुदशा का मुख्य कारण धार्मिक शिक्षा का अभाव 
ही है। अतः यह बात निश्चित है कि धर्म के तिर- 
स्कार से हो देश की अवनति हो रही है। प्रत्यक्ष 
देखिए कि धर्म की अवहेलना करके आपके किस 
नेता ( छीडर ) ने देश की कौन सी उन्नति की, 
कौन सा काय सिद्ध किया ? धर्म की अवहेलना करने- 
वाले जहाँ जिस काय के लिए गये वहाँ से पराजय 
ही मिली । याद रखिए कि धम के पालन से ही सच्ची 
विजय मिलेगी, तिरस्कार से नहीं। 
नवीन संस्कृति का चित्र 

आज सुधारकमन्य मद्दाशयों की तरफ से धर्म 
और प्राचीन मयोदा की पूर्णतया अवदेलना हो रही 
है। कहीं विधवाविवाह का समथन हो रहा है, 
कहीं शारदा ऐक्ट की दृढ़ता के लिए महान प्रयत्न 
दो रहा है, कद्दीं जातिपातितोड़क मण्डलों को स्थापना 
हो रही है और कहीं स्पृश्यास्प्श्यनिवारणसमाज का 
संगठन दो रहा है, पवित्र भगवन्मन्दिरों में भी 
अस्पृश्यजाति के प्रवेश के लिए छोग कटिबद्ध हो 
रहे है। छोगों ने इसी को स्वाराज्यप्राप्ति के मुख्य 
उपाय मान ढिये हैं। 
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विधवाधियधाह का स्वण्डन एथं विधवा 
की गौरयता 
भगवान्‌ मनु का आदेश है-- 
“ न विवाहविधायुक्त विधवा5<वेदन पुनः । 
( मनु० &।|६५ ) 
अथाोत्‌ विवाहविधि में विधवा का विवाह कहीं 
नहीं बताया गया दै। विधवा का जीवन संन्यासी 
के जीवन के तुल्य है। अतएव भगवान मनु ने 
भी ञत्री के लिए द्वितीय बार विवाह करना मना 
किया है। यथा-- 
“सकृदंशो निपतति, सकूतकन्या प्रदीयते। 
सकूदाह ददामीति त्रीण्येतानि सतां सकृत्‌ ॥”” 
( मनु ० &!४७ ) 
पैतृक संपत्ति एक ही बार विभक्त होती है, 
कन्या एक द्वी बार सत्पात्र को दी जाती है और 
सकल वस्तुओं का एक द्वी बार दान हुआ करता 
है। सजह्ञनों के द्वारा ये तीनों बातें एक बार द्वी 
होती हैं। सत्पुरुष इन तीनों को एक हद्वी बार करते 
हैं। जब कोई विधवा हो जाय, तो वहाँ के छोगों 
को चाहिए कि शास्तरों द्वारा उसे उसको अवस्था का 
गौरव समझा दें। उसके साथ श्रद्धापूबक बताव 
करें। उसके पास गृहस्थाश्रम के अनन्त दुःख और 
विषयसुख के दुःखमय परिणामों का वर्णन करें और 
साथ द्वी साथ उस विधवा को निवृत्ति के आनन्द 
एवं शान्ति का ध्यान दिलावें। 
विवाह का ध्येय 
प्रत्येक स्री के साथ प्रत्येक पुरुष का जो अन- 
गंछ एवं स्वाभाविक भोग्य भोक्ता संबन्ध है. उसे 


गीताधर्म 


मी ब्यकन बननभला 2े+ >कमक “नमक ०44७8 यमन, 


रोककर और भावशुद्धि द्वारा स्री पुरुष को एक ही 
संबन्ध में बॉधकर ( अनगंछ प्रवृत्ति से हटाकर ) निषृत्ति 
में स्थापन करना द्वी विवाद का मुख्य ध्येय है । 

जीवभाव स्वार्थमय है एवं इश्वरभाव परार्थमय 
है। विवाहसंस्कार द्वारा मनुष्य को इेश्वरभाव को 
शिक्षा मिलती है। विवाह के पद्दले पुरुष का जो 
स्वार्थ स्वभावतः अपने में ही बद्ध था वह विस्तृत 
होकर पहले तो स्त्री में, फिर पुत्र, कन्या तथा समस्त 
परिवार में फैल जाता है। इस तरद्द परा्थमयता 
अपने गृह से प्रारम्भ होकर क्रमशः बढ़ते बढ़ते 
समाज, देश और समस्त संसार के साथ मिल जाती 
है और मनुष्य उदारचरित हो जाता है। और तब यह 
जीव आध्यात्मिक पथ में उन्नत होता हुआ आत्मा के 
वास्तविक विराट भाव का साक्षात्कार कर मुक्त दो 
जाता है। 

विवाह के समय की आलोचना 


विवाहकाल के विषय में मन्नु भगवान्‌ की यह 
आज्ञा है-- 


“त्रिशद्र्षों वहेत्कन्यां हथां द्वादशवा्पिकीस । 


ज्यष्टवर्षोऋऋवषो' वा धर्मे सीदति सक्तरः ॥। 
( मनु० ६।६४ ) 


तीस वर्ष का पुरुष अपने चित्त के अनुकूल 
बारह वर्ष को कन्या से विवाह करे; अथवा चौबीस 
बष का युवक आठ वर्ष की कन्या से विवाह करे। 
और धर्मदहानि की यदि आशझ्ढा हो, तो शीघ भी 
कर सकता है । 

महर्षि देवछ ने भी कद्दा है--- 
“ऊर्ध्वे दशाब्दाध्ा कन्या प्राग्रजोदशैनात्ु सा । 
गान्धारी स्यात्‌ सम्ुद्राप्षा चिरं जीवितुमिच्छता | 


धमतत्त्व 


कि ्् 


दस वर्ष से ऊपर और रजोदशन से प्रथम 
कन्या गान्धारी कद्दलाती है। अपनी दीघोयु चाहने- 
वाले के लिए ऐसी कन्या से विवाह करना उचित है। 

इन बचनों से सिद्ध होता है कि रजस्वला होने 
से पहले ही कन्या का विवाह दो जाना चाहिए। 
हाँ , यह बात आवश्यक है कि पुरुष का विवाद छोटी 
अवस्था में कभी भी नहीं होना चाहिए। बालकपन 
के विवाद से पुरुष में निर्वीयंता, दुबंछता, प्रबछ रोग 
एवं स्त्रेणता आदि बहुत से दोष आ जाते हैं। और 
ब्रह्मचय पुष्ट होने से प्रथम जो संतति होती है वह भी 
रोगी, अल्पायु तथा दुबल होती है। अतः पुरुष का 
चौबीस या तीस वर्ष की अवस्था में ही विवाह होना 
चाहिए। और पूज्य मद्दर्षियों ने यह तो पहले द्वी 
बतलाया है कि स्त्री से पुरुष की कभी दुगुनी तथा 
कभी अढाई गुनी अधिक उमर होनी चाहिए। 

,_वर्णविभागनिणेय 

वेदों में वणेविभाग का स्पष्ट निरूपण मिलता है। 
उदाहरण के लिए--- 

“तथ्च इह रमणीयचरणाः अभ्याशो इयत्ते 
रमणीयां योनिमापश्ेरन ब्राह्मणयोनि वा क्षत्र- 
योनिं वा वेश्ययोनिं वा |” 

“अथ य रह कपूयचरणा अभ्याशों 


इयत्ते कपूर्यां योनिमापद्ररन्‌ >< »< चाण्डालयो- 
निं वा ६ छां० ४ ६-७ ) 

इस वेदमन्त्र ने अति स्पष्ट आाद्माणादि वर्णो का 
प्रतिपादन किया है। इसो तरह और भो अनेक वेद्‌- 
मन्त्र वर्णेविभाग का प्रतिपादन करते हैं। छेख- 
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विस्तार के भय से यहाँ प्रदर्शित नहीं किया है | 
महाभारत के अनुशासनपत में भी कहा है-- 
“तप श्रुतश्व योनिश्राप्येतद्ब्राह्मणकारणम्‌ । 
त्रिभिगुंणे सम्ुदितस्ततो भवति वे द्विजः ॥”' 
तपस्यादि कम, ज्ञान और जन्म इन तोनों से 
युक्त होने पर ही त्राक्षण पूणे कहछाता है। यदि 
केवल जन्म से ही ब्राक्षण हो, किंतु ब्राह्मणोचित कम 
न करे अथवा ज्ञानो न दो, तो पूण ब्राह्मण नहीं 
कहला सकता । कमज्ञानहीन ब्राह्मण जातिमात्र से 
ब्राक्षण माना जाता है। ऐसे ही पूृण क्षत्रिय वही 
होगा जिसका जन्म, क्षात्रकम तथा ज्ञान तीनों ही 
क्षत्रियववर्णोचित होगा। कर्म और ज्ञान से रहित 
क्षत्रिय जातिमात्र से क्षत्रिय माना जाता है। इसी 
प्रकार और दो वर्णो' के विषय में भो समझना 
चाहिए । 
पूब जन्म में मनुष्य जिस प्रकार का कर्म करता 
है उसी के अनुसार ब्राक्षणादि वर्णो में उसका जन्म 
होता है। अतएव जन्म, कम, एवं ज्ञान इन तीनों 
के साथ वर्णघम का सामान्य संबन्ध रहने पर भा 
जन्म के साथ अतिघनिष्ठ संबन्ध माना जाता है | 
इसी लिए श्री कृष्ण भगवान्‌ ने गीता में कहा है --- 
“चातुवंण्यं मया रष्टं गुणकमविभागशः ।” 
“--गी० ४।१३ 
अथोत्‌ तीन गुण (सर्व, रज, तम ) तथा 
तदनुरूप पूव कर्मो' के विभाग के अनुसार चार वर्ण 
की सृष्टि की गई है। वणधर्म हिंदूजाति का प्राण- 
स्वरूप है। इसके बिना हिंदूजाति का संसार में 
कदापि अस्तित्व दी नहीं रह सकता है। इजारों 
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वर्षो' से विधमियों का अत्याचार होने पर भी आज- 
तक जो यह जाति जीवित है उसका भी मूछ कारण 
वर्णघम ही है। 
आश्रमविमागनिशणेय 
सामवद के छान्‍्दोग्य उपनिषद्‌ में आश्रमों का 
प्रतिपादन किया है। यथा -- 

“४ ज्यो धमेस्कन्धा, यद्ञोड्व्ययनं दानमिति। 
प्रथमस्तप एव, द्वितीयो ब्रह्मचायांचार्यकुलवासी, 
दतीयोत्यन्तमात्मानमाचाये $लेडबसा दयन्‌ सर्वे 
एते पृण्यलोका भवन्ति ब्रह्मसंस्थो5मू तत्वमेति । 

ग्हस्थाश्रम में यज्ञ करना, वेंद्‌ और शाझ्नों का 
पठन पाठन करना एवं दान करना, ये तीन धम के 
स्तम्भ हैं । वानप्रध्थाश्रम में तप ही प्रधान धर्म माना 
गया है । ब्रक्षचयोश्रम में आचायकुछ में निवास और 
वेदाध्ययनादि के द्वारा प्रचुर तप का साधन ही धमे 
माना गया है। इस तरह ये तीनों आश्रमवाले अपने 
अपने धरम का पालन करके देवादि पवित्र छोकों में 
जाते हैं। और चतुरथे त्र्मसस्थ, ब्रद्यनिष्ठ, संन्‍्यासी 
अमरभाव न्रद्वस्वरूप को दवी प्राप्त दाता है। इस 
श्रुति में सत्र आश्रमों का पाक द्वोने के कारण 
ग्रहस्थाश्रम का प्रथम निरूपण श्रेष्ठ रूप से किया है । 
शासत्र, महर्षि एवं लोकप्रसिद्धि के अनुसार तो 
प्रथम आश्रम का नाम ज्रक्षचयाश्रम ही है। वीय- 
धारण, गुरुसेवा ओर विद्याभ्यास द्वी ब्रद्माचारियों 
का मुख्य धम है। गृहस्थों की धार्मिक प्रवृत्ति, 
धानप्रत्थों को तपस्या एवं संन्यासियों का ब्रह्मन्वान, 
ये तीनों बातें अ्रक्षचारियों को वीयरक्षा एवं शाख्रोय 
शिक्षण पर द्वी निर्भर हें । छाल्दोग्योपनिषद्‌ ( इन्द्र 
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प्रजापतिसंवाद ) में भो “केबल ब्रद्गाचयं के द्वारा 
दी ब्रद्मज्ञान की प्राप्ति हो सकती है?” इस सिद्धान्त को 
स्पष्रटया दिखाया गया है। किंतु हाय ! आज 
अज्ञान एवं व्यभिचार की घनघोर घटा महर्षियों के 
प्राणप्रिय पवित्र भारत के आकाश को आच्छन्न कर 
रही है। ये सब्र दुभोग्य और दुदृशाएँ हिंदूजाति 
में त्रद्मचयद्दीनता के दी फलरूप हैं। इसलिए भ्रद्या- 
चयोश्रम की पुनः प्रतिष्ठा करके द्विज बालकों को 
लपनयनसंस्कार के बाद अवश्य दी ज्रक्षचयत्रत का 
पालन करना चाहिए। बिना इसके हमारा समस्त 
जीवन शानन्‍्त सुखमत्र नहीं हो सकता और न देश 
तथा धम के लिए कल्याणकर द्वी हो सकता है। 
इसके बाद ग्रहस्थाश्रम आता है। उपकुवाण" 
ब्रद्माचारी गुरु की आज्ञा से यथाविधि ब्रत, स्नान, 
समावतेन आदि करके सवण कन्या का पाणिप्रहण 
करे। ख््री पुरुष में प्रम की एवं धार्मिक भाव की 
पूणेता होनी चाहिए जिससे संतान प्रेममय तथा 
प्रामिक बने । धन लेकर कन्यादान फरने की शास्रों 
में बड़ी निन्दा की गई है । अतः कन्याविक्रय 
कभी भी नहीं करना चाहिए। कन्या के माता 
पिता को दबाकर धन छेना भी महापाप है। यह 
एक प्रकार का पुत्रविक्रय कद्दा जाता है। कन्या 
के पिता का यह अवश्य कतंव्य है कि स्वसंपत्ति के 
अनुरूप कन्या को कुछ अलंकारादि देकर उसे बर के 
१--बक्ष वारियों क दो भद दांत हें --१ 'नैष्ठक? 
अर्थात्‌ जन्मपर्यन्त क लिए ब्रक्मचयंत्रत धारण करनने- 
वाला और २ “उपकुर्बाण' अर्थात्‌ २४ वर्ष की अवस्था 
तक ब्रह्मचर्याभम में रहकर अन्त में यु फो दक्तिणा देकर 
और उनसे आशझ्म रेक़र ग्रहस्थाभम में प्रवेश करनेवाला। 
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हाथ में समर्पित करे , क्योंकि पुत्र की तरह कन्या 
का भी पिता के धन पर अधिकार है । 

माता पिता को सच्चरित्र, मितव्ययी एवं सदा- 
चारी होना चाहिए। इससे संतान के ऊपर भी 
माता पिता के सदुगुणों का प्रभाव पड़ता है। संतान 
की धार्मिक शिक्षा के विषय में माता पिता को अवश्य 
ध्यान रखना चाहिए। संतान को नीच मनुष्य की 
संगति में कभी न जाने दे। व्यभिचारपूण पुस्तक 
स्वयं भी न पढ़े एवं अपनी संतान को भी न पढ़ने दे। 

इसके बाद वानप्रस्थाश्रम आता है। इसका 
निरूपण मन्वादि स्मृतियों में स्पष्ट रूप से किया गया 
है। दुभोग्य से इस आश्रम का प्रायः नाश हो 
गया है। अब चतुथाश्रम ( संन्यास ) ही अन्तिम 
परिशिष्ट रह गया है। इस आश्रम में पुत्रादि 
एषणात्रयन्प्रिक्त, सवदा निवृत्तिपरायण एवं वैरा- 
ग्यादि साधनसंपन्न ट्विंज का ही प्रवेश होता है । 
वैराग्यचचो, अध्यात्मशासत्रों का परिशीलन एवं 
प्रमात्मतत्त्वानुसं धान ( योग आदि ) का संपादन 
कर अपने जीवन को प्रधानतः कृत ऊृत्य करना ही 
इसका उद्देश्य है। 

ज्ञानोत्तर वणोश्रममयोदा 

अद्वेतसिद्धान्त के अनुसार महावाक्यादि द्वारा 
आत्मतत्त्व का साक्षात्कार द्दोने पर भी वर्णाौश्रमधर्म की 
मयोदा का उल्छडघन नहीं होता है। अतएव ज्ञानी कभी 
अपने मन का आचरण नहीं कर सकता है। यद्यपि 
८४ विज्ञाननौका ” आदि स्थल में आचाय शंकर के- 


४ न वर्णा न व्णाअमाचारघर्माः ” 
इत्यादि बाक्यों को देखने से ऐसा मालूम होता है कि 
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वे वर्णाश्रमधर्म की मयादा को छोड़ देने की दुन्दुभी 
बजा रहे हैं, परंतु ऐसा समझना ठीक नहीं है । हाँ, 
यह बात अवश्य है कि पष्ठी या सप्तमी भूमिका पर 
आरूढ महापुरुष को संसार का भान नहीं होता; 
और कदाचित्‌ इसी कारण उनसे वर्णाश्रमधर्म की 
मयोदा का परित्याग द्वो सकता है, किंतु संसार का 
भान करनेवाले शल्लानी के लिए कभी भी धर्ममयोदा 
की अवहेलना उचित नहीं हो सकती है । यदि घम- 
मयोदा का परित्याग कर ज्ञानी यथेष्टा चरण में प्रवृत्त 
हो जायगा, तो अवश्यमेव वह प्रतित्रद्ध ज्ञानवाला 
होकर पाप का भागी होगा। “न बणी न वर्णो- 
श्रमाचारधर्मा: ” इत्यादि वाक्य तो शुद्ध आत्मस्वरूप 
में पारमार्थिक दृष्टि से वणादिधर्म का निषेत्र करते 
हैं; व्यावहारिक दृष्टि से वर्णादिधम का निषेध नहीं 
करते हैं | शारीरकभाष्य की प्रसिद्ध भामती टीका में 
भी इस विषय का अच्छा निरूपण किया गया है- 
“न खल्ब्रयं स्वेथा मनुष्याभिमानराहितः 'कि- 
न्पविद्या सस्‍्क्रारानुचृत्यास्य मात्रया तदमिमानोंउनु- 
बर्वते । किमतो यद्येवस्‌ एतदतों भवाति विधिषु 
श्राद्वोउधिकारी नाश्रादः | ततश् मनुष्यादाभमासे- 
न श्रदधधानो न विधिज्ञात्रेणाधिकियते !/” तथा 
च स्मृतिः-““अश्रद्यया हुत॑ दत्तम्‌”” इत्यादि । 
निषेषजञासं तु न श्रद्धामपेक्षते, अपि तु निषिष्य- 
मानक्रियोन्मुखो नर इत्येव प्रवर्तते । तथा च 
सांसारिक इव श्रद्धावगतत्रद्मतश्वोठपि निषेषमाति- 
क्म्य प्रवर्तेमानः प्रत्यवेतीति ॥ 
यह क्लानी सर्वथा मनुध्यत्वय के अभिसान सें 
रहित है, यह बात नहीं है, किंतु विक्षिप्त करने को 
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शक्ति रखनेवाढी अविद्या के संस्कारों की अनुवृत्ति से 
मनुष्यत्व का लेश ( अभिमान ) अवश्य है। इससे 
यह सिद्धान्त रृढ हुआ कि विधि में श्रद्धावान्‌ अधि- 
कारी है, श्रद्धारदित नहीं। ज्ञानी पुरुष मनु- 
ध्यत्वादि के अभिमान में श्रद्धा नहीं करता है। 
अतएब विधिशासत्र उसको यागादि शुभ कर्मों का 
अधिकारी नहीं मानता है। भगवद्गीता भी यहद्दी 
कहती है कि श्रद्धा के बिना किये हुए हवन 
दानादि व्यथ हैं। निषेषशासत्र श्रद्धा की अपेक्षा 
नहीं करता है, किंतु निषेधयोग्य बुरे कमे के संमुख 
मनुष्य को लक्ष्य करके प्रवृत्त होता है। इससे यह 
बात सिद्ध हुई कि सांसारिक मनुष्य की तरह श्रद्धा- 
पूवंक जिसने ब्रद्गातत्त्त का साक्षात्कार किया है, 
ऐसा ज्ञानी भी यदि निषेधोशास्र का अतिक्रमण कर 
यथेष्टाचरंण में प्रवतमान होगा, तो वह अवश्यमेव 
पाप का भागी बनेगा और ज्ञान प्रतिबद्ध होकर अपने 
फल को उत्पन्न नहीं करेगा । ज्ञान फे ताधन विवेक 
वैराग्य आदि अपने अपने वर्णाश्रमघमेरूपी तप का 
अनुष्ठान करने से द्वी सिद्ध होते हैं। यह बात 
भाचाये शंकर ने स्पष्ट छिखी दहै-- 
“स्ववणांश्रमधर्मेंण तपसा हरितोषणात । 
साधन प्रभवेत्पुंसा वेराग्यादि चतुष्टयम्‌ ॥। 
आनन्दूनिधि भगवान्‌ कृष्ण ने भी “लोक- 
संग्रहमेवापि संपश्यन कतुंमहति ” इत्यादि 
श्छोकों द्वारा अजुन से स्पष्ट फद्दा था कि अश्ञानी 
मनुष्य को धमंमागे में प्रवृतत कराने के लिए तुम 
क्ञानी होने पर भी अपने वर्णाश्रमधमौनुकूछ कर्म 
करने के योग्य हो, क्योंकि श्रेष्ठ मनुष्य जिस कर्म का 
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अनुषध्वान या परित्याग करता है, अन्य अज्ञ मनुष्य 
भी ठीक उसी का अनुकरण करते हैं। अतः अपने 
धरम का कभी भी परित्याग नहीं करना चाहिए। 
श्री भगवान्‌ ने अपना उदाहरण दिया कि हे अजुन ! 
मुके कोई कामना नहीं है-मैं सबंदा ठप्त हैं, 
किंतु में भी इस वर्णाश्रमधममयोदा का पालन 
अवश्य करता हूँ। भगवान ने समग्र गीता का 
उपदेश करके अजुन को अपने वर्णाश्रमधम में ही 
स्थिर किया था। अतणव अजुनादि ज्ञानी पुरुषों 
के उदाहरणों से निःसंदिग्ध प्रमाणित होता है कि 
यथार्थ ज्ञान के अनन्तर भी वर्णाश्रमधम की मयौदा 
का विलोप नहीं होता है । वेदान्तशास््र का यहद्द 
सिद्धान्त है कि-- 
“४ न कमोणि त्यजेद्योगी कमेभित्त्यज्यते हसो ” 

योगी को अपने वर्णाश्रम के कर्मो' का परित्याग 
क॒दापि नहीं करना चाहिए। पूण भूमिका पर आरूढ़ 
होने पर कम अपने आप हमें छोड़ दें तो वह स्बेथा 
इष्ट हो है, परंतु ऐसो अवस्था होना इस कलिकाल 
में महान्‌ दुलभ है । 

स्ण्भ्यास्श्श्यविवेक तथा मन्दिर- 

प्रवेशविचार 

प्रतिकोम संकरता से उत्न्न कई एक जातियाँ 
अस्पृश्य फहछाती हैं। जैसे हमारे स्थृतिकारों का 
वचन है --- 
८४ रजकश्नमेकश्वेव नटों बुरुढ एवं च। 


कैबतमेदभिल्ञाथ ,सप्तैते चान्तयनाः सम ताः ।।” 
( भाज्िरिस स्एति औो० ३ ) 


धमंतत्त्व श्ड्श्£्‌ 
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इन अस्पृश्य जातिवालों के शरीर की बिजली 
( शक्तिविशेष ) बहुत खराब एवं हानिप्रद दोतो है। 
अतः उचश्चवणे के सत्री पुरुष अपने शरोर की उत्तम 
घिजली की रक्षा के लिए इनका स्पर्श करना बुरा 
समझते हैं । वेद में भी इन अस्पृश्य जातियों को 
निन्द्त और पापकर्मी बतछाया गया है -- 
“ये इह कपूयचरणा अभ्याशों ह यत्ते 
कपूयां योनिमापत्ररन । 
अतः वेद्सिद्धान्तानुसार चाण्डालादि योनियाँ 
नीच योनि सिद्ध हुईं । पराशरसंद्विता में स्पष्ट 
लिखा है --- 
४ चाण्टालदशेने सद्य आदित्यमवलोकयेत्‌ । 
चाणटालस्पशेने चेव सचेल स्नानमाचरेत्‌ ॥”! 
चाण्डाल कह्दीं दृष्टिपय में आ जाय तो सूरयदेव 
को देखकर पवित्न होना चाहिए। और चाण्डाल 
से छूजाने पर सचैल ( शरीर पर जो वस््र हो, सबके 
सहित ) स्लान करना चाहिए। मनुसंद्तिता में 
भी लिखा है -- 
४ चाण्डालश्पचानां तु बहिय्रामात्‌ प्तिश्रयः । 
अपपात्राथ कतेव्या धनमेषां श्गदर्भम्‌ ॥” 
५ १००२ 
“ न ते; समयमन्विच्छेत्‌ पुरुषो धमेमाचरन्‌। 
व्यवहारों मिथस्तेषां विवाइ: सदशेः सह ॥” 
(१०५३ 2) 
चाण्डाल और श्रपचों को म्राम के बाहर निवास- 
स्थान देना चाहिए। इनका भोजन किया पात्र 
जलाने पर भी शुद्ध नहीं हो सकता है। कुत्ता और 
गधा इनका धन है। किसी देवमन्दिर के उत्सव 


आदि धमंकाये के समय इन्हें सामने नहीं आने देना 
चाहिए। फिर साथ मिलना तो अत्यन्त दूर रहा। 
इनका छोकिक भोजनादि व्यवहार तथा विवाह्यदि 
आपस में ही होना चाहिए। पाश्चात्य विद्वान भी 
यह मानते हैं कि केवल हाथ से द्वाथ मिलाने से 
हजारों कोठाणु एक शरीर से दूसरे शरीर में चले 
जाते हैं। जैसे उत्तम धारणा शक्तिवाले महा- 
पुरुष जहाँ जाते हैं वहाँ उनके संसर्ग से सबके सब 
उनके मित्र एवं सद्दिचारशाली बन जाते हैं; वैसे 
ही नीच एवं निन्द्तिकर्मी अस्प्रश्य जाति के संस 
से उसके दोष और मलिन विचारादि के प्रवेश की 
संभावना हो सकती है । 

ऋग्वेदीय संद्िता में इसी तत्त्व को सत्य सिद्ध 
करनेवाला मन्त्र मिलता है। यथा-- 

४ यन्पनसामलुते तद्बातमपि गच्छति । 

जो कुछ मन में अच्छी या बुरी चिन्ता द्दोती है 
उसकी शक्ति वायुमण्डल में व्याप्त द्ोती है और 
उसका प्रभाव दूसरे के ऊपर पड़ता है । 

अतः यहद्द बात निर्विवाद प्रामाणिक सिद्ध हुई 
कि कुत्सित शरीर तथा अन्तः:करणवाले मनुष्य के 
साथ संपर्क रखन से शरीर तथा मन दोनों ही खराब 
होते हैं एवं अच्छे के साथ अच्छे होते हैं। इससे 
अस्पृश्य जाति के मन्द्रिप्रवेश को समस्या भी हल द्वो 
जाती है। इश्वर की उपासना करके यदि परम- 
पावन पद की प्राप्ति चाहते हैं, तो उपासनास्थान 
( देवमन्दिर ) की पावनता भी अत्यन्त आवश्यक है। 
द्विजानुछ्ेय यागादि पवित्र कर्म के स्थान में एवं 
द्विजों के उपासनास्थान में अस्पृश्य जाति का प्रवेश 


१४२० 








की जसबन, न] बनवा... मान न 


सदा से निषिद्ध द्वी है। मद्दाभारत के सभापव में 
युधिष्ठिर महाराज के यज्ञ का वर्णन करते हुए महर्षि 
व्यास लिखते हैं-- 
“न तस्यां सबन्रिधो शूद्रः कश्िदासीस्न चात्रती । 
अन्तर्वेश्वां तदा राजन ! युधिष्ठटिरनिवेशने |” 
उस समय महाराज युधिष्ठिर की यज्लशाला में 
वेदी के आसपास कोई भी शू द्र और अनुपनीत द्विज 
नहीं था। जब शूद्र की यह कथा हुई तो अस्प्रश्य- 
जातियों की तो बात द्वी क्या ? यद्यपि “ इशावास्य- 
मिदं सम” इस श्रुति की समाछोचना से टिज, 
असप्पृश्य, कीट, पतज्ज, वृक्ष इत्यादि समम्र संसार में उसी 
परमात्मतत्त्व का ही समावेश है; फिर एक द्वी तत्त्व 
की सबत्र व्याप्ति में यह अनगंछ स्पृश्यास्पृश्यमेद 
क्यों माना जाय ९ ऐसो शह्ला उपस्थित द्वो सकती 
है, किंतु वेदान्तसिद्धान्त के अनुसार सबके मूलछतत्त्व 
परमात्मस्वरूप के एक (सवाभिन्न ) होने पर भी 
बाह्य (मायिक) परिणाम की भिन्नता अवश्य स्वोकार 
करनी पड़ती है। जेसे पिता एक होने पर भी 


गीताभम 
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सुरूप, कुरूप, विद्वान, मूल, निरोगो, रोगी आदि 
विषम स्वभाववाडी प्रजा का परिणाम देखा जाता है 
तथा जिस तरद्द प्रथिवी आदि तत्तवों की सवेत्र एक 
रूप से समानता होने पर भी सिंह, सियार, आम, 
नीम, अंगूर, दूध, संखिया आदि विषम 
परिणाम भी अवश्य द्वी स्वीकार किया जाता है; ठीक 
उसी तरह अद्वेत वेदान्तसिद्धान्त में भी मायिक भेद 
अवश्य विषम माना जाता है। लेख बह जाने के 
भय से अब इस विषय में अधिक न लिखकर अन्त में 
सर्वविश्वनियन्ता जगदीश्वर नारायण से यही प्राथना 
है कि हे भगवन्‌ ! आप हमारे भाइयों की बुद्धि को शुद्ध 
करें, उनको शुद्ध मार्ग पर छाने को कृपा करें और 
यह “विश्वधमोह्ू” भी उनके मलिन विचारों को 
निकालने में समर्थ हो। हरि: **। सत्यं शिवं सुन्द्रम्‌। 
विशेशवर | प्रणपपाल | महेश ! शंभो ! 
स्रज्ञ! शंकर ! शिवाद्य ! विश्वनाथ ! 
मृत्यु नयात्मरत ! देव ! शरण्य ! शव! 
वर्णाश्रमान्करुणया परिपाहि. भूमन्‌ ! 


भारतघस्से 


सानक्यमे, गीतावमसे, हिदुकमे, आयेषमे ओर 
सनातनकसे एक मारतप्े के ही पर्याय हैं । 
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शबातअछ तर 
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श्रुति, म्मृति, शाख्र, पुराणों, संस्क्रतसाहित्य के 
अन्य नाना ग्रन्थों, हिंदी, बंगला, मराठी, गुजराती की 
शतशः उत्तमोत्तम पुम्तकों का याज्जीवन मनोयोग- 
पूवेक अवलोकन करने के साथ बार बार धर्मप्रचाराथ 
भारतभ्रमण में पूज्यातिपूज्य, धमंग्राण साधु संतों, 
आचाय गुरुओं, यती योगियों, कर्मि्ठ ग्हस्थों का 
सत्संग कर हम इसी छटृढ निश्चय पर पहुँचे हैं कि 
श्री सनातनधम ही अनादि काल से विद्यमान स्वथा 
अभ्युदयसाधक, सर्वाब्नसुन्दर एवं सवंतः पृणधर्म है। 
सत्य, त्रेता, द्वापर, कलछि सभी युगों की प्रत्येक दशा 
के मनुष्यों के लिए इसी धम के भीतर समुचित स्थान 
ओर आशा भरोसा है। वेदों में बीज क रूप में, 
धमशात्रों में पल्‍्लवित प्रस्कुटित और पुराणादि में 
पुष्पित फलित रूप में इस धर्म का ही दिव्य दशन 
होता है। यही कारण है कि भारत के कण कण में 
सनातनधम का भव्य भाव भर रहा है । 


निगमकल्पतरोगेलितं फलम्‌ 


शुकमुखादमतद्रवसंयुतम्‌ । 
पिवत भागवत रसमालयं॑ 
मुहुरहो रसिका श्रुवि भावुकाः ॥ 


महाभारत, रामायण, भागवतादिक पवित्र आये- 
ग्रन्थों में इस धर्म का विशद विवेचन पढ़कर सहृदय 
व्यक्तिमात्र हमारे सिद्धान्त का अनुमोदन करेंगे | 
हम बिल्कुल सच कहते हैं कि कैसी भी रुचिवाल आप 
क्यों न हों, सनातनधम कल्पतरु की छाया में आपको 
अवश्य सुख और शान्ति मिलेगी। कम, उपासना 


और ज्ञान विज्ञान का आनन्द, अष्टाह्योग तथा 
निर्विकल्प समाधि का ब्रह्मानन्द और लीलाधाम का 
परमानन्द सनातनधर्म की शरण पकड़ने से ही प्राप्त 
होगा । अन्यथा सर्वाज्लीग, सबंतोमुखी, छौकिक 
पाग्लीकिक परमोन्नति संभव नहीं । बौद्धों का ' अहिंसा 
परमो धमे:” वाला दयाभाव, निवाण, इसाइयों का 
प्राथनाभाव, इस्लाम की ह्वाजिरोनाजिर खुदापरस्ती, 
पारसियों की जरथोस्ती अग्निपूजा; कहाँ तक गिनायें, 
सभी मजहबों और मतों को विशेष विशेष मनोहर 
महत्ताएँ इस सनातनधम की ही विभूतियाँ हैं । द्वेत, 
अद्वेत, विशिष्टाढ्नेत, राष्ट्रीयतावाद, विक्रासवाद, ब्रह्म 
वाद, शुद्ध साम्यवाद सभी कुछ इसमें लबालब भरा 
पड़ा है। इसी अक्षय रत्नाकर से, इसी कायसिद्धि- 
संपन्न भवन से थोड़ी थोड़ी पूँजी पाकर सैकड़ों 
साहुकार बन बैठे हैं। सब सांप्रदायिकों से पूछुकर 
देख लीजिए, कहीं एक भी ऐसी अच्छी धार्मिक नीति, 
आध्यात्मिक रीति किंवा तन, मन ओर आत्मा को 
ऊँचे उठानेवाली साधनप्रणाली नहीं पाई जाती, 
जिसकी सनातनधम में सुमनोहर व्याख्या एवं सम्यक्‌ 
समालछोचना न हुई हो। केवल सनातनधम ही एक 
ऐसा धम है जिसमें अनेकानेक ऐसे धार्मिक तत्त्व, 
भाव, रहस्य, मम, विधि, विधान और महामद्दिम 
अनुष्ठान एवं अनुपम, अप्रतिम तथा सुन्दर समाघान हैं 
जिनका युक्तियुक्त मार्मिक रहस्य हृदयज्भम होते ही मन 
परमानन्द में मग्न होऋर मुग्ध हो जाता है। सना- 
तनधमोनुसार व्यवहार करके मनुष्य सुगमतापूर्बक 
नर से नारायण बन जाता है। भगवल्ीीलाओं के 
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छाछित्य, माधुये और प्रेमविछास आदि की तो।कथा 
ही निरालो है। उसकी सुपुनीत मादकता के संमुख 
“बसुधा औ सुधा सब सीठी लगे” | “तदलु- 
गामिनी हिंदूजाति की भाति घमप्राण, भावभक्तिमती,। 
सौभाग्यवती अन्य कोई भी जाति सृष्टि में दृष्टिगत 
नहीं हुई', ऐसा विद्वानों का कथन अक्षरशः सत्य है। 
सनातनधर्म की विशेषता का दिग्दशन शंकर की 
अनिव चनीय ब्रद्गाख्याति, निगुणविधृत्ति, वैष्णवाचायों 
की माध्वी साध्वी भक्तिभावना, वेदव्यास की अलछौ- 
किक लेखनी, राम की आदश मयोद्या तथा कृष्ण की 
मधुर मुरली की छील्य और वायवद्धिनी पाथ्वजन्य 
की महारशद्भध्वनि में कर लीजिए। एक दाब्द में 
इसके लिए सीता और गीता ही व्याप्त प्रमाण हैं । 
ऐसा रसास्वादन अन्यत्र कहाँ ? मछलीदाट की 
मत्खदुगन्ध से विक्रतमन्‍्तिष्क बाबुओं को यदि नन्‍्दन- 
वन के इस पारिजातकुसुम का सौरभ नहीं सुद्ाता, 
तो उनकी हतभाग्यता के अतिरिक्त और क्‍या कहा 
जा सकता है? इस सनातनधम का नीरस निरा- 
कारवादी क्या मुकाबला कर सकता है ९ 
“ सवसाधनसंपन्नः साज्ोपाड़ः सतां मतः । 

स्वानन्दप्रदः साक्षादेषधमेः सनातनः३ ॥” 

हंटर साहब कहते हैं--“हिंदूधम के ( क्‍या 
धम रूप, क्या सामाजिक स्वरूप ) सब विषयों में 
ब्राक्षणजाति ने अपनी बुद्धिशक्ति को ठीक परिचालित 
किया है, किंतु यह धममं खास लोगों की इच्छा और 
कल्पना का ही काय न होकर, सामाजिक विवतंन के 
नेसर्गिक नियमों द्वारा सुसिद्ध, सब प्रकार से प्राकृतिक 
या अक्ृत्रिम रूप में स्फुरित हुआ है” यथा-- 

॥ ४१९ #छीए20प5 ७५5 ॥ (76 5०टांथो 
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स्रीष्टादि कृत्रिम धर्म धमप्रवरतकों के इच्छानुसार 
अधिक परिमाण में संचात्चित हुए हैं। सबूत के 
लिए देखिए कि शुकरमांस मुसलमानों के मजहब में 
इतना अम्पृश्य क्यों हुआ ९ एकमात्र पेगंतर साहब 
की इच्छा से । किंतु दिंदू सनातनधम में वैसी कोई 
बात नदीं। यहाँ के सब आचार विचार वैज्ञानिक 
हैं। सष्टिक्म के अनुकूल बिज्ञानानुमोदित द्वोने के 
कारण ही यह धर्म सत्य, सनातन एवं अपिट है। 
राजाधिराज, सम्राट्‌ , मुनि, महर्षि कोई भी किसी 
विषय में अपनी मनमानी नहीं कर सकता -- अपनी 
मौज के मुताबिक कपोलकल्पित धर्म गढ़कर नहीं 
चला सकता । 
८४ जात्वा शाखविधानोक्त कम कठुमिहादेसि | ” 
४ अनादिनिधना सत्या वागुत्सष्टा स्वयम्शुवा |। ” 

मनुष्यशासक सम्राद्‌ से शासत्र बड़ा है-- वेद 
भंगवद्रप दै--जझ् है। तदुक्त सनातनधर्म धर्म- 
जगत्‌ में सर्वश्रेष्ठ और अतुछनीय है। आत्मा की 
आध्यात्मिछ शाक्तियों के स्फुरण में, मानस सात्त्विक 
भावों के उत्रपंसाधन में, शरीर, कुटठ्ुम्ब और 
समाज के सुखसंवद्धंन में इसके समान सिद्धिप्रद 
अन्य दूसरा कोई भी धर्म नहीं है। सनातनधम 
स्वाभाविक, वैज्ञानिक, सवंतोमुखी, वेदादिशास्रप्रति- 
पादित, तपःपूतः एवं मद्षिवृन्दानुमोदित है। इसका 
सेवक पूण पुण्यात्मा, ध्मेनिष्ठ, अश्यविद्वरिष्ठ दो जाता 


मनांतनधम 


है। इसी कारण संसार में हिंदूजाति अन्य जातियों 
से अधिक धार्मिक और पविन्न मानी जाती है। इसी के 
बल पर “सोन की चिड़िया” यह भारत देश पुण्य, 
पवित्र क्षेत्र है। यह भगवद््‌गीता का * धम्मक्षेत्र * है 
और धरम कमे करने कराने का “ कुरुक्षेत्र ' है, जिसमें 
परमात्मा कृष्ण का प्रत्यक्ष दुशन और सदुपदेश मिलता 
है। इस धर्मक्षेत्र से ही यथाथ धार्मिक भाव समग्र 
मेदिनीमण्डल में विद्रीण हुआ है। अथोन्‌ दुनिया 
भर में धर्मश्नतिसाधन में मलाधार हमारा सनातन- 
धर्म ही है। इसमें अणुमात्र भी संदेह नहीं । 
एतदेशप्रसूतर्य. सकाशादग्र नन्मनः | 
स्व॑ स्व॑ चरित्र शिक्षेरन्‌ पृथिव्यां सवेमानवाः ॥ 
( मनु० २।२० ) 
यह सनातनघम वैदिक कमयज्ञ, मूर्तिपूजा, 
देवाराधन, तीर्थयात्रा, ज्ञान, आत्मदशन, ब्रह्मविचार, 
अवतारवाद, चातुवेण्यंव्यवम्था, तन्त्र, मन्त्र, यन्त्र 
प्रश्तति बहुविध स्वरूपों में विभक्त है एवं सबेदा अमिट 
है। मायाविमुग्ध विषयःन्ध जनता के बीच बीच में 
विमुख द्वोने पर भी इसका मूलतः अभाव कदापि नहीं 
होता । जेसे आत्मा अमर है, वैसे ही आत्मा पर- 
मात्मा का यह धर्म भी अमर है।, “ नैनं छिन्दन्ति 
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शस्नाणि नेन॑ दहति पावक३ ” । त्रिगुणास्मक प्रकृति 
के आसुरी भावों को प्रतबछता से धमंग्ठानि का होना 
संभव दै-- स्वाभाविक बात है, परंतु इसका अथ 
घ॒र्मं का अत्यन्ताभाव या समूल मिटना नहीं । वास्तव 
में धर्म नहीं, घर्ममेटक ही मिट जाते हैं। इसको 
तोड़नेवाले ही टूट जाते हैं। यह सनातन अटूट है। 
४ अचलो5य सनातनः । ” 

सनातनधम के नाम पर यदि अविचार, अन्धा- 
चार, व्यभिचार, अत्याचारात्मक “ सड़ातनघधम ” 
स्रार्थियों द्वारा निर्मित होरर फैलता है, तो अवतारों 
तथा भगवद्दिभूति संत महात्माओं द्वारा वह भी मार 
दिया जाता है। लोपलीला और पोपछीला दोनों 
का सर्वनाश करना भगवल्लीला है। राष्ट्र में जब 
जब रक्त दोनों जघन्य छीलाओं का नम्न ताण्डव होने 
लगता है तब तब स्वयं भगवान किसी न किसी रूप 
में प्रादुभूत होकर सनातनघम का आवश्यक सुधार 
और उद्धार करते हैं। धर्मध्वंसिनी क्रान्ति और 
अविद्यारूपी भ्रान्ति का काछ बड़ा हो भयंकर और 
कष्ट प्रद होता है । ऐसे समय निष्कपट पतित्रान्त:करण 
होकर भगवच्छरणागति ही विधेय है। पाठक महा- 
दाय घेये धारणकर सनातनधर्म और देश की 
सेवा करें । 


घ्ाएलना जज दो हो आाछ 


१ अऋहिसा 


ब्त्प 


१ पकृत्ति 
२ निवात्ति 


घ्णिक्क सु आाछुचा वोह इंच! 


( झु०--श्री जगदीश मिश्र, अध्यापक ) 


सनातनधम द्वी संसार में एक ऐसा धरम है 
जो सचमुच “सनातन” है अथोत सदा रहा है, 
और रहेगा। जिसकी प्रशंसा विधर्मियों तक ने 
मुक्तकण्ठ से की है उसकी प्रशंसा यदि हमारे धम- 
शासत्र करें तो इसमें आश्रय ही क्‍या ? श्री मेक्स- 
मूलर ने तो यहाँ तक कहा है कि “इंश्वर ! यदि 
मेरा पुनजन्म हो तो भारत में; और त्राह्मण के घर । 
जिसमें कि मुझे निरन्तर वेदों के स्वाध्याय करने का 
सौभाग्य प्राप्त हो ।” अह्ा हा ! एक विधर्मी के मुख 
से भारत और उसकी संस्कृति तथा घम्म के विषय में 
कैसे शब्द निकले हैं। और इधर हमारे सहधर्मी 
तथा भारत के ही रहनेवाले लोगों के मुख से भारत 
की संस्कृति तथा सनातनधम के विषय में कैसे केस 
शब्द निकल रहे हैं, इसे आये दिन सभी सुन रहे 
हैं। एक तरफ जमेनी के छोग संस्कृतभाषा को 
अपने विद्यालयों में अनिवाय कर रहे हैं, तो दूसरी 
ओर हमारे भाई इसे मृतभाषा कहने में ही अपना 
गौरव समझते हैं। इसे यदि हम अपना अभाग्य 
कहें तो अनुचित न होगा । 

अब विचार यह करना है कि वतेमान समय में 
सनातनधम में इतनी अव्यवस्था तथा शिथिलता 
क्यों आ गई है ? और लोगों का इस धम के प्रति 
इतना अनादरभाव क्‍यों बढ़ा जा रहा है? मरी 
छोटी बुद्धि के अनुसार तो इसका मुख्य कारण 
परस्पर के संगठन का अभाव ही है। और विदेशी- 
राज्य विदेशीभाषा आदि इसके सहायक हैं। इस 
समय जिधना संगठन का अभाव सनातनधम में है, 


उतना और किसी भी धर्म में नहीं । अब इन 
दोषों को दूर करने का क्‍या उपाय है , यद्दी सोचना 
और उसके अनुसार शीघ्रता से काये करना द्वी इस 
समय आवश्यक है। अतः इस लेख में इसी विषय 
पर अपनी बुद्धि के अनुसार विचार प्रकट करता हूँ । 

(१) सनातनधर्म की उन्नति के लिए पहला काय 
यह होना चाहिए कि जो छोग सनातनधम में प्रेम 
रखते हों वे कुछ न कुछ अपना समय इसके प्रचार 
के लिए दें। व्याख्यान दे देकर सबको धम के 
सच्चे तथा सामयिक स्वरूप का दिग्दशन करावे । 
साथ ही साथ आधुनिक अधार्मि सुधारों तथा 
उसस होनेवाछी हानियों को भी समझावें। जनता 
में धर्म की रुचि पेदा करे'। जब धम में जनता की 
रुचि हो जाय तब उसकी सहायता से सर्वप्रथम 
राष्ट्रीय कार्यों में अग्रसर होना चाहिए । 

(२) दूसरा प्रकार यह होना चाहिए कि सभी मन्दिरों 
में सायंकाछ और प्रातःकाल एक ही समय आरती 
और पूजा द्वोनी चाहिए; पुजारियों तथा उनके मालिकों 
की सुविधा के अनुसार नहीं। समय नियत करके 
मन्दिरों के अध्यक्षों से प्राथना की जाय कि वे संघ 
द्वारा नियमित समय पर ही पूजा आरती करावे । 
प्रत्येक मन्द्रों और मठों में आरती के पश्चात्‌ कथा 
दोनी चाहिए और कथा में स्वदेशी बस्तु का व्यव- 
हार तथा अधार्मिक बिल आदि विषयों पर व्याख्यान 
भी दिये जायें। मन्दिरों की पूजा आरती का समय 
नियत हो जानें से सभी छोग उस सभय साथ दही 
इकट्ठा होंगे; कथा सुनेंगे और परस्पर मिल्वेंगे जुलेंगे। 


धार्मिक सगठन के उपाय 


इस कार्य के लिए भी संध को मन्दिरों के अध्यक्षों, 
पुजारियों और मठाघीशों की संयुक्त सभा करनी 
चाहिए । ऐसा करने से संगठन का काय बहुत 
सरल हो जायगा तथा संगठन का स्वरूप सामने 
खड़ा हो जायगा | 

(३ ) तीसरा कार्य हमें यह करना चाहिए कि अछूतों 
को, जिन्हें कि सुधारक लोग बहकाकर सनातनधर्म 
से विभुख कर देना चाहते हैं, समझाना चाहिए कि 
वे अपने धार्मिक कार्यो से ही अपनी जीविक्रा का 
निवोह करें और उसी में उन्नति करें। इसके 
अतिरिक्त उनके पढ़ने के छिए स्कूल खोले जायें, 
जिससे कि हमारे साथ उनकी सह्दानुभूति बनी रहे । 
वे हमें अपना मित्र समरें, और सुधारकों के 
जाल में फँसकर अपने स्वाभाविक धम से च्युत न 
दहों। और अछूत यह चाहते भी नहीं कि उन्हें 
मन्दिरों में जाने दिया जाय तथा उनके साथ रोटी 
बेटी का भी व्यवद्दार किया जाय; भ्रत्युत वे यही 
चाहते हैं कि उन्‍हें उनके धमोनुसार ही उनकी 
बमन्‍नति का मागे बसछाया जाय। हा, कुछ छोग 
यह अवश्य चाहते हैं कि अछूतों को भी सबके साथ 
खिलापिछाकर सबको भ्रष्ट कर दिया जाय। यदि 
हम केवल भम्दिरप्रवेश आदि का खण्डन करने ही में 
छगे रहेंगे, उनके छाभ की बात न सोचेंगे तो हमारे 
में संगठन॑ का अभाव इसी प्रद्चार बना रहेगा और 
अछूतवर्ग हमसे उसी प्रकार सदा के लिए प्रुथक्‌ दो 
जायगा जैसे बहुत से हिंदू मुसछमान ओर ईसाई 
दोकर हमसे सदा के लिए प्रथक्‌ हो गये हैं। 

(४) चौथा काय यह द्वोना चाहिए कि मन्त्र देनेताले 
गुरुओं , पुरोदितों तथा अध्यापकों से प्राथेना की जाय 
कि वे अपने अपने शिष्यों तथा यजमानों को समया- 
मुसार धार्मिक स्व॒राज्य का स्वरूप और उसके छाम्र 
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समझावें, और उन्हें स्वधम पर रृढ रहकर ही 
उसकी प्राप्ति के उपायों की शिक्षा दें । साथ ही 
उन्हें यह भी उपदेश दिया जाय कि वे अपने 
अपने बच्चों को पहले धार्मिक ज्ञान कराकर तब 
उन्हें अन्य भाषाओं के पठन पाठन में प्रवृत्त करे । 
इसके अतिरिक्त संघ को एक ऐसा धमंग्रन्थ निश्चित 
कर देना चाहिए जो बच्चों को भी पढ़ाया जा सके , 
इससे उनमें जो सस्कार उत्पन्न होगा वह कदापि 
न टू सकेगा और उनकी घर्मपर आजीवन श्रद्धा 
बनी रहेगी । 

(५) पाँचवीं बात यह होनी चाहिए कि द्स पॉच 
गाने बजानेवाली भजनमण्डलियाँ तैयार की जायें,और 
वे गाँव गाँव में घूमकर, भजन सुनाकर धार्मिक 
जाग्रृति उत्पन्न करें, रसीद के द्वारा चंदा इकट्ठा करें, 
परस्पर प्रेम तथा संगठन रखें और लोगों को स्वदेशी 
व्यवहार करने के लिए उत्साहित करें। इन कासों के 
लिए मध्यमा शासत्री आदि उत्तीणे छोगों को नियुक्त 
किया जाय । इससे उनकी बेकारी दूर होगी और 
धर्म का प्रचार भी होगा । ऐसे छोगों को कुछ दे 
देना भी संघ का उद्देश्य होना चादिए। जो लोग 
बिना कुछ लिये द्वी प्रचार करें, संघ को चाहिए कि 
उन्हें कोई उपाधि ( उपदेशक मद्दोपदेशक आदि ) 
दे, और साथ द्वी उनकी प्रशंसा का एक प्रमाणपत्र 
भी दे। ऐसा करने से उनमें उत्साद पैदा होगा और 
मन लगाकर वे इस काय को करेंगे। छोटी छोटी 
पुस्तिकाओं के रूप में धार्मिक कविताएँ छपवाई 
जायें। भजनमण्डलिपाँ उन कविताओं को गा 
गाकर जनता में धार्मिक जाग्रति करें। सनातन- 
घरंविषयक्ू छोटी छोटी कझानियाँ छपवाई जायें 
ओर उन्दें मेछों के अवसरों पर बेचा जाय । 

(६ ) छठाँ कार्य यद द्ोना चादिए कि जहाँ कहीं 
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देश में अकाठ या और कोई दुःख पढ़ जाय वहाँ 
संघ के उत्साही फायेकर्ता अविडम्ब जाकर काये करें, 
चंदा के लिए फंड खोलें तथा तन, मन; धन से 
सद्दायता करें। कहने का तात्पय यद्द कि जब तक 
सनातनी विद्वान जनता के समक्ष धार्मिक सुधार 
करके छाभ न दिखायेंगे, केवछ अधामिक सुधारों का 


गीताधर्म 


अन्‍य» बन ऑि->- अं अननननमयनन»की- सन पिन, ननीनिनिल्कलनन-, 
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विरोध दी करते रहेगे, तब तक जनता हमारा साथ 
कभी न देगी। फछतः पहले हमें देश की छाभकर बातों 
में सहयोग देना होगा और उसके छिए सब प्रकार के 
कष्ट सहने पड़ेंगे; तब कहीं छोगों का ध्यान हमारी 
तरफ जायगा, और तब हम जो कहेगे वह दो सकेगा । 
अन्यथा केवल व्यास्यानों से कुछ नहीं हो सकता । 


सुहसरपरन्‍पान्‍त- पाप रारमकन०>- ०००० 


ए्द्था छ पिजजएच्लआ 


( ले० -- श्री साघधुशरण मिश्र, प्रधानाध्यापक, जानकी संस्कृत विद्यालय, नरकटियागंज ) 


परमात्मा मे सृष्टि की रचना करने के बाद 
उसकी उत्तम रूप से स्थिति तथा सभी प्राणियों के 
कल्याण के लिए उस सृष्टि को धारण करनेवाले जिस 
मांगे को निकाछा उसका नाम धमम है। यहाँपर 
सृष्टि की स्थिति से प्राणियों की रक्षा दी अभिमत है । 
जितने धर्म के छक्षण हैं सभी का यही तात्पये 
निकलता है। महाभारत में व्यासजी न लिखा है - 
“पारणाद्धमेमित्याहुधमों धारयते प्रजा। । 
यत्स्याद्धारणसंयुक्तः स धम इति निश्चयः ॥। 
सृष्टि को धारण करनेवाली वस्तु को दी घम कहा 
गया है। धर्म ही प्रजा को धारण करता है। 
इसलिए जो धारण करनेवाढा है उसी को धमे 
कहते हैं। महर्षि कणादक॒त घर्म का छक्षण भी इसी 
अथ को कहता है-- 
“यतोडस्युदयनिःश्रेयससिद्धि! स धरम: ” 
भ्रयोत्‌ जिससे अभ्युदय और अपवर्ग की प्राप्ति 
होती है वह घमं है। मोक्ष को छोड़कर त्रिवर्ग की 
सिद्धि अम्युदयपद्‌ से अभिमत है । इससे भी 


धारणरूप द्वी धरम सिद्ध होता है। भगवान मनु के 
भी धम के छक्षण से यही अथ प्रतीत होता है-- 
“विदृद्धि! सेवितः सद्धिनित्यमद् परागिमिः । 
हृदयेनाभ्यनुज्ञतों यो धमस्त॑ निबोधत ॥ 
( मनु० २१ ) 
यहाँ पर भी 'हृदयेनाभिमुख्येन श्ञातो यो धमस्त॑ 
इससे श्रयसाधन ही कद्दा गया है। मनुजी ने तो 
और भी स्पष्ट कर दिया है-- 
“पधमं एवं हतो हन्ति धर्मों रक्षति रक्षितः । 
तस्माद्धमों न हन्तव्यो मानो धर्मों हतोअधीत | 
( मनु ० छा १५ ) 
घ॑म के नाश करने पर वह भी नाश करनेवाले को 
नष्ट कर देता है ओर रक्षा करने पर रक्षा करता है। 
अतः घम का अतिक्रम नहीं करना चादिए। एवं- 
“धूतिः क्षमा दपो5स्तेयं शोचमिन्द्रियनिग्रह! । 
पीर्विद्यासत्यमक्रोधो दशक धमेलक्षणम्‌ ॥। 
( मनु० ६।६२ )» 
इत्यादि जो धर के अवान्तरभेद हैं वे भी रक्षा- 
देतुक दी हैं। इसी छिए “नहिं संत्यात्परो घंगे।” 


स्वस्य च प्रियमाक््मनः 


इस वचन से सभी धर्मों से सत्य की अधिक मद्दत्ता है। 


सत्य पर ही रृष्टि की स्थिति है। इसलिए सत्य का 
अधिक गौरव है। किंतु कद्दीं पर सत्य की अपेक्षा 
मिथ्या की भी महत्ता पाई जाती है। जैसे किसी 
की जीविका का उच्छेद होता हो या प्राण संकट में 
पड़े हों ( अथोत्‌ सत्य बोडने से ही किसी की दृत्या 
होती हो ) उस अवस्था में असत्य की भी मयोदा 
कही गई है, क्योंकि उस समय व्यक्तिविशेष फी 
रक्षा असत्य ही से जान पड़ती है। यदि कोई 
बधिक किसी गौ को मारने के लिए खोज रहा है, तो 
देखनेवाले के लिए हत्यारे को गौ का पता न 
बतढाना दी शास्त्र में धर्म कद्दा गया है। इसी तरह 
अहिंसा के परम धर्म होने पर भी आततायी के वध 
में दोष नहीं छिखा है । यथा -- 
“आततायिनमायान्त हन्यादेवाविचारयन्‌। 

नाततायिवधे दोषो हन्तुभेवति कश्वन ॥।”* 


आततायी को आते हुए देखकर बिना विचारे मार 
देना चाहिए। आततायी के वध से कोई दोष नहीं 
है। आततायी उसी का नाम है जो प्राम में आग 
छगानेवाला , विष देनेवाला, शल्र धारण करनेवाला, 
घन, क्षेत्र तथा ख्री को दरण करनेवाढा हो | यथा- 
“अग्निदो गरदश्रेव शख्रपाणिपेनापहः । 
प्ेत्रदारापद्ा राग पढ़ेते आततायिनः ॥।”* 

. इससे सिद्ध हुआ कि जिसपर र॒ृष्टि ठदरी है भौर 
जिससे प्राणिमात्र की रक्षा होती है उसी का नाम 
धर्म है। भक्तिपूवक भगवद्‌ ध्यान में सबसे अधिक 
रक्षा है। इसलिए हमारे महर्षि याक्षवल्क्य ने भक्ति- 
पूवेक आत्मज्ञान ही का सबसे परम उपयोग दिखि- 
छाया है। यया--' 
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, “इज्याचारदमाहिसादानस्वाध्यायक्मेणाम्‌ | 
“सत्ये नास्ति भय॑ क्‍्वचित्‌ , सत्यादमृतमश्लुते।” 


अय॑ तु परमो धर्मो यद्योगेनात्मदशेनम्‌ ॥”” 
( याज्ञ० उप० ८) 
इन सामान्य छक्षणों फे बाद उसी धम के स्पष्टी- 
करण के लिए भगवान्‌ मनु ने यद्द स्वजन संबन्ध 
छक्षण बनाया। यथा-- 
“वेद स्मृति! सदाचारः स्वस्य च प्रियमात्मनः। 
एतत्नतुर्विध॑ प्राहुः साक्षाद्धमंस्प छक्षणम्‌ ॥। 
( मनु० २१२ » 
बेद के अध्ययन से विशुद्ध आध्यात्मिक ज्लान होता 
है। धर्म का गहन से भी गद्न तत्त्व मिलता है। 
आधिभौतिक और आधिदैविक ज्ञान भी प्राप्त होते हैं। 
स्मृति से भी इसी अथ की स्पष्टता होती है । 
सदाचार से सत्पुरुषों का आचार ठछिया गया 
है। 'यह अन्तिम धमलक्षण है।” जैसे--यदि हमारा 
धन कोई चुरा ले तो हमें दुःख द्ोता है. उसी प्रकार 
दूसरे को भी होगा, ऐसा सोचकर किसी का द्रव्य 
नहीं चुराना। सारांश यह है कि जो काय अपने 
को प्रिय जान पड़े उसी का दुसरे के साथ भी व्यव- 
हार करना चाहिए। इसका यह अथे नहीं कि 
किसी को चोरी करना प्रिय है तो वह उसी को धर्म 
समझे, किंतु उसका इस प्रकार भावार्थ समझना 
चाहिए कि यदि उसकी वस्तुओं की धोरी द्ोने पर 
उसको आनन्द हो तब तो ऐसा द्वो सकता है। 
लेकिन उसको तो उस समय में दुःख ही द्वोता है, 
इसलिए वैसा धम नहीं दो सकता है | विश्यानेश्वर 
ने तो यह अर्थ किया है कि जद्दाँ पर दो तीन प्रकार 
का विधान है इस वैकल्पिक विषय में अपनी इच्छा 
दी नियामिका है। लेकिन यहाँ पर “आत्मनः प्रियम्‌” 
इससे या “स्वस्थ प्रियम्‌” इसी से उतने अथे की 
प्रतीति हो जाती थी; तब एक ह्वी अथ के “स्वस्थ! 
और “आत्मनः” इन दो शब्दों की क्या आवश्यकता 


ी $ 


बिय#-नहूी! ज्यवभािण् प्रकमुकर'. पि_... गान... जन. नमक. आकमियकना- 


थी ९ दोनों एकाथे के प्रयोग से यह व्यक्त होता है 
कि यदि वही काये अपने पर किया जाय और तब 
भी यदि यह प्रिय लगे तो उसे धर्म कद्दना चाहिए | 
वैकल्पिक विषय तो विकल्प होने ही से एकता के 
घारण में अपनी इच्छा को कहता है। इससे यह 
सिद्ध होता है कि जिसपर सृष्टि स्थित रहे और 
जिससे प्राणिमात्र फा ऐदलौकिक और पारछोकिक 
श्रेय अर्थात्‌ कल्याण द्वो उसको घम्म कहते हैं। किंतु 
किससे किस प्रकार प्राणियों का कल्याण द्ोता है, 
यह बात शान्तिपूवेक वेद के अध्ययन तथा मनन 
करने से ज्ञात होती है । हमारे पूवंज महदर्षियों ने 
अपनी दिव्य रष्टि से देखकर एवं विशुद्ध हृदय से 
विचार करके स्मृति और पुराणों में लिख दिया है । 
उनके लिखे हुए जो धम के स्वरूप हैं वास्तव में वे ही 
कल्याणकारी हैं। यह विषय इतना गहन है कि 
इसे स्पष्ट नहीं दिखछाया जा सकता, किंतु 
शान्तिपूषक मनन करने से हृदय शुद्ध द्वोता है, 
तभी उसकी झलऊ दिखाई देती है। इसी छिए 
लिखा है कि 'धमेस्य तत्व निहित गुहायाभ्‌ ! 
अथांत्‌ धर्म का तत्त्व (स्वरूप ) कन्द्रा में छिपा हुआ 
है, बड़ी कठिनाई से व्यक्त किया जा सकता दै। 
ब्रक्षपषियों ने अपने तपोबलछ से दिव्य दृष्टि को पाकर 
चिरकाल तक वेद के मनन करने पर जो बात देखी, 
बद्दी प्राणिमान्न के वास्तविक कल्याण के छिए उन्होंने 
बतलाई और उसी का नाम धम है। 

इसी प्रकार भक्तिपूवक ज्ञान के संचय, भगव- 
न्‍नाम के स्मरण और जप यज्ञ आदि से परम कल्याण- 
स्वरूप मोक्ष प्राप्त होता है। प्रसंगवश यद्दाँ पर यह 
दिखला देना चाहता हूँ कि परमात्मा के नाम जपने 
से किस प्रकार प्राणियों का श्रेय होता है। “प्रणव! 
तथा प्रणब से समुत्पन्न नाम परमात्मा के वाचक 
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हैं। यह बात आध्यात्मिक दृष्टि से देखी जावी है-- 
जैसे पीपछ आदि के बीज में उत्पन्न करने की 
शक्ति अरक्ष्य रहती है और आध्यात्मिक दृष्टि से देखी 
जाती है, उसी प्रकार प्रणवादि शब्द डस परमात्मा के 
याचक हैं। प्रणव और परमात्मा में वाच्य वाचक संवन्ध 
( पिण्डविशेष में देवदत्तादि के समान ) नहीं है, किंतु 
स्वाभाविकी शक्ति है--जैसे दीप में प्रकाश । भगवान्‌ 
पतञजलि ने भी लिखा है--+ तस्य वाचक प्रणवः।* 
प्रणव के जप से चित्त एकाग्र होता है और तब 
उससे चित्तविक्षेप तथा व्याधि आदि अन्तराय 
दूर होते हैं। उसके अनन्तर मानसप्रसाद और 
क्रमशः मोक्ष प्राप्त होता है। इसी श्रकार अन्य राम, 
कृष्ण, शिवादि नामों के भी श्रद्धा और भक्तिपूबक 
जप करने से मोक्ष प्राप्त दोता है। एवं जितने वेद, 
स्मृति, सदाचार, शम, दमादि धर्म के स्वरूप हैं, 
वे सभी इसी प्रकार इदलोकिक और पारलौकिक 
कल्याण के वास्तविक साधक हैं। लेकिन इस बात 
का स्मरण रहना चाहिए कि उन सभी में भ्रद्धा भक्ति 
का संबन्ध अपरिहदाये है-- अथोत्‌ श्रद्धापूषक ही 
किया हुआ कोई भी धर्म सफल होता है। जैसे 
प्रत्येक अछ्ल प्थक्‌ होकर किसी काये को नहीं कर 
सकता, किंतु एक में मिले रहने पर ही करता है,उसी 
प्रकार धर्म के भी जितने स्वरूप हैं वे सभी समुदायरूप 
से श्रद्धा और भक्तिपू्वक किये हुए ही सफल होते हैं। 
इससे यही सिद्ध होता है कि जो काय अपने पर 
किया हुआ प्रिय जान पड़े वह्दी धम है । यही भग- 
वान्‌ मनु का तात्पय है। इसकी पुष्टि महा- 
भारत तथा नीतिशाखत्र से भी दो जाती है--- 


प्राणा यथात्मनो5पीष्टा भूतानामपि ते तथा । 
आत्मौपम्पेन भूतेषु दयां कुबेन्ति साधवः ॥ 
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और भी तथा च-- 
प्रस्याख्याने प्रदाने च छुखदुःखे प्रियाउप्िये । . मतंव्यमिति यद॒दुःखं पुरुषस्योपजायते । 
आत्मौपम्येन पुरुष: प्रमाणमधिगछछति । शक्यस्तेनानुमानेन परो5पि परिरक्तितुम्‌॥ 


फारलचज के उधाजचजंप पथ 


( भारतवर्ष एक ऐेंसा देश है, जिसमें अनेक धमे, मत, पंथ और संप्रदाय उत्पत्न हुए ओर निरबांध रूप से फले फूले। 
यद्यपि उन सबका वर्णन बढ़ा रोचक होता, पर इस छोटे से लेख में यह संभव नहीं कि ऐसा क्रिया जा सके । हम यहाँ 
केवल उनकी नामावली दे रहे हें, जिसमें गीताघम के पाठक भारतवर्षीय उपासक संप्रदाय के नामों से परिचित रहें | यदि 
इनका विशेष परिचय प्राप्त करना हो, ते अंग्रेजी में “इन्साइकलोपैडिया आफ रिलिजन *! नाम की पुस्तक देखनी चाहिए। 
हिंदी में “मारतवषे का धार्मिक इतिह!स', गुजराती में “मारतवषे ने| धार्मिक इतिहास' ओर बँगला में * मारतवर्षीय उपासक संप्रदाय? 
इन पुस्तकों को देखा जा सकता है। यहाँ हम अक्षयकुमार दत्त के “मारतवर्षीय उपासक संप्रदाय* नामक बेंगला पुस्तक के 


अनुसए भाग्तव्ष के सब संप्रदायों का नाम दे रहें हैं।॥. --छंपादक ) 
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५०-टहलिया या नेमो वैष्णव 
७५१- दशामार्गी 

५२--जोग्नी और शाझ्डी 
५३--नरेशपंथी 

५४--केउड्दास 

५७५--फकीर संप्रदाय 

५६--कुस्त पातिया 

५७५--खोजा 


शतिघजा का घारिजय 


(गीता से ) 


भगवान की पूजा करने में तीन अवस्थाएँ पार 
करनी पड़ती हैं--( १) पहले हम एकान्‍्त में अपने 
धर में अथवा अपने मन्दिर में एक मूर्ति, चित्र अथवा 
किसी प्रतीकविशेष को रखकर उपासना करते हैं। 
(२ ) दूसरी अवस्था में हम संसार की सभी विभूति- 
मान, भीमान्‌ और ऊर्जित ( -तेजस्वी ) चीजों को 
भगवान का अंश मानकर पूजते हैं। यही एक को 


अनेक मानने की दशा है और (३) अन्त में तो हम 
सभी जगह इश्वर को देखने छगते हैं--'सवव खल्विदं 
अद्ष' की भावना हो जाती है। “सर्व विष्णुमयं जगत' 
अथोत्‌ 'सियाराममय सब जग जानी” वालढी दशा आ 
जाती है। गीता में दूसरी अवस्था का वर्णन विभूति- 
योग के नाम से आया है। उसपर हमें ध्यान देना 
चाहिए । बहाँ अनेकों मूर्तियाँ गिनाई गई हैं। जैसे-- 


*प"पि (७४ ६७ >> >> 0०5८ ७ >> ० .«४७ 


0७ 6 ७0 0 6 0 ७ ७ ,७0 ० 
5७ 6 & & & #% 5 & ७ ० ८७ ० 58 ६ # 5 58 :: 8:४४ 


आदित्यानां ८ विष्णुः 
ज्योतिषां - रविः 
मरुतां- मरीचिः 
नक्षत्राणां - शशी 
वेदानां - सामवेदः 
देवानां - वासवः 
इन्द्रियाणां - मनः 
भूठानां - चेतन: 
रुद्राणां - शंकरः 
यक्षरक्षसां - वित्तेश: 
बसूनां - पावकः 
शिखरिणां - मेरुः 
पुरोधसां - बृहस्पति: 
सेनानीनां - स्कन्द:ः 
सरसा - सागरः 
महर्षीणां ८ भ्रगुः 

गिरा - अक्षरम्‌ 
यज्ञानां -- जपयज्ञः 
स्थावराणां - हिमालय: 
स्ववृक्षाणां -- अश्व त्थः 
देवर्षीणां - नारद: 
गन्धवोणां ८ चित्रर थः 


सिद्धानां - कपिलो मुनिः 


अश्वानां ८ उच्चे:अवा 
गजेन्द्राणां - ऐरावत: 
नणां-नराधिपः 
आयुषधानां - वच् 
धेनूनां - कामधेनुः 
प्रजनेषु -- कन्दप: 
सपोणां - बासुकी 
मांगानां -5 अनन्तः 


मूर्तिपूजा का परिचय १४३६३ 


३२ 
३३ 
३४ 
३५ 
३६ 
३७ 
३३८ 
३५ 
३ । 
४१ 
8२ 
४३ 
४४ 
४५ 
४६ 
७939 
४८ 
४५ 
५० 
५१ 
५२ 


५३ 
४ 
प्छ 
५६ 
७ 
५८ 
५९ 
६० 
६१ 
१८७० 


याद्सां - वरुणः 
पितणां >अयमा 
संयमतां ८ यमः 
दैत्यानां - प्रह्मदः 
कलयता -- कालः 
मसगाणां - सगेन्द्रः 
पक्षिणां - बैनतेयः 
पव॒ता -- पवनः 
शख्रभृतां + रामः 
भूषाणां > सकरः 
स्नोतसां -- जाहृवी 
सगौणां 5-१ आदि: र२ अन्तश्व ३ मध्यं च 
विद्यानां - अध्यात्मविया 
प्रवदतां ८ बाद: 
अक्षराणां - अकार: 
सामासिकेषु ८ इन्द्र 
अक्षयः कालः 

विश्वतों मुखः घाता 
सबहरः सृत्युः 
भविष्यतां ८ उद्धवः 
नारीणां १ कीर्ति: २ श्री: ३ वाक्‌ ४ स्पृतिः 
५ मेधा ६ धृतिः ७ क्षमा 
साम्नां - बृहत्साम 
छुन्दसां - गायत्री 
मासानां  माग्गशी षः 
ऋतुनां -- कुसुमाकर:ः 
छलयता ८८ दयतं 
तेजस्विनां - तेजः 

जय: 

वब्यवसायः 

ससवबतां -- सत्त्य॑ 


रैडरे४ 


बृष्णीनां -- वासुदेवः 
पाण्डवानां - धनंजय: 
मुनीनां ८ व्यास: 
कबीनां - उशना 
दूमयतां - दण्डः 
जिगीषतां ८ नीति: 
गुल्यानां - मौन 
ज्ञानवतां- झान॑ 

जो भगवान्‌ की इन ( सत्तर पचहत्तर ) मूर्तियों 

का दर्शन कर छेता है उसकी मूर्तिपूजा सफल 


६२ 
६३ 
६७ 
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६६ 
६७ 
६८ 
६९ 
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हो जाती है। वह आगे चलकर भगवान्‌ की विश्वमूर्ति 
का दर्शन करने का अधिकारी हो जाता है। 

सार यह है कि गीता की मूर्तिपूजा उस उथ भूमिका 
की है कि जिसे छोग निराकार पूजा भी कष्ट सकते 
हैं; पर हम तो अन्तिम अवस्था को भी साकार और 
सगुण ही मानते हैं, क्योंकि योगी और सिद्ध 
इस पूरे विश्व को द्वी एक मूर्ति मानने छगते हैँ। 
तब इससे बड़ी साकार उपासना और क्या द्वोगी ९ 

इसी साकार उपासना को कभी कभी लोकसंग्रह 
कहते हैं । 





शबछणण, विवेष्ञानजद कोर उनका घण 


( ल्े०--पश्री स्वामी चिन्मयचैतन्यजी, बेलूरमठ--हाबड़ा ) 


निवन्ध का उद्देश्य 

बहुत से छोगों को इस बात का बोध नहीं है कि 

श्री रामकृष्ण मिशन क्या है और श्री रामकृष्ण तथा 
विवेकानन्द ने संसार एवं हिंदूधम का कितना उपकार 
किया ? आज जिन महापुरुष ( परमहंस श्री राम- 
कृष्णदेवजी ) का “शताब्दी जयन्ती उत्सव” संसार 
के सारे सभ्य देशों में मनाया जा रहा है एवं जिनका 
मान आज सत्र होने लगा है, उनक्नी ओर भारत- 
वासी भी अब कुतृहलपृण रदृष्टिपात कर रहे हैं । देश 
के शिक्षित ओर चनश्नुष्मान्‌ व्यक्तियों को छोड़कर 
बहुत से छोगों की ऐसी शह्लाएँ सुनने में आती हैं 
कि (१ ) भी रामकृष्ण मिशन क्या क्रिश्चियन मिशन 
का ही कोई अद्ज है ? (२) श्री रामकृष्ण और 
विवेकानन्द क्‍या सनातनी थे? या हिंदूधर्म के 
अतिरिक्त और किसी घरमत के अनुयायी थे ९ 


इत्यादि। इन सब शक्क्ाओं के समाधान के दिए 
परमहंस श्री रामकृष्णजी तथा स्वामी विवेकानन्दजी 
के ( संक्षेप में) जीवनचरित्र, उपदेश एवं घमम 
आदि पर कुछ प्रकाश डालना द्वी इस निबन्ध का 
उद्देश्य है । 
रासकष्ण का युग 

आज से सौ वष पूव की बात है। मुसलमानी 
राज्य के बाद अंगरेजी राज्य आये सौ वर्ष भी उस 
समय पूरा नहीं हुआ था। इतने ही दिनों में सारे 
देश में, विशेषतया बंगाल में, पाश्चात्य सभ्यता को 
अपनाने की धुन समा गई थी। भ्रज्ञान ( आत्मज्ञान-- 
ब्रद्मविद्या ) के स्थान पर जड़विज्ञान ( 50९०९ ) 
का प्रभाव छाया हुआ था। हिंदुओं के देव और 
देवियाँ प्राणद्ीन मूर्तियाँ समझी जाती थीं एवं इेंश्वर 
को कल्पना, शासत्र को भिथ्या, संन्यास को मूखेता, 


रामकृष्ण , विवेकान॑न्द और उनका धर्म 


समाधि को ढोंग और त्याग को भन्ञता समझा जाता 
था। सांसारिक सुखभोग ही मनुष्यजीवन का 
उद्देश्य हो पड़ा था और सभी छोग मानों चाबोक के 
शिष्य हो गये थे। सनातनघमस में विश्वास न कर 
बहुत से छोग मुसलमान या ईसाई बनने लग गये 
थे। हिंदुओं के लिए संकटपूण दुर्दिनों का समय 
आ पहुँचा था। 
एक विभाति का आविभांव 

ऐसे दुस्समय में ( जब कि हिंदूधम की ग्छानि 
हो रद्दी थी ) एक महापुरुष का आविभाव हुआ। वे 
“विश्व की एक श्रेष्ठ विभूति! थे। उन्होंने अपने 
त्याग, प्रेम तथा साधना द्वारा अधर्म की गति को रोक- 
कर एक नवयुग का प्रवतेन किया । उन महापुरुष 
का जनपावन नाम श्री श्री रामकृष्ण परमहंसदेव था | 
उनके पिता खुदीरामजी चट्टोपाध्याय न सन्‌ १८३५ इ० 
में एक बार गयाजी की यात्रा की | वहाँ उन्होंने एक 
आश्चय का स्वप्न देखा कि भगवान्‌ गदाधर उनके पूत्र 
दोना चाहते हैं। खुदीरामजी अपनी दीनदशा का 
ख्यथालकर घबराये, पर भगवान्‌ का आश्वासन 
पाकर घर छोटे। इधर अपने गाँव फामारपुकुर 
( हुगली--थंगाल ) मे खुदीरामजी की धमपत्नी चन्द्र" 
मणि भी एक दिन किसी शिवमन्दिर के पास खड़ी 
थीं, इतने में उन्हें अनुभव हुआ कि शिवजी की ज्योति 
आकर उनके उदर में प्रवेश कर रही है। कुद्ठ दिनों 
बाद ता० १८ फरवरी, १८३६ ई० को उनके एक पुत्र 
हुआ। पिता ने अपना खष्न स्मरण कर उसका 
नाम गदाधर रखा । यही बालक गदाधर पीछे श्री 
रामकृष्ण नाम से जगद्विख्यात हुए । 

विद्याष्ययन 

गदाघर (श्रीरामइऋृष्णजी ) का विद्याभ्यासं 

भच्छा होने न पाया। घर में पूजा पाठ करना और' 


१४३४, 


अपनी माता की सहायता करना उनका नित्य कर्म 
हुआ। सात वे की उम्र मे ही उनकी समाधि छग 
जाया करती रही। वे वचपन स ही ब्रह्मविद्या 
के लिए लालायित तथा विद्याभ्यास के प्रति उदा- 
सीन रहा करते थे । यह देखकर बड़े भाई न एक 
दिन उनको बहुत उलहने दिय, इसपर उन्होंने साफ 
जवाब दे दिया-“ मे आपकी वह विद्या नहीं सीखूँगा 
जिससे सिफ चावल और केले ही मिल सकते हैं ।” 
उन्होंने छौकिक विद्या का इनकार कर दिया था, पर 
ब्रद्मविद्या की प्राप्त किया । 
राम का दशेन 

भक्तिमती रानी रासमणि ने कढकत से चार 
मील उत्तर दक्षिणेश्वर नामक गाँव में एक बड़ा 
कालोमन्दिर बनवाया था। गदाधरजी के बड़े 
भाई रामकुमारजी मन्द्रिप्रतिष्ठा के समय स 
मन्द्रि के पुजारी थे । उनके बाद गदाधरजी कुछ 
दिन भगवती काली देवी के पुजारी रहे । पीछे 
अपनी साधना में मस्त रहने पर पूजाकम उनसे छूट 
गया। उन्हें काली देवी की चिन्मयी मूर्ति का 
हमेशा दशन होता था। योगेश्वरी नामक एक 
मैरवी ब्राक्षणी से सहायता पाकर सारे तनत्रों की 
अत्यन्त कठिन साधनाओं को भी उन्होंने सहज ही में 
पार कर लिया। इन दिनों उनको बहुत से देव 
देवियों के दशन होते थे | शेश्वर के विविध रूपों को 
देखना, इश्वर से हर तरह से मिलना उनका अभीष्ट 
था। तन्‍्त्रों की साधनाओं में सिद्ध होकर उन्होंने 
वैष्णबधर्म आदि विभिन्‍न देतमतानुसार साधनाएँ 
कीं। उन्हें बालक रामचन्द्रजी का द्शन हुआ। 
उन्दोंने वृन्दावन में श्री कृष्णजी का एवं काशीजी में 
( मुद को सुक्ति देने में ) शिव पाती का दशन 
पाया। अन्त में उन्होंने परिप्राजकाभाये भी १०८ 


१४३३६ 


च्ह्‌ 


गीताधम 





तोवापुरीजी संन्यासी महाराज से संन्यासदीक्षा 
लेकर सिफ तीन दी दिन की साधना द्वारा निर्विकल्प 
समाधि की अवस्था श्राप्त की | 

मठों और दस नामों का इतिहास 

श्री परमहँस देवजी के संन्यास के गुरु अ्श्चनिष्ठ 
परमदंस परिश्राजकाचाय॑ श्री १०८ तोतापुरीजी 
मद्दाराज श्री शंकरमतावलम्बी पुरी नामा संन्यासी 
थे | श्री १०८ श्री तोतापुरीजी मद्दाराज के 
( पुरीपरंपरा से ) शज्लेरीमठ के साधु द्ोने के 
कारण उनके शिष्य श्री रामकृष्ण परहंस देवजी 
तथा उनके शिष्य प्रशिष्यगण सभी शज्लेरीमठ 
एवं “पुरी ' नाम के साधु हैं। बहुत से पाठकों को 
संन्‍्यासियों में प्रसिद्ध चार मठ और दस नाम के 
इतिहास के जानने की इच्छा होती होगी । उनके 
मनोरअन के लिए हम संक्षेप में कुछ आलोचना 
फरते हैं। स्मृति का प्रमाण है कि -- 
आचायोस्तु भ्रयोअमिज्ञाः श्रोतथमपरायणाः । 
गोटाचार्यश्ष गोविन्द! शैकरस्तु कलो स्मृताः ॥ 
शंकरस्यापि चत्वारो वेदान्तायेप्रचारकाः । 
(देवांशाश्राभवन्‌ शिष्या आचायोश्र स्वयं हरः ।) 
प)्मपादः स्वरूपश्र जोटकः पृरथिवीधरः ॥ 
शिष्येरेतेश्रतुर्मिथ कलो वेदाः प्रचारिताः। 
दो शिष्यो श्रीस्वरूपस्य तीथ्ांश्रमप्रकीर्तितों ॥ 
द्वावपि प्मपादस्य वनारण्यो ब्लुनीखरों । 
श्रोटकस्यापि शिष्याश्व गिरिपवेतसागराः ॥ 
(पृथ्वीधरस्य शिष्याश्र योगविद्याप्ु साधकाः ।) 
सरस्वती भारती चेव पूरी नाम्नेति संस्मृताः । 
इत्येव॑ दशनाम्ना च स्वायेधमों! सुसंस्थिताः ॥ 


कलियुग में वैदिकधर्मपरायण सबज्च तीन 
आचाये हुए हैं“- ( १) गौड़पाद, (२) गोविन्द 
और (३) श्री शंक र। इनमें साक्षात्‌ शिवावतार 
श्री शंकरजी के देवांशजात चार शिष्य थे-( १ ) 
पद्मपाद, (२ ) स्वरूप ( विश्वरूप सुरेश्वर ), (३) 
त्रोटक (तोटक ), (४ ) प्रथिवीधर ( प्रथिवीधर 
हस्तामलक )। ये श्री शंकराचायजी के श्रतिष्ठित 
चार मठ के आचाय थे। यथा --पह्मपाद गोवद्ध न- 
मठ ( पुरी ) के, विश्वरूप शारदामठ ( द्वारका ) के, 
त्रोटक ज्योतिमंठ ( बद्रिकाश्रम - जोशीमठ ) के एवं 
प्रथिवीधर श्क्नेरीमठ ( रामेशवर ) के आचाये थे। 
इन चार आचार्यो' के दस शिष्य थे । यथा-( १ ) 
श्री पद्मपाद के दो--' बन” और “अरण्य ', (२) श्री 
विश्वरूप के दो-- तीथे” और “आश्रम, (३ ) श्री 
प्रोटक के तीन-- गिरि! “ पवेत ” और “सागर ?, एवं 
(४ ) भी प्रथिवीधर के तीन-- सरस्वती ', भारती! 
तथा “पुरी” नामक शिष्य हुए ये। भारतवणे के पूव 
प्रान्त में गोबवठ्धन मठ है। इस मठ का वेद ऋग्वेद 
है, प्रद्चचारी प्रकाश” नाम का है एवं अक्न, वन्ष, 
कलिज्न, मगध, उत्कठ और ववेर देश इस मठ के 
अधीन हैं। इसका संप्रदाय 'भोगवार” नामक है। 
पश्चिम प्रान्त में शारदामठ का संप्रदाय “कीटवबार ' 
है, वेद सामवेद दे, अह्मचारी स्वरूप” नाम का है 
एवं सिन्धु, सोवीर, सौराष्ट्र, महाराष्ट्र आदि देश 
इसके अधीन हैं। उत्तर प्रान्त के ज्योतिमंठ का 
संप्रदाय “आनन्दवार” है, वेद अथवंवेद है, अक्ष- 
चारी “आनन्द” नाम का है एवं कुरु, काश्मीर, 
काम्बोज, पाश्याल आदि देश इसके अधीन हैं। 
दक्षिण प्रान्तवासी शक्लेरीमठ का संप्रदाय “सुरि- 
वार” नामक है, वेद यजुबंद है, अ्रद्वचारी “चैतस्थ! 
नाम का है एवं दक्षिण के आन्ध्र, द्राविड़, कर्णाठ, 


ग्ताफषम: 





वरतेमान युग के धमेसंस्थापक 


रामकृष्ण परसहंस 


गाताधमम प्रेस, सा श्षीविनायक, काशी । 


रामकृष्ण, विवेकानन्द और उनका धर्म 


केरल आदि देश इसके अधीन हैं। अपने अपने 
आचायों के अनुयायी ये वन, अरण्य आदि द्स शिष्य 
भी इन्हीं चारों मठों के अधीन थे। अतः उनके 
प्रशिष्य तथा आचाय परंपरा से अब तक के अन्यान्य 
प्रशिष्य ( द्सनामी संनन्‍्यासिगण ) भी भारतवषे के 
सवेत्र हजारों मठों में निवास करते हुए इन्दीं चारों 
मर्ठों के साधु कहलाते हैं। श्री शंकराचायेजी के 
प्रशिष्य तथा श्री प्र्थिवीधर के शिष्य भी पुरीजी महा- 
राज की दिष्यपरंपरा से श्री तोतापुरीजी “पुरी” 
नामा संन्‍्यासी थे। इसलिए उनके शिष्य श्री परम- 
हँस रामकृष्णदेवजी एवं परमहंसजी के शिष्य प्रशि- 
ध्यगण सभी दूसनामी (भुरिवार) संप्रदाय के शज्लेरी- 
मठाधीन “पुरी? नामा साधु हैं । 
रामकृष्ण की साधना 

परमहंस श्री रामऋष्ण देवजी की साधना भगवर्ता 
काली देवी की पूजा से आरम्भ हुईं। क्रमशः शाक्त- 
तन्‍्त्रों और वैष्णवतन्त्रों के अनुसार द्वेतमागानुकूछ 
प्रत्येक साधना के समाप्त होने पर अन्त में वेदान्त- 
साधना ( अद्ठेत ) में उनकी साधना पूरी हुईं। पर- 
महंसजी ने हर एक धर्म के अनुसार साधनाएँ करके 
सभी धर्मों के तत्व का ( अपने जीवन में ) अनुभव 
किया एवं दर एक घम के सार एक सत्य तत्त्व का 
निर्णय किया है। आप चिच्छक्ति को ही जगदम्बा 
कहते थे। जैसे अप्नि और उसकी दाहिका शाक्ति 
अभिन्न है, बैसे ही त्रक्ष और त्रह्मश क्ति-एक-अभिन्न है। 
जिस चेतनशक्ति से सृष्टि, स्थिति तथा प्रलय होते हैं 
ओर जो प्रपश्व में प्रपच्वरूप से प्रकाशित हो रही है 
उसी चेतनशक्ति को भी रामकृष्णजी जगदम्बा कद्दते 
थे । इस जगदम्बा का अनुभव उन्हें सवंदा होता था। 

धर्मेसमन्धय 
आप कहते थे कि “जैसे कालीघाद की छाली- 
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बाड़ी में जाने के अनेक मागे हैं, वेसे दी भगवान्‌ 
के पास जाने के अनेक मांग हैं, पर प्रत्येक 
माग अन्त में एक होऋर ईश्वर से मिलता है। 
संसार के भिन्न भिन्न धर्म एक द्वी बड़े धम के 
एक एक माग हैं ।” परमहंसजी का यह सिद्धान्त था 
कि सभी धर्म सत्य हैं और सभी धर्मों के यथार्थ 
अनुसरण करनेवालों को क्रमशः द्वेत, विशिष्टाद्वेत 
तथा अद्वेत, इन तीनों भावों का अनुभव होता है । 
द्वेत और विशिष्टाद्वैत भावों से साधना करते हुए जब 
छोग अद्वेत भाव पर पहुँचते हैं तब वे यथाथ शज्ञानो 
बनते हैं एवं तब उन सभी ज्ञानियों का अनुभव एक 
प्रकार का होता है। मार्गों में भिन्नता है, पर सत्य 
तत्व एक ही है। 'जब तक 'में ? और 'तुम'--यह्‌ 
द्वेतज्ञान है तब तक माया है । द्वेतज्ञान नष्ट द्ो जाने 
से केवल एक ज्ञान रह जाता है, वद्दी श्लान ठीर है, 
अथांत्‌ तभी समझना चाहिए कि ब्रक्ष में स्थिति 
हुई ।” 'तत्त्वज्ञान एक है और अनेक ज्ञान अज्ञान 
हैं।! ज्ञानयोग, भक्तियोग एबं कमंयोग भी एक ही 
इेश्वरतत््व का अनुभव करने के तीन मागे हैं। 
इनके यथार्थ अनुगमन करनेवालों को उसी एक 
सचिदानन्द अद्धाहप वस्तु का छाभ होता है । “ईश्वर 
के नाम और भजन के भाव अनन्त हैं। उनमें से 
जिस मनुष्य को जो नाम तथा भाव पसंद है वह 
उसी से उसको .पुकारता तथा ध्यान करता है और 
उसी से बह ईश्वर को पाता भी है।” जैसे एक 
जलूपदाथे को भाषाभेद से कोई 'वारि' कोई “पानी! 
तथा कोई “एकुबा? ( 0५००--७०७४८7 ) कहता है, 
वेस ही सचिदानन्द को भिन्न भिन्न देशों में कोई 
“अल्लाह”, कोई 'हरि', कोई 'गॉड” और कोई “अहम! 
कहता है। वस्तु एक ही है, केवछ नाम से भेद 
है। जेसे छोग सीढ़ी, बॉस, रस्सी इत्यादि कई 


श्ड्श्ष् 


चीजों की मदद से छत पर चढ़ते हैं, वेसे ही इश्वर 
के पास पहुँचने के अनेक मांग हैं। प्रत्येक धरम 
एक माग बतछाता है। परमहंस श्री रामऋृष्ण- 
जी ने इस प्रकार समस्त धर्मों का समभाव एवं 
समस्त धर्मंमतों का समन्वय किया है। विश्व के 
विवदमान धमेसमाजों के लिए भगवान्‌ श्री रामऋष्ण- 
जी का ऐसा अनूठा दान एक अपूब निरुपम वस्तु है, 
इसमें कोई संदेद् नहीं। विश्वधर्मों में शान्ति फेछाने 
तथा दिंदूधम के पुनरुञज्जीवन एवं उसकी बढ़ाई के 
लिए द्वी मानों परमदंस श्री रामकृष्ण देव जेसी एक 
विभूति का आविभोव द्वोना ( युगानुसार ) आवश्यक 
हो गया था । 
विवेकानन्द 

श्री रामऋष्णजी की साधना से पाये हुए सत्य 
को जिन्होंने “भारत या सनातन आदश ” के रूप से 
घोषित किया एवं संसार भर में भारत की शान्ति, 
सत्य तथा मैत्री की बातों पहुँचाई, वे थे विश्व- 
वरेण्य आचाय वीरकेशरी स्वामी विवेकानन्दजी 
महाराज | स्वामी विव्रेकानन्दजी के त्याग, तपस्या- 
पूण पविन्न जीवन एवं उपदेशसमूह श्री रामकृष्ण 
देवजी के जीवन तथा उपदेश सूत्रों के भाष्यरूप थे। 
अतः स्वामी विवेकानन्दजी को छोड़कर श्री राम- 
कऋष्णदेव को समझने की चेष्टा व्यर्थ होगी । विवेका- 
नन्‍्दजी का जीवन श्री रामकृष्णजी के आदशे से गठा 
हुआ था; श्री रामकृष्णणी की आशीवोणी से ही 
विवेकानन्दजी की भीतरी शक्ति का पूर्ण विक्रास 
हुआ था | श्री रामकृष्णजी के शिष्यों में स्वामी 
विवेकानन्दजी प्रधान थे। उनका जन्म ता० १२ 
जनवरी, १८६३ ३०, पोष कृष्ण सप्तमी को हुआ था। 
काशी के वीरेधर ( आत्मविश्वेश्वर ) शिवजी के 
वर से उनका जन्म हुआ। इसलिए उनकी माता ने 


गीताधम 


ाश्ज्क 


उनका नाम रखा था “वीरेश्वर ', किंतु नामकरण के 
समय उनका नाम ' नरेन्द्रनाथ ' रखा गया था । नरेन्द्र- 
नाथ कलकत्ता विश्वविद्यालय के ग्रेजुएट थे । उनका 
संन्यास के बाद नाम हुआ--स्वामी विवेकानन्द । 
स्वामी विवेकानन्दजी में उदारता, त्याग, असाधारण 
धीशक्ति, वाग्मिता, गम्भीर पाण्डित्य प्रश्वति अनेक 


गुण थे। 
सर्वेधमेसंमेलन 


मद्रासनिवासी कई एक भक्त और खेतड़ी के 
राजा साहब स््रामीजी की अद्भुत प्रतिभा से मुग्ध 
होकर, उनको अमेरिका में होनेवाले सवंधमंसंमेलम 
में भेजने के लिए उत्सुक हुए एवं उन्होंने रवामीजी के 
जाने की सब व्यवस्था कर दी । उस धममद्दाधि- 
बेशन में संसार के सभी धर्म और संप्रदायों ने अपने 
अपने प्रतिनिधि द्वारा अपने अपने धम्मतों का 
व्याख्यान किया था। ईसाई धमोवलम्बी पाश्चात्य 
देशवासी सभी जातियों का यह ख्याल था कि 
चिकागो शहर ( सितंबर १८९३ ३० ) में होनेवाले इस 
मदहाधिवेशन में इसाइंघम की ही जयपताका सबसे 
ऊपर फहरेगी, किंतु विधाता के इच्छानुसार उनका वह 
ख्याल सच न होने पाया । उस सभा में जय परा*> 
धघीन, घृणित वथा उपेक्षित हिंदूजाति के धनद्वीन, 
भिक्षाजीवी एक उसेतीस ब्ष के युवा परित्राजक 
( स्वामी विवेकानन्दजी ) ने श्रोताओं को, “अमेरिका 
बासी भगिनी एवं भातृगण !! (550675 थे 
8700775$ ० 23767८० ! ) कहकर, संबोधित 
किया तब सुख्याति की महाध्वनि गूंज उठी और 
समवेत (सात आठ हजार लोगों की एक साथ ) कर- 
तलऊ तथा आनन्दृध्वनि से सबके कणविवर मानों 
बधिर होने लगे। स्वासीजी कई मिनटों तक स्थिर 
तथा निवोक्‌ होकर खड़े रद्दे और भोतागण आनन्द 
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छहरों से अधीर होकर उन्हें धन्यवाद देने लगे । 
अमेरिकावासियों ने इस एक संबोधन से दी स्वामीजी 
के सभी धर्मों और सभी जातियों में समत्वबोध को 
समझ लिया था। सत्नह दिनों तक कितने ही धर्मों 
के आशय पर बकतताएँ हुईं, पर स्वामी विवेकानन्दजी 
ते जिस धर्म पर व्याख्या की थी उससे उत्कृष्ट मत 
का प्रचार कोई भी म कर सका। हिंदूधर्म की 
विजयपैजयन्सी पाश्नात्य देश में उड़ाई गदे। अमे- 
रिकका यूरोप आदि देशों की सभी जातियों में स्वामी 
विवेकानन्दजी ने सनातन दिंदूधर्म का स्रोत प्रवाहित 
कर दिया। आज भी उस स्रोत का आश्रय लेकर 
देश विदेशियों के असंख्य सत्री, पुरुष सत्यधम के 
मार्ग पर चलने का प्रयत्न कर रहे हैं । 
रामकृष्णमठ की स्थापना 

स्वामी विवेकानन्दजी ने भारतवर्ष में आकर 
पाइ्चात्य भक्तों के सहारे कलकत्ते से सात मील दूर 
गद्लातट पर बेढूर गाँव ( द्वाबड़ा ) में अपने गुरुजी 
के नामानुसार श्री रामकृष्णणठ की प्रतिष्ठा की। 
इससे पहले ( भ्री रामकृष्णजी की महासमाधि के 
बाद ) यह मठ आलमबाजार ( चौबीस परगना ) 
एवं नीलाम्बर मुखर्जी की बाटिका ( बेल्र ) में था । 
स्वामीजी ने भ्री रामकृष्णणठ और श्री रामकृष्ण 
मिशन के नाम से दो संस्थाओं की स्थापना की । 
“श्री रामकृष्णमिशन” नामक संस्था भारत सरकार 
के नियमानुसार रजिस्टड की हुई है। उसके उद्दृश्य 
आदि संक्षेप में यहाँ दिये जाते हैं । 


जउद्देशय--मनरुष्यों के हित के निमित्त 
श्री रामकृष्णनी ने जिन तसों का व्याख्यान 
किया है और उनके जीवन में कार्य द्वारा 
जिनकी पूर्ति हुई है उन सबका प्रचार, और 


श्डरे६ 


मनुष्यों की देहिक, मानसिक और पारमार्थिक 
उन्नति के निमित्त वे सब तक्त जिस प्रकार से 
प्रयुक्त हो सकें उसमें सहायता करना ही इस 
संघ ( श्री रामकृष्ण मिशन ) का उद्देश्य हे । 

ब्रत--संसार के सभी धर्ममतों को एक 
अक्षय सनातनधर्म का रूपान्तर मात्र जानकर 
सभी धमोवलम्बियों में मित्रता स्थापन के लिए 
श्री रामकृष्णनी ने मिस काये की अवतारणा 
की थी उसकी ही परिचालना करना इस संघ 
का व्रत है । 

कार्थप्रणाली-मनुष्यों की सांसारिक 
एवं आध्यात्मिक उन्नति के हेतु विद्यादान करने 
के लिए उपयुक्त लोगों को शिक्षित करना , 
शिल्पकाये करके या परिश्रम से जो अपनी 
जीविका करते हैं उनका उत्साह बढ़ाना एवं 
वेदान्त और अन्यान्य धर्मभावों का ( जेसी कि 
श्री रामकृष्ण के जीवन में उनकी व्याख्या हुई 
थी ) मनुष्यसमान में प्रकाश करना, यही इस 
संघ के काये की प्रणाली हैं । 

'मारतवर्षीय काये--भारतवप के स्थान 
स्थान पर आचायेत्रतग्रहण के अभिवषी 
ग्रृहस्थ या संन्यासियों की शिक्षा के निमित्त 
आश्रम स्थापित करना और जिस तरह वे दूर 
दूर जाकर जनसाधारण को शिक्षा दे सकें 
वैसे उपाय का अवलम्बन करना, ये इस संघ 
द्वारा भारतवर्ष में होनेवाले काये हैं । 
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विदे्शाय काथेविभाग--भारवर्ष से 
बाहर अन्यान्य देशों में व्रतधारियों को भेजना 
और उन देशों में स्थापित सब आश्रमों का 
भारतवपे के आश्रमों से मित्रभाव और सहात्ु- 
भूति बढ़ाना एवं नये नये आश्रमों का संस्था- 
पन करना, आदि इस विभाग के काये हैं । 
रामकऋष्णमठ की िशेषता 

स्वामी विवेकानन्दजी ने “आत्मनो मोक्षार्थ 
जगद्धिताय च *” (अपने मुक्तिसाधन और संसार 
के सब प्रकार के कल्याणसाधन के छिए ) छोगों के 
शिक्षित होने के निमित्त “श्री रामकृष्णमठ' की 
प्रतिष्ठा की । जो कोई काम और काअ्यन' को त्यागकर 
निष्काम कर्म, भक्ति, योग और ज्ञान इनमें से एक, 
दो, तीन या सभी के अभ्यास द्वारा अपना जीवन 
व्यतीत करना चाहते हों, जो सच्चरित्र, इप्याशुन्य 
एवं अध्यक्ष तथा गुरु के आदेशपालन में तत्पर 
हों, ऐसे लोग मठ के अद्भरूप में स्वीकृत किये 
जा सकते हैं। हिंदुओं के सनातनशात्र वेद 
वेदान्त का द्वी इस मठ से प्रचार हुआ करता है । 
गीता जिस प्रकार वेदों का ही सार है उसी प्रकार 
युगानुसार दिये हुए श्री रामकष्णजी के उपदेशसमूह 
सवाज्ञसुन्दर वदमतों की ही व्याख्याएँ हैं। ज्ञान, 
योग, भक्ति और कम के ऐसे उत्कृष्ट तथा अनुपम 
समष्टिरूप अपूब पुरुष मनुष्यमात्र में और कभी भी 
आविभूत नहीं हुए। जिनका वेसा ही सबोब्ज- 
सुन्दर चरित्र हो यथार्थ में वे ही श्री रामऋष्णदेव- 
जी के शिष्य और अनुयायी हैं। ज्ञान, भक्ति, योग 
एवं कर्म के सहारे अपने चरित्र को गढ़ना ही इस 
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श्री रामक्ृष्णणठ का उद्देश्य है, और इसलिए जिन 
विभिन्न साधनाओं की आवश्यकता है वे सभी 
साधनाएँ इस मठ में साधनरूप से मानी जाती हैं । 
इस प्रकार साधनभावों का अपूर्व समन्वय और 
किसी संप्रदाय के मठों में नहीं देखा जाता है। 
वैचित्र्य ही जगत्‌ का प्राण है। संसार से वैचित्रय- 
रूप जाति कानाश हो नहीं सकता। बुद्धि तथा 
शक्ति के तारतम्य से व्यक्तिविशेष में क्रिया तथा 
विचार की विशेषता रहेगी ही । इसी लिए श्री राम- 
कृष्णमठ तथा श्री रामकृष्णमिशन के साधुओं एवं 
अनुयायियों में कोई कट्टर वेदान्ती-ज्ञानमार्गी हैं, कोई 
भक्तिमार्गी हैं, कोई योगाभ्यासी हैं और कोई जीवों 
को शिव मानकर निष्कामभाव से उनकी सेवा पूजा आदि 
करनेवाले अपूबे कमयोगी हैं। एक ही गुरु के 
शिष्य--एक ही सठ के अनुयायी--एक ही स्थान में 
निवास करते हुए अपनी अपनी साधनाओं का जिस 
प्रकार निर्विरोध अनुष्लान किया करते हैं वैसे और 
कहीं कभी देखने में नहीं आये। श्री रामऋष्णमठ 
की यही विशेषता है । 


प्रतीक ( >छुहर ) 
स्वामी विवेकानन्दजी ने भ्री रामकृष्णमठ की 
स्थापना करके उसके लिए रजिस्टर्ड किये हुए जिस 
प्रतीक ( “मुहर ) का उद्धावन किया है उससे भी 
विभिन्न धार्मिक मतों का ऐक्य या समन्वय ही 
द्योतित होता है। वह प्रतीक इस प्रकार है- 
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एक ताल (तालाब) वायु से आछोड़ित है, ऊपर से 
सूर्य उठ रद्द है, जल में दो पत्ते के ऊपर एक खिला हुआ 
कमल है, जल की हिलोरों पर एक इंस तैर रहा है 
और अन्त में फणवाला सप है, जिसके पेट में एक 
मन्त्र है--“तन्नो हंसः प्रचोद्यात्‌ं । इस भ्रतीक 
के अर्थ पर विचार करने से स्वामीजी की कला 
संबन्धी प्रतिभा तथा चार भश्रकार के योगों के अपू्बे 
समन्वय का परिचय पाया जाता है । दीघे अज्ञान- 
रात्रि के बाद अरुणोदय हो रहा है, हंस भी तरज्ञों 
पर तैर रहा है। यहाँ 'ताछ” मनुष्य के मन का 
प्रतीक है। ताल की तरद्ढ मन की वृत्तियाँ या 
विकार हैं। “सूय ! ज्ञानयोग या ज्ञानस्वरूप सचि- 
दानन्द का द्योतक है। 'हंस” जीव या जीवात्मा है, 
इसका “तैरना” कमंयोग या निष्कामकर्म का बोधक 
है। “कमर? भक्तियोग या ईश्वर के लिए प्रेमयोग का 
ज्ञापक है। 'सप ' कुण्डलिनी शक्ति का प्रतीक है एवं 
यदह्दी राजयोग का भी प्रतीक है; और सपे का वृत्तभाव 
( गाणा'लांगठ 85०९८०६४ ) अनन्त (777709 ) का 
द्योतक है। कुण्डलिनी शक्ति को जागृत करने के 
लिए “मन्त्र” संकेतरूप है। इस प्रतीक का तात्पये 
यह है कि आत्मज्ञान के अरुणोदय से जीव धन्य हो 
जाता है। वह अनासक्त और निःस्वार्थ दोकर 
यथार्थ कमपरायण द्वोता है, निष्कामभाव से कर्म 
करते हुए फल का ख्यारू न कर क्रमशः भगवसद्पेमी 
बनता है। उसका भक्तिकमछ खिल जाता है। 
राजयोग के दिव्य रहस्य को जानकर इन्द्रियों को 
अपने वश में छाया जाता है। अनन्तर मन्त्र का 
रहस्य जानकर, बिम्ब प्रतित्रिम्ब के भाव--जोवेश्वर के 
निगूढ़ तत्व का अनुभव कर , अपने यथाथ स्वरूप 
को प्राप्त कर, जीव शान्ति पाता है, जीव यथाथे में 
मुक्त होता है। स्वामी विवेकानन्द जी में ज्ञान, कम, 
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मक्ति तथा राजयोग का किस प्रकार अपूव समावेश 
हुआ था इसकी गवाद्दी देने के लिए आज भी बहुत से 
छोग मौजूद हैं । 
वेदान्तधम 

श्री स्वामी जी ने अपने धर्म पर व्याख्यान देते हुए 
कहा था--“/ आधुनिक विज्ञान की नवीन से नवीन 
आविष्क्रिया जिस वेदान्तधर्म के महान उच्च भावों की 
प्रतिध्वनिमात्र है उस सवश्रेष्ट वेद/न्तश्नान से छेकर 
सामान्य मूतिपूजा एवं इससे संबन्ध रखनेवाली 
नाना प्रकार की पौराणिक कहानियों तक का ( यहाँ 
तक छि बौद्ध के अज्ञेयवाद और जैनों के निरीश्वर- 
वाद का भी ) हिंदूधम में स्थान है ।” श्री स्वामी जी 
के मतानुसार “अद्वेतज्ञान ही धर्मविज्ञान का चरम 
सिद्धान्त है ।” श्री रामकृष्ण और विवेकानन्द ने किसी 
नये धमे का आविष्कार तथा प्रचार नहीं किया; 
तथापि उनका धर्म नवीन से भी नवीन था एवं 
उनकी शिक्षापत्रणाली भी एक अनूठे द्वी ढंग की थी | 
बतेमान युग के प्रयोजनानुसार श्री रामकृष्ण और 
विवेकानन्द ( कुछ द्वी काल पूव ) सूत्र और भाष्य 
के रूप से जगत के कल्याण के लिए आविभूत हुए 
थे। पाठकों ! आइए हम उनके जीवनादश से 
अपने अपने जीवन गठित कर आत्मजीवन साथंक 
करें और भारतमाता की सुसंतान बनें । 


विश्वाचाये की घोषणा 
विश्वाचाय श्रीमत्‌ स्वामी विवेकानन्दजी ने संसार 
के लिए जो घोषणा की है वह यह है कि-- 
लगाधढऊड, 9पा0ए गाव टाथा(ए 376 ॥0 
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“पवित्रता, शुद्धता (शौच) एवं पुण्यभाव संसार 
की किसी विशेष धर्ममण्डडी की निजी संपत्ति नहीं 
हैं, और दर एक धमेसंप्रदाय ने अति उच्च एवं 


गौताषभं 


ब्क कलक-क-+ ५०-७०... ल्‍नविनन्‍की)जकनमन-कन...+++>+..#, 


न्‍>कम ०-4० पमममिनननपनाा 3. न. 


आदशैचरित्र के पुरुषों और स्त्रियों को पैदा किया 
है। अब इन प्रत्यक्ष प्रमाणों के आगे भी यदि कोई 
अपने धर्म की ही रक्षा और दूसरों के विनाश की 
कल्पना करे तो उसपर मुझे तरस आता है। मैं 
उसे बतला देता हूँ कि शीघ्र प्रत्येक धर्ममत की 
पताका पर उनके ( संग्रदायवालों के ) रोकने पर भी- 
उनकी अनिच्छा होने पर भी-यह्‌ छिखा जायगा-- 
परस्पर सहायक बनो, विरोधी नहीं; अनुकूल बनो , 
प्रतिकूल नहीं; रक्षक बनो, विनाशकारी नहीं । सहायता 
और सहयोग ( न कि युद्ध ); समावेश और सावण्ये 
(न कि विनाश ); योग और शान्ति ( न कि कलह )।” 


बजा छोगिशएर्ती इहोखा दही जानता 


( छले०--श्री मदनमोहन चतुर्वेदी, मथुरा ) 


भाद्रपद ऋष्ण ११ को रामदल नाम की एक प्रज 
चौरासी कोस की यात्रा चतुर्वेदी माथुर ब्राह्मणों की 
संरक्षता में निकछती है और भाद्रपद शुक्क ११ को 
सभाप्त होती है। इसमें मदवन, तालवन, मोदवन, 
बोहलावन, धरन्दावन, मद्दावन इत्यादि बारह बन और 
उपवन हैं। राधाकुण्ड,क्ष्णकुण्ड,कुसुमसरोवर,मानसी - 
गड्ा, जतीपुरा, भरतपुर राज्य की पुरानी राजधानी 
डीग#, बरसाना', संकेत, नन्दप्राम, शेपशायी, 

# राजा सूर्यमल के भरतपुरनिर्माण करने के पूव 
के भरतपुर के राजाओं का स्थान डीग द्टी है। दिल्ली 
की संपत्ति लूटकर भरतपुरवालों ने इसी के निर्माण में 
खर्च की। भारतीय कला-विशेषकर देशी पत्थरों की 
कारीगरी ओर फोबारोें की बनावट के लिद्दाज से यह 
स्थान अनोखा ओर अद्वितीय है। 

(बरताने के प्राकृतिक दृश्य बड़े ही मनोहर हैं। यहाँ 
पर महाराज जयपुर की कला बड़ी ही चित्ताकषंक है | 


क्षीरघाट, वृन्दावन, दाऊजी ( बलदेव ) और गोकुल 
होती हुई मथुरा में यह यात्रिमण्डली समाप्त हो 
जाती है। इस यात्रा को पंद्रहवीं शताब्दी में प्रथम 
बार चेतन्य महाप्रभु ने आकर शुरू किया था। 
इसके कुछ काल के उपरान्त आचारी वल्भाचायजी 
महाराज ने इस यात्रा को एक संघटित रूप दिया एवं 
बड़ी श्रद्धा और भक्ति के साथ इसका विस्तार किया; 
ओऔर अब भी वल्लभसंप्रदाय के आचारी 
लोग पुष्टिमागे संप्रदायानुयायी वेष्णबों को हजारों 
की तादाद में लेकर श्रतिव्ष भाद्रपद शुर्ध की 


राधाष्टमी को विश्रामघाट" से चतु्वेदियों द्वारा 


१ अत्याचारी राजा शूरसेन (कस ) का वध 
करके जब भगवान्‌ कृष्ण यमुनातट पर उसके अ्रन्स्येष्टि- 
संस्कार के लिए श्राये थे तो यहीं पर विश्राम लिया था। 
इसी से इस स्थान को विभामघाट कहते हैं । 


श्राचार का शत्रु 


नियम लेकर यात्रा चलतो है। यह यात्रा छगभग 
दो मास में समाप्त होती है। इस यात्रा में प्रत्येक 
पड़ाव पर भागवत की वह कथा भी होती है जो कि 
कृष्ण ने वहाँ पर की थी। रासलीला भी साथ ही 
साथ होती रहती है । 

यात्रा में पुलिस, डाइखाना और आवश्यक 
वस्तुओं का बाजार भी साथ में रहता है। इस 
यात्रा के करने स ब्रज के जितने एतिहासिक स्थान 
तथा कला संबन्धी छत्री, मन्दिर तालाब, घाट आदि 
हैं उनकी कछा का पूर्ण परिचय मिल जाता है। 
चैतन्यसंप्रदाय के छोग राधाकुण्ड, बरसाना और 
वृन्दावन को अधिक चाहते हैं। गौईसंप्रदाय के 


२ प्रत्येक यात्री ओर आचाय॑ इस यात्रा म॑ समिलित 
होने के पहले तेल न लगाना, भूमि पर सोना, क्रोध न 
करना श्रादि कुछ नियम लेते हैं ओर यात्रा में उसका 
पालन करते हैं तथा यात्रा के श्रन्त में विश्रामघाद पर 
माथुर ब्राह्मणों के जरिये उस नियम को छुड़ाते हैं। 


१४४ है 


अनुयायी अनक वैष्णव इन स्थानों में एकान्तवास 
करके हरि के चरणारविन्द में ध्यान लगाये पूण बैराग्य 
का जीवन व्यतीत करते हैं। पुष्टिमाग के अनुयायी 
गोकुल, जतीपुरा और मथुरा से अधिक ग्रेम रखते हैं। 
वृन्दावन में रामानुजाचाय की विज्ञाल संस्था श्रीरद्न 
का मन्दिर है। यह स्थान वस्तुतः मद्रास के श्रीरड्न- 
पट्टम्‌ की प्रतिमूर्ति है । 

“मोनीदासजी की टट्टी' नाम का एक स्वामी 
हरदासजी के टट्टीसंप्रदायवालों का स्थान है। इसी 
प्रकार वेष्णवों के चारों संप्रदायबालों के स्थान इस 
यात्रा में पड़ते हैं । 

इस यात्रा के पूर्व मथुरा नगर के अन्तगेत जितने 
मन्दिर हैं उन सत्रके भी दशन किये जाते हैं 
जिसको कि अन्तगृही कहते हैं। मथुरा में ही एक 
पशञ्चक्रोशीप्रदक्षिणा भी है जिसमें नगर के ,धारों 
ओर के प्राचीन धार्मिक रथान हैं। अन्तगृही करने 
के बाद यह प्रदक्षिणा की जाती है, तदुपरास्त यात्री 
प्रारम्भ द्वोती है । 


जज व आह 
“आहस्पो हि मनुष्याणां शरीररू्फो महान रिफुः! 


मनुष्यों का सबसे बड़ा शत्रु अपने ही शरीर के भीतर रहनेवाछा आहूत्य है । 


घक किए अधलशाणुपरह 


( छे०--कुरुक्षेत्रीय श्री छुब्जूराम शास्त्री, कविरत्न , विद्यासागर ) 


भगवान्‌ मनु ने धर्मनिर्णय में न्‍्यायशास्र की उप- 
योगिता लिखी है-- “ यस्तकणानुसंधत्ते स धर्म वेद 
नेतरः”” अथीत्‌ धर्म का निणेय तक के बिना नहीं हो सकता, 
क्योकि वादी ग्रतिवादी के द्वारा निणीत अथे ही सिद्धान्त माना 
गया है। भगवान्‌ वेद ने भी न्यायशास्र को ध्म- 
निणायक बतलाया हैं। “आत्मावारे श्रोतव्यों मन्तव्यों 
निदिध्यासितव्य. ?” यहाँ 'मन्तव्यः पद से मननकारक 
न्यायशात्र का ग्रहण हैं । इसी बात को न्यायकुसु- 
माञ्जलि में उदयनाचाये ने खूब स्पष्ट किया है-- 
४ ज्यायचर्चयमीशस्य मननव्यपदेशभाक्‌ | 
च क्रियते ॥। १ 
उपासनव क्रियते श्रवणानन्तरागता॥ 


अथोत्‌ यह न्यायशासत्र आात्मविचाररूप से परमात्मा 
की उपासना ही है । 


८“ स्वर्गोपवगयोद्दौरमामनन्ति सनोषिणः | 

यदुपात्तिमसावत्र परमात्मा निरूप्यते ॥” 

अथोात्‌ जिस परमात्मा की उपासना स्वर्ग तथा अपवगे 
( मोक्ष ) का द्वार है उस परमात्मा का ही विवेचन न्‍्याय- 
शास्र मे किया गया हैं। कम, उपासना और ज्ञान ये 
तीनो धम के मुख्य अज्ञ हैं और वैदिक है। यो तो न्याय- 
शात्र के कता बहत से हुए है, पर इन सबमे भगवान्‌ 
गीतम का स्थान सर्वोच्च है । जसा कि महाभारत के 
शान्तपव मे लिखा है -- 


८ न्यायतन्त्राण्यनेकानि तेस्तेरुक्तानि यद्यपि । 
न्यायतन्त्र हि कात्ल्यन गौतमो वेद तत्त्तत: ॥ ” 
अथे स्पष्ट हैं। भगवान्‌ गौतम ने “ न्यायदशंन?” 
नामक ग्रन्थ बनाकर धार्मिक जगत्‌ का बड़ा उपकार किया 
है। इस दर्शन मे वाद, जत्प, वितण्डा, छल, जाति, 
निमप्रहस्थान आदि का जो वर्णन है वह धमेनिणेय तथा 
प्रतिवादियों की पराजय के निमित्त परमोपयोगी है। भग- 
वान्‌ गौतम के मत में ईश्वर निराकार, सर्वज्ष, सर्वव्यापक 
और जगत्‌ का निमित्तकारण है। जीव प्रत्येक शरीर मे 
भिन्न भिन्न है ओर वह विभु तथा नित्य है । प्रथिवी आदि 
पॉच भतो के परमाणुओं से समस्त जगत्‌ बना हुआ है । 
आत्मादि पदार्थो' के ज्ञान से जोव का मोक्ष हो जाता है, 
फिर वह लौटकर जगत्‌ में नहीं आता। (इस दशन 
की “छज्जूरामद्ृत्ति ” अत्यन्त सरल है । ) 


# लेखक ने धम के लिए न्यायशात्र की उपयोगिता सिद्ध 
की है । पर सच बात तो यह है कि धरम सममने के लिए सभी 
दशनशाम्रों की जरूरत है। धम को यदि हाथ कहे तो दशन 
को आँख कहना होगा । श्सी से हमारे यहाँ पटशालत्री होने के 
बाद ही कोई विद्वान्‌ धमंशात्र समझने का सच्चा अधिकारी 
समभा जाता है। वे पट्शाख्र ये हैं--न्याय , वशेषिक, सांख्य , 
योग, मीमांसा, और वेदान्न ।. सं० 
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बाऊे उंडिलेदी सशज व 


( ल०--श्रीयुत राधावल्छभ मिश्र, अध्यापक जानकी संम्कृत विद्यालय, नरकटियारगंज ) 


गाएपस्यसप्रदाय 


यह संप्रदाय पाँच महा संप्रदायों में गिना गया 
है। तन्त्रसार में कहा हुआ है कि-- 


“शेत्रानि गाणपत्मानि शाक्तानि वेष्णानि च | 
साधनानि ० । सोराणि 5००: ७०० ६ ढेल 5०6 ढं ० के 5 


पर आज ख्तन्‍्त्र रूप से गणपति के उपासक 
भारत में कहीं भी नहीं दिखाई देते। जितने हिंदू हैं वे 
सभी गणेश को सिद्धिदाता और विप्नविनाशक 
मानकर उनकी अचना करते हैं । प्रत्येक शुभ काम 
में सवेप्रथम गणेश की ही पूजा की जाती है। 
किसी समय स्वतन्त्र रूप से गणपति की उपासना 
अधिक संख्या में प्रचलित रही होगी, इसमें तनिक भी 
संदेह नहीं। संभव है, अन्य देवों की तरह 
गणपति भी कभी कुछ छोगों के प्रधान इष्टदेव रहे 
हों। आज महाराष्ट्र में जिस परिणाम में गणशोत्सव 
मनाया जाता है, गणेशजन्म से लेकर दस दिनों तक 
जिस तरह धूमधाम रहता है, उसे देखते यह विश्वास 
होता है कि किसी समय इस प्रान्त के वासी 
अवश्य गाणपत्यसंप्रदाय के माननेवाले रहे होंगे । 
गाणपत्यसंप्रदाय के बारे में मिश्रबन्धुओं ने जो 
अपने विचार प्रकट किये हैं उन्हें हम नीचे दे रहे हैं। 
वे लिखते हेँ--“रुद्र के बहुत से गण हैं । 


स्वामी गणपति अथवा विनायक हैं। अथवशिरस्‌ 


उपनिषद्‌ में रुद्र का एक नाम विनायक भी कहा 
गया है। महाभारत के अनुशासन पते में कई 


गणेश्वर और विनायक माने गये हैं। वे दृवताओं मे से है, 
सर्वत्र वतमान हैं और मनुष्यों के कर्मा' के साक्षी है । 
शतसद्रिय में लिखा है कि गणपति बहुनेरे हैं. और वे 
सबत्र बतमान हैं। मानव्ृह्मसृत्र मे चार विनायऊ 
कहे गये हैं। ये विन्नकारक हैं। याज्वल्क्य- 
स्मृति में लिखा है कि रुद्र और बह्मदेव ने पट नाम- 
धारी एक विनायक को गणपति बनाकर मनुष्यों के 
कामों में कठिनाइयाँ और विन्न डालने का काम 
सोंपा। अतएव हम देखते हैं कि 'सूत्र' के चार 
विनायक “स्मृति” में एक ही गणपति विनायक हो 
गये और अम्बिका इनकी माता हुई! । अपने काये 
से यह शब्रुतापूण और हानिकर है, किंतु उपासना 
करने से मित्र ओर छाभकर हो सकते हैं। दक्त सूत्र 
में उल्लेख होने से प्रकट है कि विनायक इंसा के पूे- 
वर्ती हैं। गुप्तकाल के लेखों में गणपति का नाम 
नहीं है। किंतु इलोरा की दो गुफार्भा में इनके 
चित्र हैं। ये गुफायें नवीं शताब्दी की हैं । अतएव 
समझ पड़ता है कि छठीं और नवीं शतारिदियों के 
बीच में इनका पूजन प्रचलित हुआ। संबत्‌ ९१९ 
के एक शिलालेख में विनायक को दण्डवत्‌ छिला 
है। इनके हाथी का सिर कैसे लगा, यह अज्ञात है । 
इलोरा के चित्रों ओर भवभूति के ग्रन्‍्धों में इनके 
हाथी का सिर मिलता है। ऋग्वेद के ब्रह्मणस्पति- 
सूक्त में बृहस्पति तथा गणपति दोनों ब्रद्मणस्पति 
कहे गये दें ।” 

यह भी सुना गया दे कि हमार यहाँ एक ऐसा 
भी जनसमुदाय है जो वामसार्गियों की तहर 
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तन्त्रोक्त विधि से गणपति की उपासना करता है। 
ये उच्छिष्टगणपतिसंप्रदाय के माननेवाले भी खोजने 
से शायद ही कहीं मिलं। आगे चलकर मि श्रबन्धु 
अपने उसी निबन्ध में लिखते हैं कि-- “अनन्ता- 
नन्‍्द गिरि ने गाणपत्यों के छः संप्रदाय कहे हैं-- 
उनमें पहले महागणपति के उपासक हैं जो उन्हें कतो 
कहते हैं। उनका यह भी कथन है कि जब ब्रह्मा 
आदि नष्ट हो जाते है! तब भी महागणपति रहते हैं । 
हेरम्बसुत उच्छ्िष्टगणपति के उपासक थे । इस संप्रदाय 
के छोग वाममार्गी और अइछीछ गणपति के 
उपासक हैं। इनमें जातिभेद नहीं दहै। इनके 
यहाँ विवाह इत्यादि का बन्धन ठीक नहीं माना गया है 
और स्त्री पुरुष के यौनसंबन्ध में कोई रोक नहीं है । 
नवनीत, स्वण और संतान नाम के तीन अन्य गण- 
पतियों के उपासक अपनी समझ में श्रौतविधि से 
उपासना करते हैं। उनका कथन है कि गणपति 
प्रत्यक धार्मिक काय में प्रथम पूजे जाने से सब 
देवताओं में मुख्य हैं और अन्य देवगण उनके अद्भम 
मात्र हें । गणपति का पूजन छठीं शताब्दी में चला है 
और प्रत्येक हिंदू इनको हर एक घमकायें तथा अन्य 
कार्यो' के भी आरम्भ में पूजता है ।” 

मिश्रबन्धुओं की इन सभी बातों को धार्मिकों 
की भक्तिभावना स्वीकार नहीं कर सकती और इस 
अस्वीकार के लिए उन्हें कोई दोष भी नहीं दे सकता, 
पर इतना स्वीकार करना ही पड़ेगा कि इसमें ऐति- 
हासिक तथ्य काफी है। आज समय के थपेड़ों ने 
इसका प्रचार इतना कम कर दिया है कि एक प्रकार 
से यद्द संप्रदाय उच्छिन्न ही हो गया। 

८” गणपति का बीजमन्त्र है और “एक दंष्राय 
विद्यद्दे बक्रतुण्डाय धीमद्दि तन्‍नो विध्नः प्रचोदयात्‌! 
गणेशजी की गायत्री है । 


गीताधम 


सौरसंप्रदाय 

सूर्य आर्यो' के एक प्रधान देवता हैं। जो सूये 
को अपना इष्टदेव मानते हैं उन्हें' सौर कहते हैं। 
ये छोग गले मं स्फटिक की माला और छलाट 
में रक्तचन्‍्द्न का तिलक घारण करते हैं। रविवार 
और संक्रान्ति के दिन नमक नहीं खाते और बिना 
सूर्य भगवान्‌ का दशन किये जलपान करना भी पाप 
समझते हैं। वर्षोकार में इन छोगों को बड़ा कष्ट 
होता है। शायद ऐसे ही कठिन नियमों के कारण 
यह संप्रदाय उच्छिन्न हो रहा है । 

सूय कहने से यद्यपि केवल सूयमण्डल॑ का ही 
बोध होता है, पर इस संप्रदाय ने सिफ सूय्यमण्डल 
की पूजा नहीं की, बल्कि उसमें मानव आकार का 
दशन पाकर उसकी पूजा की। पधर्मग्रन्थों में कहीं 
कहीं पर सूर्य के रथ, श्वेत अइब और सारथि अरुण 
के सहित रथारूढ स्वरूप का भी वणन मिलता है । 
पहले सूय की उपासना केवल मन्त्र से दी की जाती 
थी। बाद में उनकी प्रतिमा पूजी जाने छगी । 
हुएनसांग ने भारतभ्रमण करते समय मुलतान में 
एक सूयमन्दिर और सूय की श्रतिमा देखी थी। 
शंकरदिग्विजय में भी सौरसंप्रदाय का विवरण 
मिछता है। दृषेचरित के अवलोकन से भी यह 
पता चलता है कि श्रीहृष के पिता प्रभाकरवद्ध॑न ने 
सूर्य का द्वी मन्त्र ग्रहण किया था। यद्द बात इंसा 
की आठवीं शताब्दी की है। 

जिस समय मुसलमानों ने यहाँ पदापण किया, 
उस समय भी सूयपूजा का प्रचार था। उन्होंने 
एक सूयेप्रतिमा के गछे में गोमांस छटकाया था 
([0पणा7० 439684प९, 707 80॥ ?. 298-299)। 
सौरसंप्रदाय का कन्द्रस्थान कभी उत्कल प्राम्त रहां 
होगा, अ्क्षपुराण में इस विषय का विस्तृत विवरण 


भारतवर्ष के कुछ उच्छिन्न संप्रदाय 


पाया जाता है। केनाक का विशाल सूयमन्दिर 
जो आज अपनी भग्नावस्था में भी दशकों को 
अचरज में डाछता रहता है, इस बात का साक्षी 
है कि कभी उड़ीसा सौरमंग्रदायियों का केन्द्र रहा 
है। उस मन्दिर की स्थापना इंस्वी सन्‌ १२४१ में 
लंगोरनरसिंह नाम के राजा द्वारा हुई थी, ऐसा कहा 
जाता है ( /0४ंग्धंवपट २९८८४८टॉ९५ ४०. 
>ए 72, 327 )। यवद्वीप में भी सू्यप्रतिमा के 
कितने द्वी सप्ताइवयुक्त रथ प्राप्त हुए हैं । 

इन सब बातों से यह ज्ञात होता है क्रि किसी 
समय भारतवर्ष में सूयोपासना और सौरसंप्रदाय 
का खासा प्रचार था। लेकिन आज स्वतन्त्र सूर्यो- 
पासकों का अभाव है। नवग्रहपूजन और संध्या- 
वन्दन आदि के समय अब भी सूय की पूजा द्वोती है 
और सूये को अध्य भी दिया जाता है, बिहार प्रान्त में 
सूयत्रत और सूर्यपूजा काफी प्रचलित भी है, पर 
यह सब किसी सांप्रदायिक भावना से होता है, ऐसा 
नहीं कटद्दा जा सकता। वेदों में सूथ को विष्णु कहा गया 
है, अतः यह संभव दै कि वेष्णवसंप्रदाय के प्रबल हो 
उठने से ही यह संप्रदाय उच्छिन्न हो उठा हो | 

“हंस:” यह सूयय का बीजमन्त्र है और “3 
आदित्याय विद्यहे मातंण्डाय धीमदि तन्नः सूर्य: 
प्रचोदयात्‌” यह सूय्य भगवान्‌*की गायत्री है। 


इलाहीसंप्रदाय 


इस संप्रदाय को विख्यात मुगल सम्राद्‌ अकबर 
ने चलाया था। अकबर की धमंच्ा ने उसके मन 
में अपने धर्म पर आशह्ला पैदा कर दी, इसलिए एक 
नवीन संप्रदाय कायम करने की बात उसने सोची | 
संभवतः इसमें राजनेतिक कारण भी रहे हों, 
क्योंकि अछग अछग धम दोने के कारण ढिंदू और 
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वन 


मुसलमानों में पुस्तैनी विरोध भी चला आता था। 
तदनुसार उसन सभी धर्मों के सिद्धान्त संमिलित 
कर इईंस्वी सन्‌ १५७५ में इलाहीसंप्रदाय की स्थापना 
की। उसमें जातिवन्धन न रखकर सबको संमिलित 
होने को स्वतन्त्रता दी गईं। उसके सिद्धान्त इस 
प्रकार थे-- 

“परमेश्वर एक ही है, उसकी मानसिक पूजा 
करनी चाहिए, परंतु निबछ हृदय के मनुष्यों के 
लिए कुछ क्रिया या साधन आवश्यक हैं, अतः उन्हें 
प्राचीन आयों की भैंति इश्वर के प्रताप को प्रकट 
करनेवाले सूये अथवा अग्नि की पूजा करनी चाहिए 
और उन्हें केवल ईश्वरीय शक्तिसचक् चिहस्वरूप 
मानना चाहिए; इईश्वरस्वरूप नहीं। अपनी विवेक- 
बुद्धि से स्वयं जो ज्ञान प्राप्त किया जा सके, तदनुसार 
भक्ति करनी चाहिए। पारलछौकिक कल्याणसाधन 
के लिए बुरे मनोविकारों पर अछ्ुश रखना चाहिए, 
और जिसमें मनुष्यजाति का हित हो, ऐसा काम 
करना चाहिए। किसी मनुष्य द्वारा निश्चित किये 
हुए धर्म के आधार पर नहीं चलना चाहिए, 
क्योंकि ढुगुणों के वश रहना और भूले करना ये 
मनुष्य के स्वाभाविक गुण हैं। पुरोहित, गुरु किंवा 
सावजनिक भक्ति अनावश्यक है । किसी प्रकार का 
आहार अभक्ष्य नहीं है, परंतु उपवास करना और 
जितेन्द्रिय रहना आवश्यक है, क्‍योंकि इनसे मानसिक 
उन्नति होती है ।” 

इस प्रकार अकबर का स्थापित यह संप्रदाय 
उसके जीवनकाल तक ही कायम रहा। अकबर 
के मरते ही वह भी मर गया। कारण कवि नतो 
इस संप्रदाय से मुसलमान ही संतुष्ट थे और न हिंदू 
ही। इसका विशेष विवरण “अकबरी दरबार ” 
नामक पुस्तक में मिल सकेगा । 


हि ला हा ह्वाः जज हि छः 9 (6 6 (मं. (से 
९० लिया बह धाएकाद रात ॥९ एज 
[ संकलित | 
( संकलनकर्ता -- श्री मधुसूदनप्रसाद मिश्र “मधुर! व्याकरणाचाय, काव्यतीर्थ ) 


एस्किमो जाति 


उत्तरी ध्रुव के समीप आर्टिक नामक एक द्वीप- 
समह है। उसी द्वीपसमूह में ग्रीनढेंड नाम का 
एक बहुत बड़ा द्वीप है, जिसका अधि- 
कांश सदा बफ से ढँका रहता है| वहाँ 
इतनी सर्दी पड़ती है कि मनुष्य का रहना 
असंभव है। उत्तरी ध्रुव के पास में होने से वहाँ कई 
महीने का दिन और कई महीने की रात होती है। इसी 
लिए वहाँ का स्थान अब तक करीब करीब बीरान और 
सभ्य संसार की पहुँच से बहुत दूर रहा है | इतने पर 
भी वहाँ मंगोलों की एक जाति प्रकृति के साथ भय॑- 
कर युद्ध करती हुई जाकर बस ही गई और अब तक 
मौजूद है। ये छोग एस्किमो कह जाते हैं । 
एम्किमों के धर्म के बारे में एक अमरीकन यात्री 
के'टन पियरी, जो एस्किमों के संबन्ध में सबसे अधिक 
ज्ञान रखते हैं, लिखते हैं कि--“ यद्यपि उनका कोई 
धर्म नहीं है-यहाँ तक कि इंश्वर को भी वे नहीं 
मानत--पर वे इतने धार्मिक हैं कि यदि कोई भूखा 
व्यक्ति उनके यहाँ आ जाय और उनके पास अपने खाने 
भर को भी भोजन पर्याप्त न हो तो भी वे उसे अपने 
भोजन मे अवश्य शरराक कर छेंगे। उनके यहाँ 
जो वृद्ध तथा निमुपाय हैं, उनकी सेवा श॒श्रषा करने 
में वे जरा भी कोर कसर नहीं रखते। वे सदैव 
नीरोग तथा हृष्ट पुष्ठ रहते हैं। उनमें कोई भी बुरे 
व्यसन या ऐब नहीं हैं। जुआ खेलना और मदिरा 
पान करना वे बित्कुल नहीं जानते । इस भूमण्डल 
पर वे एक अद्वितीय पुरुष हैं। ” 


परिचय 


उनके बारे में लिखते हुए पं० भूपनारायण दीक्षित 
( माधुरी, वर्ष २, खण्ड १, संख्या ६ में ) लिखते हैं 
कि एस्किमो न तो यही जानते हैं कि धर्म क्या वस्तु 
है और न उनके अपने कोई धार्मिक सिद्धान्त ही हैं । 
उनका यह विश्वास है कि मनुष्य मृत्यु के बाद भी 
जीवित रहता है। भूत प्रेतों को वे अच्छी तरह से 
मानते हैं। उनके खयाल में भूत प्रेत हरदम मनुष्य 
को तकलीफ देने के लिए तैयार रहते हैें। उनके 
भूतों का एक सरदार होता है जिसे वे 'तारनरसुक ! 
कहते हैं । दूसरी प्रेतात्माओं की अपेक्षा तारनरसुक 
अधिक दुष्ट होता है। अनेक प्रकार के मन्त्रों द्वारा 
वे उसे प्रसन्न करने की चेष्टा करते हैं। जब कोई 
एम्किसों कहीं से नया शिकार कर छाता है तो उसमें 
स सबसे पहले भूतों के सरदार का हिस्सा काढना 
नहीं भूलता। यदि हवा सनसनाहट के साथ चलने 
छगी और अकारण कुत्ते भूँकने लगे, तो (तारनरसुक ! 
का आगमन समझा जाता हैं। ऐसी परिस्थिति में 
एस्किमो अपना लंबा चाबुक लेकर घर से निकल 
पड़ता है ओर उसे फटकार फटकार छगता है उन्हें 
बिदा करने। जेसे एस्किमो प्रेतात्माओं से डरा करता 
है वैसे ही संकट के समय अपने पूर्वजों की मृतात्माओं 
से सहायता की आशा भी करता है। जब कभी 
बफ में नाव फँस जाती अथवा तूफान में पड़कर 
डूबने छगती है तो एस्किमो अपने पिता की सृतात्मा 
को सहद्दायतार्थ बुढाता है। आवश्यकता अधिक होने 
पर पितामह की मृतात्मा की भी बुलाहूट की जाती दे । 


झजात जातियों के धार्मिक रीति रिवाज 


एस्किमो के मृतकसंस्कार भी विचिच्र तरह से होते 
हैं। उनके यहाँ मुदे को गाड़ने का रवाज है। जब 
कोई एस्किमों घर पर मरता है, तो यह 
मृतकसंस्कार बिल्कुक आवश्यक है कि उसका शव 
घुरत उस स्थान से हृढा दिया जाय । 
इसमें विछम्ब उचित नहीं समझा जाता। शव को 
बसों से खूब ढक देते हैं। इस काम के लिए उसका 
बिछौना ही अधिक उपयुक्त समझा जाता है। शव 
को एक मजबूत रस्सी से बाँध देते हैं और इसके 
बाद उसे वहाँ से बाहर निकालते हैं । निकाछते 
समय सिर आगे की ओर रहना चाहिए | एस्किमो 
मुर्दे को छूना पसंद नहीं करते, इसलिए बंँधी 
हुई रस्सी का एक छोर पकड़कर मुर्दे को धसीटते 
हुए दूर ले जाते हैं। घर से कुछ दूरी पर जहाँ 
पत्थरों की अधिकता रहती है, वद्दीं उसे डाल देते हैं 
और ऊपर से पत्थर रखकर ढेँक देते हैं । 
सतकों को परछोक में सुख प्राप्त हो, इसके लिए 
उन्हे” बहुत ख्याछ रहता है। जब कोई शिकारी 
मरता है, तो उसके साथ उसकी स्लेज ( एक 
श्राद्ध प्रकार की गाड़ी, जिसमें पद्टिये नहीं होते और 
जो कुत्तों द्वारा बफ पर बड़ी आसानी से खींची 
जाती है) और उसके कुत्ते भी उसी के साथ गाड़ 
दिये जाते हैं। गाड़ने के पहले कुत्तों को मार 
डालते हैं। जब कोई स्री मरती है, तो उसके 
साथ क्र में कुछ मांस , मांस पकाने के बतंन तथा 
एक दिया रख देते हैं। सुई, चमड़ा और चमड़े के 
धागे भी रखे जाते हैं। माँ के मरने पर उसके 
साथ उसका दूधपीता बच्चा भी दफना दिया जाता 
है, किंतु इस प्रथा में विदेशी यात्रियों के संसगे से 
अब बहुत कुछ सुधार द्वो गया है । जिस घर में मृत्यु 
दोती है वह बहुत दिनों के लिए खाली कर दिया जाता 
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है और बहुत दिनों तक उसमें कोई नहीं रहता । 
एस्किमो जाति में विवाद बहुत छोटी उम्र में होता 
है। इसका कारण यद्द कहा जाता है कि उनमें ख्रियाँ 
कम और पुरुष अधिक 
एस्क्रिमो का विवाद संबन्ध हैं। पहले माता पिता ही 
विवाह निश्चित कर डालते 
हैं, पर पति पत्नी को यह अधिकार रद्दता है कि वे 
एक दूसरे के साथ रहें अथवा न रहें । उनमें 
परोक्षा करके विवाह करने का खूब प्रचार है। जब 
तक पुरुष को मन छायक सत्री अथवा स्नी को मन 
छायक पुरुष प्राप्त नहीं हो जाता, तब तक उनमें खूब 
परिवतन होते रहते हैं। अन्त में स्थायी रूप से 
विवाह हो जाता है। यों भी जब कोई पुरुष किसी 
स्त्री के साथ नहीं रहना चाहता, तो वह कट्द देता है 
कि मेरे इग्ल्ू ( एक प्रकार का पत्थर और मिट्टी का 
बना हुआ झोंपड़ा, जिसमें एस्किमो रद्दा करते हैं ) में 
तुम्द्ारे लिए स्थान नहीं है। बस, सत्री तुरंत चढी जाती 
है और अवसर पड़ने पर फिर विवाह कर लेती है । 
खस्त्रियाँ भी अपनी मर्जी से पति को छोड़ सकती हैं। 
जब कभी दो या अधिक व्यक्ति एक ही ख््री को 
चाहते हैं तब दोनों में जो अधिक ताकतवर द्ोता 
है, उसी की वह पत्नी बन जांती है । 
कुश्ती लक़ना, पंजा छड़ाना या हाथ 
दबाना द्वी ताकत की परीक्षा के 
ढंग हैं । व्यर्थ में एक दूसरे का खून बद्दाना एस्किमो 
नहीं जानते । 
ख््रियों के कुछ भी अधिकार नहीं हैं । जिस 
प्रकार एस्किमो छोगों के कुत्ते उनके वक्ष में रहते हैं, 
उसी प्रकार उनकी ख्रियाँ भी । 
परीक्षाविवाह से जो संतान 
होती है, उसके संबन्ध में 


परीक्षाविवाद 


स्त्रियों के श्रधिकार 
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बह उसे स्वयं रखे या स्री फो ले जाने दे । 

बच्चे अपने माता पिता फो भाम लेकर पुकारते हैं। 

तिब्बती जाति 

तिव्बत में बौद्धघम का एक विचिश्र रूप जिसे 
छासाधर्म कहना अधिक उचित होगा, प्रचलित 
है। वहाँतासी छामा, दलाई लामा, भिक्षु- 
संप्रदाय, मठ मन्दिर, तीथ, धर्मग्रन्थ, 
प्राथनाचक्र , मन्त्र तन्‍्त्र, गंडे ताबीज आदि 
की भरमार है। तिथ्यतियों का सारा जीवन इन्हीं 
के फेर में बीतता है। मरने पर भी इन सबसे 
उसका छुटकारा नहीं होने पाता । 

जब किसी तिब्बती की मृत्यु निकट आ जाती 
है तब उसके सगे संबन्धी चारों ओर उसे घेरकर 
बैठ जाते और ग्राथनामन्त्र पढ़ने 
छगवे हैं । जब वह आदमी मर जाता 
है तब विशेष रूप से प्राथना की 
जाती है। यह प्राथना इसलिए की जाती है कि 
मृत व्यक्ति की आत्मा सहज दी शरीर के बन्धन से 
मुक्ति प्राप्त करे तथा परलोंक के माग में शान्ति से 
जा सके। यदि मरनेवाला भिन्लु हुआ तो उसकी 
छाश तीन दिन तक, और अगर काई साधारण मनुष्य 
हुआ तो पाँच दिन तक ( कभी कभी इससे भी 
अधिक दिन तक ) धर ही में रखी रहती दे । 
इन दिनों प्राथना और अन्तिम आचार--अनुष्ठान 
होते रहते हैं। मरने के बाद शव को नये कपड़े की 
पोशाक पहनाई जाती है। यह पोशाक प्रतिदिन 
'की पोशाक के समान मामूली पोशाक द्वोती है। 
फिर उसे एक कपड़े से लपेटकर श्मशान में ले जाते 
हैं। मिक्षु की लाश को उसी के साथी दो एक 
भिक्ष उठाकर छे जाते हैं। साधारण मनुष्यों की 


रू 
घम 


मृतकसंस्कार 


गौतापि्स 





सर ००अ-मम्की->मक ममाकभा कारक बढ़ा 
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यह पुरुष की इच्छा पर निर्भर है कि अछय होने पर लाश को छे जाने के छिए एक जाति ही अछग है, 


जिसे लग्बा ( .387725 ) 
लग्या और उनके कतंव्य कहते हैं । छाग्या छोगों 
की जाति तिव्यत में एक 
घृणित जाति समझी जाती है। उनके साथ किसी 
का कोई सामाजिक संबन्ध नहीं रहता। ये छोग 
अपने द्वी समाज में व्याह शादी कर सकते हैं और 
मुर्दे उठाने के सिवा दूसरा रोजगार धंघा करने का 
अधिकार भी इन्हें नहीं है। ये छोग बस्ती के 
सिरे पर, एक किनारे, अत्यन्त ह्वीन अवस्था में रहते 
हैं। इन्हें अपने घरों में किवाड रखने की आज्ञा 
नहीं है । इस प्रथा से इन्हें तिब्बत जेसे शीत- 
प्रधान देश में बहुत बड़ी तकलीफ उठानी पड़ती 
होगी। मठ मन्दिर आदि की चौहदी के भीतर 
पैर भी रखना इनके लिए मना है। मृत्यु के उप- 
रान्त अपनी आत्मा की सदूगति और शान्तिलाभ 
के लिए ये कोई धार्मिक अनुष्ठान स्वयं नहीं कर 
सकते। अगर इनमें से किसी को मरने के बाद 
शान्ति पाने की कामना होती है, तो वह किसी छामा 
को कुछ धन देकर उसके द्वारा प्राथना करा 
सकता है । 
लछाश को श्मशान में ले जाने के बाद सब कपड़े 
उतार डाले जाते हैं। भिक्छु की छाश हुई तो उसे * 
उठाकर लानेवाले भिक्षु ही उन कपड़ों को बाँट लेते 
हैं। परंतु यदि साधारण मनुष्य की छाश हुई तो 
उसकी पोशाक (मत सत्री के गहने वगैरह भी ) 
रूग्वा छोग ले छेते हैं । तिब्बत में लाश को टुकड़े 
टुकड़े करके गिद्ध, चील्ट और कोओं को खिला 
डालने की प्रथा है। छाश को टुकड़े टुकड़े करने 
का काम रूग्वा छोग ही करते हैं। भिल्लुओं की 
छाश की भी यही दशा 'होती है। इस काम की 


रात जातियों। के धामिक रॉत रवाज 


मजदूरी छूग्बा लागों को छाश पीछे एक रुपये स 
पौने दो रुपये तक दी जाती है । छाश के टुकड़े 
करने का काम छरूग्बा छोगों को सॉपने के बाद ही 
सब लोग श्मशान से चल देते हैं। शायद वे इस 
बीभत्स दृश्य को देखना नहीं चाहते। दुर्गन्‍्ध भी 
उन्हे वहाँ ठहरने नहीं देती। इमशान में एक 
खूँटा गड़ा होता हे। खूँटे में एक रस्सी बँधी 
होती है। लग्बा छोग छाश के गले में बद्दी रस्सी 
बाँधकर उसके पैर पकड़कर घसीटते और अकड़ी 
हुई छाश को सीधी कर लेते हें। बढ़े बड़े भिश्षु 
ध्यानस्थ बुद्ध मूर्ति के समान पल्‍थी मारकर पद्मासन 
से बैठकर मृत्यु की प्रतीक्षा करते हैं, अतः मरने के 
बाद भी वे उसी तरह रखे जाते हैं। ऐसी तीन 
चार दिन की अकड़ी हुई छाशों को खींच खींचकर 
सीधी करने में छग्बा छोगों को बड़ी मिद्नत करनी 
पड़ती हे । छाश सीधी कर चुकने पर पहले 
समूचे शरीर का चमड़ा खींचकर अछग कर दिया 
जाता है। सिर को भी धड़ स अलग कर छते हैं । 
फिर छग्बा लोग आवाज़ छगा छगाकर मांसभोजी 
पक्षियों को बुलाते हें और मांस के टुकड़े सारे 
पक्षियों को खिला डाछते हें। थोड़ी देर में सारा 
मांस खतम द्वो जाता दे ओर कंत्रल हृद्डियाँ मर 
बची रहती द्ें। उन हृड्डयों "को भी वे छोग 
पत्थर पर रखकर पीस डाछते ओर मस्तिष्क 
के भीतर की वस्तु के साथ अच्छी तरद 
मिछाकर खिला डालते द्वें। छुग्बा छोगों को इन 
सब कामों के करने में तनिक भी घृणा मालूम 
“नहीं देती । वे छोग बड़ी हँसी खुशी से इन कामों 


फो पूरा करते हें । 
तिब्बती छोग फेबढ आत्मा की सदूगति का ही 
पिशेष झयाकू रखते हैं। शरीर के शोचनीय 
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परिणाम पर वे ध्यान ही नहीं 
देते। मरने के बाद आत्मीय 
लोग आत्मा की सदुगति के 
लिए पूजा, पाठ, प्रार्थना आदि 
करके ही छुट्टी पा जाते हैं 
और शरीर ढुग्बा छोगों को सौंप देते हैं; इमशान 
तक भी बहुधा साथ नहीं जाते। हा, छामा लोगों 
में जो विशेष पद के समझे जाते हैं उनकी छाश 
को आग में जलाने का नियम है । 

पुण्यात्मा और विशिष्ट छामा छोग मृत्यु के समय 
बुद्धमूर्ति के से आसन से बैठकर ही शरीरत्याग 
करते हैं। मरने के बाद उनके सगे 
संबन्धी छोग--जो भिक्षु दी द्वोते 
हैं--उनकी चिता के लिए छकड़ी 
जमा करके, उनके चेढे फाइकर, 
उनपर मन्त्र तन्‍्न्न लिखते हैं। कोई कोई एक बड़े कागज 
पर धमोचार के अनुसार तरद तरह के चित्र भी भष्टित 
करते हैं। कोई कोई कागज पर छड़ी की मोदर 
और छाल स्याद्दी स तरह तरह के प्रार्थनामन्त्र भी 
छाप देते दें। इधर घर के भीतर मुर्दे के पास 
धेठकर चार भमिश्लु उसकी आत्मा के लिए प्राथता 
करते हैं। यह प्रार्थना तीन दिन और तीन रात तह 
होती है। मुद्दों एक सुन्दर सुसज्जित खाट पर बैठा 
होता है। उसे अनेक तरह के वस्न पदनाये जाते हैं । 
पैरों में पादुका, मुँह पर एक पतला वदस्च, सिरपर 
एक छाऊक और नीछे रंग की पगड़ी द्वोती है। 
बिछौने पर इस मूर्ति के सामने एक काप्ठासन के 
ऊपर कई प्रतिमूर्तियाँ, बरतन वगेरद और दो जछूती 
हुई मोमबत्तियाँ रखी द्वोती हैँ । अन्त्येष्टि के पहले 
छाश को एक सफेद कुतों भी पदनाया जाता है। 
घुटनों के ऊपर एक चोकोर कपड़ा डाकू दिया जाता 


आत्मा की सदगति 
पर द्वी तिब्बतियों का 
विशेष ध्यान 


लामा लोगों का 
श्रन्तिम संस्कार 
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है। इस कपड़े पर एक बड़ा भारी घेरा और 
अन्यान्य चित्र अद्वित रहते हैं । ऊपर ढिखे पह- 
नावे में छाश को श्मशान ले जाकर चिता पर 
बिठाते और लकड़ियों में आग लगाते हैं। आग 
जलाने के लिए लकड़ियों के चैले और कागज 
वगेरह डाले जाते हैं। वे समझते हैं कि कागज, 
लकड़ी आदि पर ढिखी हुई प्राथनाएँ परछोक में भी 
समृतात्मा के साथ जाती हैं । अग्निसंस्कार के 
बाद शरीर की बची हुईं राख और दृड्डियों को 


उदककक्या-यसथपमभाउंटमरापअपआनउक 4 -+ पक उ कहकर 


गीताधम 


22 न# करे का.» 233 2 मामा 3७23-3० वा “कममनकक० कै ॥४०-भा,...अममिमाका, 
'जननन-- अनमननमनकण नाया। “+»«० स्‍अककील++ 


एक छामा कैलछास प्षत पर छे जाता और वहाँ 
पत्थर के बने एक पवित्र स्थान में रख आता है। 
तासी छामा की लाश गाड़ी जाती है । इस 
काय के लिए तासी लछामा की राजधानी शिगाजी में 
एक खास जगह बनी हुई है । यहाँ प्रत्येक तासी 
छामा की समाधि अछग अछग बनी हुई है और उसपर 
मन्दिर जैसा बना हुआ है। इस प्रकार यदि देखा 
जाय, तो पद के भीतर रहनेवाली सब जातियों के 
धार्मिक रोति रिवाज विचित्र ही नजर आवेंगे। 


फू 0 (० 
०8:88 
( कहानी ) 
( ले०--श्री दहरिकिशोरजी, अद्‌ली बाजार , काशी ) 


शिशिर का प्रभात था । अंशुमाढी अवनीतलछ 
पर सुनहछली चादर चुन रहे थे। एक छोटी सी 
पद्दाड़ी नदी अविरल कलक॒लछ गान कर रही थी और 
उसके कूल को अलोकित कर रहा था एक छोटा, पर 
भारतीय शिल्पकछा का सुन्दर परिचायकू, शिव- 
सन्दिर। मन्दिर से हटकर एक विशाल वृक्ष 
अपनी श्यामल बाहों को फेला, मानो दूर के निराश्रय 
पथिकों का आबाहन कर रहा था। अपने छाढ 
छाछ गोदों से बह पक्षियों का मन छलचा सा रहा 
था। पक्षी उसके ऊपर अपनी भधुर भैरवी तान 
छेड़ रददे थे। दूर तक बस्ती का नाम नथा। 

इस वक्त के नीचे दो श्यामकर्ण धोढ़े घास चरने 
में मत्त थे। कुछ दूरी पर घास के ऊपर कम्बल 
बिछाये एक , गौर युवा पड़ा हुआ दातों से तिनका 
तोड़ रहा था। वह कुछ डविष्ट सा दिखाई पढ़ रहा 


था। उसकी वेष भूषा मराठों की सी थी । उसके 
विशाल छलाट और सुन्दर तेजोमय सुखप्षण्डल 
उसकी मद्त्ता के सुन्दर दूषणथे। बह एक टक 
दृष्टि से नदी के दूसरे छोर की ओर देख रहा था । 

सहसा उसका मुख आरक्त हो आया। शभ्रृकु- 
टियाँ तन गई' और बढ जोर से मुट्ठी बाँब, क्रोध से 
उठकर खड़ा हो गयां। देखते देखते उस बीर ने 
कपड़े उतारकर फेंक दिये । एक लेंगोटी छगा; 
कराल कफरवाल पकड़ बह अगाध शीतल्‍रू जछ में 
हपाके ले कूद पड़ा। यदि कोई उसका लक्ष्य था, 
यदि कहीं उसका ध्यान था, तो बस केवल उस पार 
के उस बस्तु की ओर | 

>< >< >< 

नदी का दूसरा घाट पक्का था। पंतली हंबी 

सोद़ियों के ऊपर एक विशाल, सुंवर्गकछश से युक्त 


धर्मवीर 


कक ननननओओंा क्कन्क 
तन किन +जज+ बचत ७-5 +ज नल निज... नल 


पहले दी की भाँति सुन्दर मन्दिर था। वृक्षों की 
श्रेणी की आड़ में, हरे भरे खेतों के पीछे कुछ 
बस्ती--पर दूर पर--दिखाई दे रही थी। घाट पर 
केवल दो ही व्यक्ति थे । एक वृद्ध ब्राक्षण जो कि 
अपने वेष स पुजारी सा जान पड़ता था और 
दूसरा एक कसाई जो नदी के जल में मरी गाय की 
अँतड़ियाँ धो रहा था । कुछ समय के पश्चात्‌ 
ब्रात्षण सस्‍्नानकर अपने उन्हीं भीगे बस्लो मे, एक 
छुटिया में जल लिये ऊपर की ओर चलढा। सहसा 
कसाई दोढ़ता हुआ आकर उसके ऊपर कुछ फेंक 
गया। नत्राहक्षण का शरीर थरो उठा, लुटिया हाथों 
से छूट पेरों पर जा पड़ी और वह बृद्ध “हाय राम, 
इन पापियों का कब अन्त होगा ” कहता पेर पकड़- 
कर बैठ गया और वह कसाई क्ररता की हँसी दँसता 
उसके ऊपर थुकता चला गया । 

हाय रे, विधर्भियों की पराधीनता की बेड़ी ! 

>< >< >< 

कुछ देर के बाद फिर वह ब्राह्मण स्नान कर ऊपर 
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वस्तु नदी के मध्य में दिखलाई दी और दूसरे क्षण 
वह अनुपमेय, जलदेव की मूति दोनों हाथों मे 
करवार लिये कूल पर खड़ी थी | 

वह वीर क्षणिक विलम्ब के बिना ही उस कसाई 
की ओर दौड़ा | 

कसाई ने अपने हाथ की वस्तु ब्राह्मण पर फेकी 
और उधर उस तरुण बीर ने उसकी गदन पर 
अपनी तलवार । 


कुछ ही क्षणों में उसका धड़ प्रथित्री पर नाचने 
छगा। प्रकृति शान्त हो गई, एक क्षण के लिए 
नीरवबता छा गई, नदी का मुख छाल हो आया और 
भय से व्याकुछ दीन वृद्ध “महाराज में आपके 
पैरों ***********”? कहता उस बीर के घचरणों में 


आ पडा । 
>८ >< >< 


कुछ समय बाद सब्र शान्त था, सब स्रच्छ 
था। उस पार वटबदृक्ष के नीचे पहले दी की भाति 
एक वीर पुरुष चिन्तामग्न छेटा था । 





की ओर चला और उसे जाते देख, उधर से कसाई भी | >< >< भ< 
सहसा तीर सी तट की ओर से आती कोई यह थे धमंवीर शिवा ! 
जअआद्स्य 


“महपति--पृत्र ! आलस्य में पढ़ने में ये छः दोष हैं--( १) ( ( इस समय ) बहुत 
ठंडा है? ( सोच ) काम नहीं करता । (२) “बहुत गमे है” ( सोच ) काम नहीं करता । 
(३) “बहुत शाम हो गई” ( सोच ) काम नहीं करता | (४ ) “बहुत सबेरा है” ( सोच ) काम 
नहीं करता | (४) “बहुत भूखा हूँ, (सोक्) काम नहीं करता । (६) “बहुत खाया हूँ ' (सोच) 
काम नहीं करता । इस प्रकार बहुत सी करणीय बातों को ( न करने से )'“'“अनुस्पन्न भोग 
उत्पन्न नहीं होते, ओर उत्पन्न भोग नह हो जाते हैं। 

“-दीघनिकाय 


बेब का घर और छुछा शान्‍्त 
शेख बह धण शातिर सुच्खी छू 
( कथा ) 
( ले०--लक्ष्मीनारायण ए०, अ्रसिस्टेंट कमिश्नर, नागपुरहाल, अ्रकोला [ बरार ] ) 


सूयदेव अस्ताचछ ( पव॑त ) की ओट में विश्राम लेने 
चले गये। गगनमण्डढ की असीम शोभा से प्रकृति 
देवी का साम्राज्य थिरक उठा। चित्रक्वार, तुम धन्य 
हो ! तुम्हारी रचना तो कल्पना से भी अगम्य है। 
केसा सुहावना समय है! पक्षी वृक्षों पर चहचहा 
रहे हैं। कोकिलाएँ अपने मधुर स्वरों से नर नारियों 
को मुग्ध कर रही हैं। साधुजन सुस्थल देख संध्या- 
बन्दन कर रहे हैं। भाग्यशाली पुरुष अपनी अपनी 
मोटरों में वायुसेवनाथ जा रहे हैं। वन उपबनों की 
शोभा प्रेक्षणीय हा उठी है। ऐसे समय संसार के 
थपेड़ों से क्वान्त एक जीव पुष्पवाटिका में अपना चिबुक 
हथेली पर रखे, गहन विचारों में निमम दीख पड़ा। 
उसके मुँह से कुछ ऐसे द्वी उद्गार निकछ रहे थे-- 

“जगत्‌ में इतनी अशानिति क्‍यों ? इस हलचल 
का कारण क्‍या ? जिधर देखते हैं उधर ही प्रत्येक 
जड़ चेतन पदाथ इधर उधर दौड़ा चला जा रहा है ! 

करोड़ों ग्रह उपग्रह शुन्याकाश में अनादि काल 
से शान्तिसागर में निमज्जित होने के लिए निरन्तर 
यात्रा कर रहे हें। जड़ जगत्‌ के प्रत्येक पदाथ में 
चाब्वल्य दिखाई देता है। नदियाँ समुद्र में शान्त 
दोने जा रही हैं। समुद्र स्वतः अशान्त है। इसी 
प्रकार चेतन जगत्‌ की दशा है। हमारे सामाजिक 
और व्यक्तिगत जीवन में भी शान्ति कहाँ ? यहाँ तक 
कि हमारे शरीर के अवयवों में भी शान्ति नहीं। 
गर्भेकाल में हमें माता के कीटमय गभे में 
सिकुड़े हुए, जठराप्रमि से तपते हुए समय बिताना 
पड़ता है। युवावत्था में प्रिय जनों का बियोग 


सहना पड़ता है। वृद्धात्रस्था में थीमारियाँ चेन नहीं 
लेने देतीं। तृष्णा की मात्रा बढ़ जाती है जिससे 
शरीर आवाँ की भाति जलता रहता है। कहो, इस 
जगत्‌ में तुम्हें कभी थोड़ा सा भी सुख मिला है ? 

मनुष्य अपने भाग्य का विधाता कहा जाता है, 
परंतु वह अपनी वासनाओं और मनोवेगों का दास 
बन गया है। प्रत्येक मोहक पदाथ का शिकार हो 
जाता है। परिवारपालन के लिए, सुख से जीवन 
बिताने के लिए उसे धन की आवश्यकता पड़ती है 
ओर क्रमशः उसकी तठृष्णा बढ़ती ही जाती है । 
इससे दुःख और भी बढ़ता है। सुत्रह से शाम हुई, 
शाम से सुत्रह हुईं। दिन रात कोल्हू के बैल के 
सदृश मनुष्य द्रव्योपाज न में छगा रहता है। अनेक 
उपायों से परिवार को प्रसन्न करने की धेष्टा किया 
करता है, परंतु कोई विशेष परिणाम नहीं होता, 
उसकी झोली हमेशा खाली ही रहती है।? 

इतने में देखा कि कुछ बालक विनोदार्थ एक गधे को 
घरे खड़े हैं। में भी उस तरफ गया और दूर से उनका 
तमाशा देखने लगा। वे कहीं से एक पीपा उठा 
छाये थे। उसे उन्होंने बड़े यत्नपूवंक उसकी पूँछ 
से कसके बाँवकर उसऊतो पोठ पर दो डंडे जमाये । 
गद्‌भराज डंडे की चोट से व्यथित हो भागे । भागने 
से परीपा ने “भडरंग भडरंग” शब्दों का घोष 
करना आरम्भ कर दिया। वे बड़े चकित हुए कि 
यह बला उनके पीछे कहाँ से छग गई ? ज्यों ज्यों 
भागें और छातें फठकारें तयों तयों उन्हें अधिक दुःख 
हों। उनकी दशा देख मुझे दया आई, उन्हें पुचकार- 


प्रैस का धम और सुख शान्ति 


कर खड़ा किया। स्थिर होते ही पीपे की आवाज 
बंद हो गई। धीरे से प्रन्थि खोल दी । वे महती 
शान्ति को प्राप्त हो हरी हरी दूब चरने लगे | 

ठीक यही दशा कितने एक मनुष्य की है। वे 
अपने पीछे ग्रृहस्थी का पीपा बंधे रात दिन दुल्त्ती 
फटकारते, मोहजाल में लिप्त, भाग दौड़ मचा 
रहे हैं। तनिक भी सुख नहीं मिलता । 

जीव जितना ही विपयसुखों में मन लगाता है 
जतना ही उसका हृढय दुःखवाणों से बिंधा जाता है। 
सुखप्राप्ति की इच्छा से ही मनुष्य नाना प्रकार के 
कम करता है, दु खप्राप्ति के लिए नहीं; परंतु हमारे 
कुर्संस्कार और हमारा अज्ञान इतना बढ़ गया है कि 
जिस सुख के हम इतने लोभी हैं वह क्या और कहाँ 
है, इस बात को न जानकर असली सुख को पेरों 
तले कुचछते हुए, जो सुख नहीं है उसी को सिर 
चढ़ा रहे है । 

इस मनुष्यजीवन का उद्देश्य क्या है? यह 
संसारयात्रा किसलिए है? यदि विचारकर देखा 
जाय, तो ज्ञात द्ोगा कि प्रकृति के राज्य में प्रत्येक 
अशान्ति का उद्देश्य शान्ति प्राप्त करना है । प्रत्येक 
गति का अन्त स्थिरता में होता है। बड़े बड़े अनु- 
भदी महात्माओं ने बताया है कि जीव को सच्चा सुख 
शान्ति आदि ( जिन्हें प्राप्त करने के लिए वह दिन 
रात सिर पीटता है) उसी समय मिल सकता है 
जब कि वह ईश्वरभाव को प्राप्त हो जाय, उच्च 
प्रकार के आस्तिकता के भावों से अपना हृदय भर 
ले। इश्वर को एकदेशीय न मानकर उसे व्यापक 
रूप में माने। मनुष्य पापाचरण के छिए सदैव 


एकान्त की खोज किया करते हैं । इसी लिए चोर 
रात्रि को अपनी सफलता का साधक समझते हैं। 


परंतु ईश्वर पर विश्वास हो जाने पर पापाचरण के 
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लिए एकान्त स्थान मिल दी नहीं सकता। प्रत्येक 
प्राणी में इेश्वर की सत्ता उसके व्यापकत्व के गुणों 
से स्वीकार करे। जब इस प्रकार प्रत्यक प्राणी में, 
चाहे वह अछ्त हो या कोई उसस भी निक्षष्ट, 
इंजबर का मौजूद होना मानेगा तब उससे घृणा किस 
प्रकार कर सकता है ? घृणा का अभाव ही भ्रेम का 
द्वार है। जो मनुष्य संपूर्ण भूतों को उस अक्ष के 
अंदर और त्रह्म को उन संपूर्ण भूतों के अंदर देखता 
है वह घृणा से रहित हो जाता है । 
बड़े बड़े महर्पियों ने अपनी दिव्य दृष्टि से देख- 
कर ही उस परम सुख की खोज के छिए अपनी 
समस्त शक्ति एक ही ओर लगाकर उस सत्य सुख 
की खोज की है। वह सुख विषयों में नहीं है। 
यदि होता तो बड़े बड़े महाराजाधिराजा राज्यवैभव 
को छोड़, उसकी खोज में जंगल और पहाड़ों में 
न भटकते । वह सुख तो तुम्हारी अन्तरात्मा में ही 
स्थित है। वह आत्मा ही परमानन्द्स्वरूप है 
और समस्त आनन्द का धाम है। उसमें ही जीव 
को परम शान्ति मिलती है। बाहर खोजने पर 
उसका पता नहीं छग सकता। उस हृदयेश की 
झाँकी करने के लिए तो पदले अपने अन्तःकरण के 
मन्दिर से राग ठ्ष आदि की गंदगी दूर करने के लिए 
श्रद्धा और प्रेम का झाड़ू लगा, काम, क्रोध और 
मोह का कूड़ा हटाना चाहिए। कचरा हटाकर 
प्रेम के अश्रुजल से उस मन्दिर को घोना चाहिए । 
जब इस तरह साफ सुथरा स्थान दो जाय, तो 
उनके बैठने के छिए एक आसन बिल्लाना चाहिए। 
फिर दीनता और विनती से उनको मनाना चाहिए। 
जब सामने आ जायें, तब आँख के रास्ते उन्हें 
।दिल में बुठाना चाहिए ओर आ जाने पर, 
पलकों को बंदकर चटपट प्रेम का ताला लगा 
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ब्नान च्च्त ््त बन 


देना चाहिए। हृणपात्र में प्रमजछ भरकर उनके 
पदपकछुज पखारकर अपने मनमन्दिर में उन्हें बिठा 
छो। प्रेम के वस्रों और अलंकारों से उनका श्द्भार 
करके प्रेम का चन्दन लगाना चाहिए। प्रेम के 
फूलों की मालाएँ पहनाकर आरती के छिए प्रेम का 
दीपक जलाना चाहिए। फिर प्रेम में विहल हो, 
दीन दुनिया को भूलकर उनकी मूर्ति में चित्त रमाना 


गीताधम 


चादिए। ऐसा न द्वो कि थे दामन छुड़ाकर भाग 
जायँ । इसके वास्ते प्रेम की डोरी का एक फंदा 
लगाना चाहिए। फिर भी यदि उनके भाग जाने 
की संभावना द्यो, तो उनके चरणों को पकड़कर बैठ 
जाना चाहिए। इस प्रकार सदुगुरु की असीम 
कृपा से परम शान्ति को भ्राप्त हो वह जीव अपने 
स्थान को छौट गया। 





पखचाहु 


( कहानी ) 


( ले०--भ्री कन्हैयाछाल राढ़ी ) 


( १) 

बी० ए० की परीक्षा पास करने के बाद मोहन का 
विचार एक दम ही बदछ गया । दिंदू देवी 
देवताओं को वह तुच्छ रृष्टि से देखने छगा और 
उनमें आस्था रखनेवालों को ढोंगी और फरेबी 
बतलाने लगा । यह बात उसकी धमप्राण पत्नी 
मनोरमा के लिए असह्य थी। वह बार बार उससे 
ऐसी भावनाओं का त्याग करने के लिए अनुनय 
विनय करती | किंतु पाश्चात्य विचारों से ओतप्रोत 
मोहन के हृदय पर कुछ भी असर नहीं पड़ता। 
वह उसे गँवार और फूहड़ कहकर डॉट दिया करता 
था। इस प्रकार पत्नी और पति के विचारों में 
आकाश और पाताल का अन्तर था। 

मनोरमा सबेरे उठकर ख्लान ध्यान करती, किंतु 
मोहन तो छाख कहने पर भी फुटवाल और क्रिकेट 
खेलने के लिए मैदान में चला जाता था। 
वह अपने एकमात्र पुत्र बलदेव को देवताओं की 
आराधना के श्लोक सिखाती, किंतु मोहन उसे झिड़ क- 


कर कुत्ते, बिल्ली और चूहे की अंग्रेजी सिखाता | 
मनोरमा उससे आग्रहपूबक ऐसा न करने का अनु- 
रोध करती, किंतु वह उस ओर जरा भी ध्यान नहीं 
देता। अपने पति के इस आचरण से मनोरमा का 
चित्त सदा द्वी खिनन रहा करता था, किंतु बिचारी 
करती द्वी क्या १ हिंदू छलछना थी, जो अपने पति 
को ही इेश्वर का अवतार मानती हैं। एकान्त में 
बैठकर वह भगवान्‌ से पति के हृदयपरिवतन की 
प्राथना किया करती । 
( २ ) 

मोहन ने वकाछूत पास कर ली और उसकी 
वकाछत चली भी खूब। राहर के सभी घनी मानी 
और प्रतिष्ठित व्यक्ति उसका पूर्ण रूप से आदर 
करने लगे । 

एक बार अकस्मान्‌ शहर में महामारी फेली । 
कितने ही आदमी उसके प्रकोप से धड़ाधड़ काछ के 
गाल में जाने छगे। मोहन ने असहायों की सहदा- 
यता के लिए एक सेवासमिति का संगठन किया । 


न्‍अिलनमकननल्‍न-नकना, 


धमंबल 
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वही उसका प्रधान था। सेवासमिति ने पीड़ितों 
की सद्दायता के छिए पूर्णरूप से प्रयत्न किया | 
उसके अनवरत उद्योग से कितने ही प्राणियों की 
रक्षा हो गई, किंतु उसका नायक स्वयं ही भीषणरूप 
से आक्रान्त हो गया। मोहन शहर की जान था। 
आल्स तो उसे छू तक न गया था, उसके बीमार 
पड़ते ही शहर भर में तहलका मच गया। 
शहर के कोने कोने के डाक्टर, वेद्य और हकीम 
उसकी चिकित्सा करने के छिए दौड़ पड़े । किंतु 
इतने अनुभवी और विशेषज्ञ चिकित्सकों के रहने 
पर भी अवस्था सुधरन के बदले बिगड़ती ही गई। 
सत्र कुदराम मच गया। सभी छोग मोहन के 
जीवन से निराश हो गये । 
( ३ ) 

हिंदू छलनाएँ जिस श्रद्धा और विश्वास से देवी 
देवताओं की पूजा किया करती हैं वह कभी व्यथ 
नहीं जाती । वास्तव में सच्ची श्रद्धा से जो काये 
किया जाता है बह अवश्य सफल होता है। हिंदू के 
देवी देवता केवल पत्थर की मूर्तियाँ ही नहीं हैँ, वल्कि 
उनमें सत्ता है । उनके प्रति जितना अधिक 
सद्धभाव और स्नेह प्रकट किया जाता है उतना ही 
अधिक वे फल देते हैं । 

यही कारण है कि कतिपय " पुरुषों के अश्रद्धालु 
ओर नास्तिक होने पर भी हिंदू छछनाओं की श्रद्धा 
और भक्ति उन देवी देवताओं तक पहुँचती रहती है 
जिससे प्रसन्न होकर वे आज तक देश और समाज 
का कल्याण करते आ रहे हैं। 

मोहन के जीवन से सभी छोगों के निराशा 
प्रकट कर देने पर भी मनोरमा को निराशा नहीं हुई । 
' उसे परम पिता परमात्मा का विश्वास था; भगवान्‌ 
का भरोसा था । उसे माल्म था कि -- 


आन. कन्‍-+ कअयओओओओ 
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“अच्युतानन्दगोविन्दनामोच्चारणभेषजात्‌ । 
नश्यन्ति सकला रोगा सत्य॑ सत्य वदामि ते ॥ 
इस आश्वासनमय गम्भीर वचन का भरोसा 
कर उसने औषधियों का परित्याग करा दिया और 
स्वयं अपने पतिदृव के प्राणों की रक्षा के लिए 
इश्वराराधन करने लगी । 
इंश्बर की कृपा का पार कोई नहीं पा सकता । 
उसकी अलौकिक गति अन्लेय होती है। मोहन की 
अवस्था में सुधार होने लगा । जिसकी शोचनीय 
अवस्था देख चतुर चिकित्सकों न निराशा प्रकट कर 
दी थी, वे इस आश्रय जनक परिवतेन को देखकर दंग 
रह गये । सच है, भगवान्‌ की शक्ति के सामने 
औपधियों की कुछ जरूरत नहीं है । जिसे परमात्मा 
का भरोसा है उसका कभी अमन्नल नहीं हो सकता । 


( ४) 


निरोग होने के बाद मोहन ने अपनी पत्नी मनो- 
रमा से पूछा--प्रिये, किस डाक्टर की औषधि से 
मेरी बीमारी दूर हुई ! 

मनोरमा--प्रियवम , उस डाक्टर को तुम नहीं 
देख सकते । 

मोहन--कक्‍्यों ९ कया इस भयंकर महामारी से 
वह मर गया १ 

मनोरमा--नहीं नाथ, वह मरनेवाला नहीं है । 
बह तो अमर है । 

मोहन--अमर है ९ फिर भी में नहीं देख सकता ९ 

मनोरमा--अमर है, फिर भी तुम नहीं देख 
सकते । उसे देखने के लिए आँखें चाहिएँ । 

मोहन--तो क्या तुम्दारे कहने का मतरूष यह 

मनोरमा--नहीं, तुम अंधे नहीं दो । तुम्हें दो 
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दो आँखें हैं, पर इन आँखों से वह डाक्टर दिखछाई 
नहीं पड़ सकता । वह तो तुम्दारे पास है । तुममें है, 
हममें है, सर्वत्र है; फिर भी ज्ञानचक्षु का पर्दा हटे 
बिना इन चमंचक्षुओं से वह कभी दिखलाई नहीं 
पड़ सकता । उसी अदृश्य डाक्टर से तुम्हें नीरोग 
करने की मैंने प्राथना की और उसने मेरी प्रार्थना 
सुन ली। वह डाक्टर अखिल विश्व का कल्याण 
करनेवाले स्वयं भगवान्‌ हैं । उन्हें देखने के छिए 
श्रद्धा और भक्ति की आवश्यकता है। जिसके 
हृदय में उनके प्रति विश्वास है उसके पास वह सदा 
द्वी तैयार रहते हैं । 


गौताभधमे 





( ५ ) 

इस घटना के बाद मोहन में आश्ययजनक 
परिवतन हो गया। जो मोहन बीमारी के पहले 
नित्यप्रति सबेरे उठने पर चाय और बिस्कुट की ओर 
नजर दौड़ाता था, वही अब संध्यावन्दन के पूर्व जल- 
ग्रहण करना पाप समझने छगा । परमात्मा की कृपा 
से उसकी वकालछत पहले से भी अधिक चलने छगी 
और उसका यश चारों ओर फेल गया । अपने 
सत्कम और दान के कारण अपने शहर में वह 


धमोत्मा युधिष्ठिर और दानी कण कहछाने लगा।' _ 


१---एक घटना के आधार पर । 


(थचाह्‌ 


सामाजिक ओर घामिक स्वत्तत्चत्ता 


( ले०-- श्री सूयनारायण व्यास उज्जेन ) 


साम्यवादी दछ की विशेषता उसकी आधथिक 
विचारसरणि ही है। समाज की अधिकांश आप- 


चियों और अनर्थों का मूठ कारण उनके मतानुसार 
आर्थिक्र दासता है। अथात्‌ जब तक समाज में 
आर्थिक दासता और विषमता बनी हुई है तब 
तक सामाजिक अथवा राजनेतिक सुधार व्यथे सिद्ध 
होंगे। किंतु इसी के साथ साथ वे सामाजिक और 
धार्मिक स्वतन्त्रता के भी पूर्ण अनुरागी हैं। उन्हें 
कारखानों की गुलामगिरी जितनी अप्रिय है, उतनी 
ही पारिवारिक पराधीनता भी असद्य प्रतीत द्वोती है। 
समाज के निबंछ व्यक्तियों की सहायता करना द्वी 
समस्त सामाजिक सुधारों का परंपरागत ध्येय माना 


जाता है । यदि भारत की दृष्टि से कहा जाय, तो श्री 
शुद्रादि का उद्धार ही धार्मिक और सामाजिक उम्नति 
की पराकाप्ठटा कद्दा जा सकता है। भगवान भरी कृष्ण 
ने अपनी गीता में क्‍या कह्दा है ? गौतम बुद्ध ने भी 
किनपर द्वोनेवाले अन्याय के विरुद्ध आवाज उठाई 
थी ? इसी प्रकार अन्य साधु मद्दात्माओं ने भी 
किसके लिए प्रचलित सामयिक भाषा में साहित्य 
निर्माण किया ? इसी प्रकार समाज के हीन अद्भज का 
प्रत्यक्ष निदशन कराते हुए उसकी ओर घनी मानी 
या सत्ताधारियों का ध्यान उन छोगों ने क्‍यों आकर्षित 
किया ? इन सब पइनों पर गम्भीरतापूवक विचार 
करने से यही सिद्ध द्वोगा कि स्त्री शुद्रादि का 
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उद्धार करना ही हमारे साधु संतों के उपदेश का 
हेतु था। इन संत, महात्मा एवं अवतारी पुरुषों ने 
आध्यात्मिक क्षेत्र की विषमता नष्ट करने के लिए 
जिस प्रकार सतत प्रयत्न किया उसी प्रकार यूरोपियन 
राष्ट्रों में मार्टिन छथर आदि धर्मसुधारकों ने भी 
पंद्रहर्वीं सोलहवीं शताब्दी में प्रयत्न किया था। इसके 
बाद इस समानता के सिद्धान्त को राजनीति में 
प्रविष्ट कराते हुए राजनीतिक लोकसत्ता का भंडा 
उठानेवाले नेता अठारद॒वीं शताब्दी के अन्त में 
फ्रांस देश में पेदा हुए और उन्होंने फ्रेंच राज्यक्रान्ति 
संघटित कर, राजनीतिक समता की प्राणप्रतिष्ठा 
की। किंतु इससे भी व्यक्तिमात्र को सच्ची समता 
या वास्तविक स्वतन्त्रता न मिलती देखकर बाल- 
शेविकों ने आर्थिक समता को प्रस्थाषित करने का 
उद्योग आरम्भ किया है । 

स्त्रियों की स्वतन्त्रता के हिमायती तो अनेक खड़े 
हो गये हैं, किंतु उनके द्वारा अभी पारिवारिक दासता 
का अन्त नहीं हो सका है। बालशेविकों के मता- 
नुसार इस गुलामी के नांश के छिए स्त्रियों को 
आर्थिक स्वतन्त्रता प्राप्त होने की आवश्यकता है। 
अतणव उन्हें आर्थिक दृष्टि से स्वतन्त्र बनाने के 
निमित्त पारिवारिक कतंव्य ( जिम्मेदारी ) का भार 
हलका करने की ओर समाज "को विशेष रूप से 
ध्यान देना आवश्यक है । बालसंगोपन और बाल- 
संव्धेन के कार्य में सारा भार समाज ने अकेली 
माता पर ही छोड़ दिया है । जब तक सामाजिक 
धनोत्पादन का काय परिवार के द्वारा द्वी होता रहता 
था, तब तक तो द्रव्योपाजन करके भी सत्रीसमाज 
अपने पारिवारिक कतेव्य का पाछन करता थां, 
किंतु आज सामाजिक घनोत्पादन का काये कार- 
खानों के द्वाथ में चले जाने से द्रव्योपाजन के पीछे 
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पड़े हुए स्त्रीसमाज के हाथों पारिवारिक कतव्यों 
का पालन बिल्कुल ही नहीं हो पाता। दिन भर माँ 
और बच्चों को अछग और दूर रहना पड़ता है, 
किंतु इतने पर भी स्त्रियों को पुरुषों के बराबर वेतन 
नहीं मिल पाता। आसम्नप्रसवा स्त्रियों को भी 
काम (परिश्रम ) करना ही पड़ता है; अथवा 
यदि पति के पैसे पर अवलम्बित रहना पड़ा; तो 
फिर वह जिस प्रकार रखे वैसे द्वी रहना पड़ता है । 
अतएव बच्चों के छालन पालन पर ध्यान देने का 
उन्हें जरा भी अवकाश नहीं मिल पाता। इन सब 
आपत्तियों का समाज द्वारा द्वी निवारण दो सकता है, 
अन्य किसी के द्वारा न्ीं। इसी लिए स्त्रियों को भी 
पुरुषों के बराबर ही वेतन दिया जाय; इतना ही नहीं, 
बरन्‌ उसे प्रसवकाल के पहले और बाद भी बैतनिक 
छुट्टी मिलनी चादिए । कारखानों में उनके छिए 
काम का समय पाँच घंटे कर दिया जाना चादिए और 
उस समय भी उनके बच्चों फो संभालने का काथ 
सुशिक्षित एवं कुशल धायों द्वारा कराने की योजना 
समाज की ओर से होनी 'चाहिए। काम के घंटों 
में भी दो दो घंटे के अन्तर स माताओं को विशेष 
छुट्टी दी जाय, जिससे कि वे अपने बच्चों को दूध॑ 
पिला सके या उन्हें देख भाल सकें; और उनकी 
इस छुट्टी का समय भी काम के घंटों ही में जोड़ा 
जाय। साथ ही उनको ग्रहकाय के भार से भी मुक्त 
कर देना उचित होगा। अथोत्‌ पीसना , फूटना, बतेन 
मरना, कपड़े धोना, भोजन बनाना आदि सभी 
फार्या' में सामाजिक संहयोग के सिद्धाव्स का पालन 
किया जाना चाहिए | मतढूब यह कि आज इन कार्यों 
में स्त्रियों को जितना कठोर श्रम करना पड़ता है, 
उसके दसथें भाग जितनी मिद्दनत में ही ये सब काम 
दो सकते हैं। यदि ये सघ काथे सामाजिक सहयोग के 
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सिद्धान्त पर होने छग, तो इतने बहुत बड़े परिमाण में 
करन के छिए यान्त्रिक शक्ति का उपयोग भी किया जा 
सकता है । आज भी शहरों में रहनेवाले परिवारों 
के इनमें से अधिकांश कार्य मशीनों-कलों द्वारा ही 
दोते हैं। कूटना, पीसना, दूध दूहना, दिया बत्ती 
लगाना आदि काये यन्त्रबलछ से द्वी विशेष रूप से 
दोते हैं। किंतु इन सबपर नफेखोर पूँजीपति कार- 
खानेवालों का अधिकार रहने से समाज उचित रूप 
में काम नहीं करा सकता । अतएव जब समाज के 
द्वारा ही ये सब काम होंगे तभी उत्तमता पूवक 
संपन्‍न हो सकंगे। यद्यपि भोजन बनाने का कार्य 
बहुत बड़े परिमाण में होना संभव या आवश्यक 
नहीं है, तथापि यदि समाज के आठ आठ दस दस 
परिवार मिलकर परस्पर सहयोग द्वारा इस काय को 
करे, तो कार्यभार कम द्ोकर उतने ही खच्‌ में 
रुचि और पथ्यवाका भोजन मिल सकता है । यदि 
नित्य के उपयोग में आनेवाली पाव रोटी ( डबल 
रोटी ) जैसी वस्तुएँ अधिक परिमाण में भी तेयार 
कर ली जायें, तो कोई द्वानि नहीं होगी ; किंतु ये काय 
निजी तौर पर भोजनारूय चलानेवालों के हाथ में न 
चले जायें, वरन्‌ सहयोगसमिति या स्थानिक 
साहाय्यसंस्था के द्वी अधिकार में रहने चाहिएँ। यदि 
इस प्रकार स्त्रियों के पारिवारिक कतेव्य का भार 
हल्का दो जाय और आर्थिक दृष्टि स स्वावरूम्बी 
बनने के लिए किय जानेवाले परिश्रम का समय 
चार पाँच घंटे हो जाय, तो उनको दासता का आर्थिक 
कारण नष्ट द्वो सकता है। साथ हा समाज के 
खावेजनिक जीवन में भी स्त्रियों को विशेष रूप स 
भाग लेने का अवसर मिछ सकता है। 

. अब वह समय नहीं रद गया है कि प्रत्येक परि- 
बार केवछ अपने से संतन्ध रखनेव्राले काये द्वो करे 
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और दूसरों की ओर से निश्चिन्त हो जाय। क्‍योंकि 
अब तो समाज के लिए सभी परिवारों को सहयोग 
से बरतकर अपनी आवश्यकताएँ पूरी करनी आव- 
इयक दो गई हैं, और इसी में समाज का हित भी 
है। यही भावना प्रति दिन ज्यों ज्यों बढ़ती जायगी, 
त्यों तयों समाज पर बच्चों की रक्षा दीक्षा, उनके 
स्वास्थ्य, सबके खाद्य पदार्थों का संग्रह शुद्ध और बिना 
मिलावट का रखकर उसमें सुधार करते जाने एवं 
रोगियों के लिए दवा दर॒पन या परिचयो की व्यव- 
स्था सावजनिक रूप से करने आदि का भार आता 
चला जायगा । क्‍योंकि अब्म तक ये सब ग्रहकाये 
ही समझे जाते थे, और उनका अधिकांश भार 
स्त्रियों पर ही रहता था। अतः जिस मात्रा में ये 
सब काय सावेजनिक जीवन की कक्षा में आते चले 
जायँँगे उसी परिमाण में समाज को परिवार का 
स्वरूप प्राप्त होता चछा जायगा। अथौत्‌ वैयक्तिक 
परिवार सामाजिक परिवार का ही एक अदड्ग बन 
जायगा। इस प्रकांर समाज को परिवार का रूप 
प्राप्त हो जाने पर, उसके सावजनिक जीवन में भी 
स्तियों के भाग छेने की अधिकाधिक आवश्यकता 
प्रतीत होगी। और उस समय जिन स्त्रियो की 
सार्वजनिक हितबुद्धि अधिक जाग्रव हो चुकी 
होगी और जिनमें अन्य सामान्य स्त्रियों की अपेक्षा 
अधिक कठृत्व शक्ति होगी वे स्वयं ही सामाजिक 
परिवार की व्यवस्था हाथ में ले ढंगी | 

इसी प्रकार स्लियों की आर्थिक पराधीनता नष्ट 
हो जाने पर विवाहसंस्था को आज जो व्यापारिक 
स्वरूप प्राप्त हो गया है वह नष्ट होकर, पति पत्नी का 
चुनाव प्रेम की शुद्ध भावना के अनुसार द्वोने छगेगा। 
अथोत्‌ पद्मुतुल्य व्यवहार करनेत्रांे पति के समागम 
में ही समग्र जीवन बिताने का अअसर छिसी भी 
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सत्री पर न आ सकेगा। साथ द्वी इससे पुरुषों की 
मनमानी सत्ता चलाने के अधिकार में रुकावट उत्पन्न 
होकर, पति पत्नी का प्रेम समानता की नींत्र पर 
अधिष्ठित होगा और इससे दोनों के सात्त्विक सुग्ब 
की भी वृद्धि होती जायगी। स्लियों को सर्वाह्लीण 
उन्नति के लिए अबसर प्राप्त होकर समानशील 
दम्पतियों की संख्या समाज में बढ़ने लगेगी | पुरुषों 
की तरह ख्तलियों को भी विद्याव्ययन, कछाभिलाषा 
और आध्यात्मिक उन्नति की ओर ध्यान देने के लिए 
समय मिल सकेगा। इस श्रकार यदि सामाजिक 
जीवन मे ख्तरियाँ भी पुरुषों की तरह भाग लने लगीं, 
तो वे अधिकाधिक निर्दोष एवं स्प्ह्रणीय बनती चली 
जायँँगी। इन्हीं सब बातों की आज बालढशेबिकों ने 
स्त्रियों की स्वाधीनता के विपय में याजना की है । 
कम्युनिस्ट छोग अपने को शुद्ध निर्रीश्च रवादी 
और अधार्मिक समझते हैं। उनके कथनानुसार 
मनुष्य अपनी ऐहिक जीवनयात्रा को सुखमय यनाने 
की जिम्मेदारी परमेश्वर पर डालकर निश्चेष्ट हो बैठ 
जाते हैं, अथवा निवृत्तिमागें का अवरूम्बनन करके 
ऐहिक जीवन की ओर से सवथा निरश्चिन्त द्दो जाते 
हैं और छगातार राजनीतिक, सामाजिक या आर्थिक 
दासना के कीचड़ में फँसते चल जाते हैं। समाज 
की धार्मिक संस्थाओं के संचालक भी प्राप्त प्रसंग को 
निवाहकर ईश्वर पर ही समस्त भार डाल देते है । 
और अपने इसी उपदेश के द्वारा समाज को पह्ु 
बनाते हुए प्रचक्षित सामाजिक, राजनितिक या 
आर्थिक अन्याय की परंपरा को अखण्ड रखने के 
छिए जानते हुए या अनजाने रूप में सद्दायता दते 
रहते हैं, इतना द्वी नहीं, वरन्‌ दूसरों पर किसी भी 
प्रकार की निरश्गुश सत्ता चलानेवाले छोग भी धार्मिक 
अधिकारियों को अपने अधिकार या अनुशासन 
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में रखकर उसका उपयोग सामाजिक, आर्थिक 
या धाप्तिक दासता की श्वद्डला तोड़ने के लिए व्रिद्राह्टी 
वन जानेत्राले छोगों पर बौद्धिक पराधीनता की 
मोहिनी डालने के काय में करते हैं। धर्माधिछारी- 
गण भी रूढर राजसत्ता या स्थानिकसत्ता के वशीभूत 
होकर समाज की बहुजनसंख्या की दास्यश्ड्नला 
को और भी सुदृढ करने में सद्दायक होते हैं । इस 
बात का अनुभव रशियन साम्यवादियों को भली भांति 
हो चुझा है। रशियन जार के शाशनकऊऋालछ में गज- 
सत्ता, धनसत्ता और धमंसत्ता, तीनों ही एक रूप 
होऋर समाज पर सवाब्बीण अत्याचार कर रही थीं । 
अथोत्‌ वहाँ जो क्रान्ति हुई बह इन्हीं तीनों सत्ताओं 
के विरुद्ध हुईं। ऊिंतु यथाथ में ही यदि देखा जाय, 
तो साम्यवादियों का विश्वकुटुम्बवाद का ध्येय प्रत्यक 
धामिक व्यक्ति को मान्य हो सकता है। यह ध्येय 
पुराणों में वरणित सत्ययुग का ही रूप है। महात्मा ईसा 
द्वारा कथित “भविष्य में इश्वरीय साम्रज्य के ध्येय! 
और विश्वकुटुम्बवाद में सामाजिक दृष्टि से कोई 
अन्तर नहीं हे। ऐसी स्थिति में भी समाजसत्तावाद 
या विश्वकुटुम्बबाद के सामाजिक ध्येय अथवा इनके 
लिए प्रयत्र करनंवाल छलोगां को उधर के सभी 
धमनिछठ छोग अधार्मिक समझते हैं, किंतु यथार्थ 
आध्यात्मिक दृष्टि से विचार करनेवालों को छोग 
धमनिष्ठ मानने के लिर बाध्य होगे, क्‍योंकि किसी 
भी प्रचछित घर्म या धमंपथ की यदि सरकार सहा- 
यता नहीं करती, या अपनी प्रजा पर किसी भी धर्म 
को जबरन नहीं छादती, तो केवछ इसी पर से उसे 
धमंहीन कहना उचित नहीं कहा जा सकता, 
किंतु उसने जो सामाजिक रचना की है उसके 
मूल तत्त्वों का विचार करने पर यही प्रतीत द्दोगा कि 
बह किसी एक नये धम की द्वी स्थापना कर रही है, 
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अथवा उसके द्वारा ऐसे विश्वपपरे का विकास हो 
रहा है जो सभी धमसंस्थापकों के लिए समान रूप 
से मान्य हो सके । वे चाहे मनुष्यसमाज से भिन्न 
देवता को न मानते हों, तथापि जनतारूपी परमेश्वर 
की श्रेष्ठ विभूति के वे ऐकान्तिक भक्त बने हुए हैं । 
उनका सिद्धान्त है कि समस्त भानवी व्यवद्दारों की 
नींव वैयक्ति5 स्वाथंभावना पर न रचते हुए समाज- 
हित की बुद्धि के आधार पर ही खड़ी की जानी 
चाहिए। संसार का समस्त द्वेत वैयक्तिक स्वार्थ के 
कारण द्वी होता है, अतएबं उसे रोकने के लिए 
समाज का आर्थिक संगठन समाजसबा के सिद्धान्त 
पर ही किया जाना चाहिए। इस सिद्धान्त के अनुसार 
समाज को वे पूँजीप्रधान संस्कृति से उच्च संस्कृति 
के पास तक पहुँचाये बिना नहीं रह सकते इसी प्रकार 
उनका सावेजनिक संपत्तिविभाजन का सिद्धान्त भी 
धम भावना का पोषक ही है। जिस प्रकार परमेश्वर 
अपने भक्तों को 'स्वे स््रे कमण्यभिरतः संसिद्धि 
लभते नरः? ( अथोन्‌ अपने अपने कर्मों में तत्पर 
रहनेवाला मनुष्य सिद्धि को प्राप्त करता है ) के 
रूप में आदेश देता है, उसी प्रकार समाज को भी 
अपन भक्तों से कहना चाहिए। अर्थात्‌ समस्त 
समाजोपयोगी काय ऋताओं का दर्जा समान रखकर, 
व्यक्तियों का पद उनके कार्यों पर निश्चित न करते 
हुए उसकी उस कायविपयक तल्ली नता, निःस्वाथथ बुद्धि 
ओर समाजहित की तत्परता से ही निश्चित किया 
जाना उचित है। जिस प्रकार परमेश्वर अपने समस्त 
भक्तों के योगक्षेम ( निवाह ) की जवाबदारी अपने 


नोट-- लेख के सभी विचारों से 
ढायक हैं -- सं ० । 


गीताधर्म 


ऊपर लेता है, उसी प्रकार बालशेविका के मतानुसार 
समाज को भी वह जिम्मेदारी अपने ऊपर ले लेनी 
चाहिए | 
“तेषां नित्याभियुक्तानां योगक्षेप॑ बहास्यहम्‌ | ' 
इसी प्रकार सावजनिक संपत्ति का विभाजन 
करते समय व्यक्तियों के केवछ धनोत्पादक सामथ्य का 
ही विचार न करते हुए उनके अन्य गुणों के उचित 
रूप से परिपुष्ट होने की दृष्टि को भी सामने रखना 
चाहिए। हम समझते हैं कि यह धार्भिक सिद्धान्त किसी 
भी उच्च धार्मिक कसौटी पर यथाथ सिद्ध हो सकता है। 


सारांश--रशिया के वतमान विश्वकुटुस्तरवादी 


बालशेविक अपने को चाहे जिस किसी धमम का 
अनुयायी न कहते हों, किंतु फिर भी मानव संस्कृति 
को उच्च सोपान पर पहुँचाने का प्रयत्न वे निस्संदेह 
हृदय से करते हें। इसी प्रकार वे जिन सिद्धान्तों 
पर समाज की इमारत खड़ी करने के प्रयत्न में छगे 
हुए हैं, वे भी धर्म संगत ही हैं। वे छोग मनुप्य- 
समाज को ही परात्पर परमेश्वर समझते हैं और 
उसी के उपासक बने हुए हैं। भावी इतिहासकार 
उनकी गणना धर्मयुग के प्रवतकों में ही करेंगे। 
द्वेतमूलक पूँलीप्रधान संस्कृति का नाश करके अ्रम- 
प्रधान देवी संध्कृति की स्थापना करना एक अत्यन्त 
महान धार्मिक काय है। इस कारण संसार में स्वत- 
नत्रता, सुख और शान्ति की वृद्धि करने में इससे 
विशेष सहायता मिलेगी !$ 


न 


#-- विश्वकुदुम्बवाद “से 
संपादक सहमत नहीं है। पर ये विचार पढ़ने 


जगत की शान और इशशणघाहन 


( छे०--श्री प॑० मज्जलजी उद्धवजी पुरोहित , शास्त्री पुराणविशारद ) 


रह्नभूमि की रचना सूत्रधार के आधीन रहती 
है। वही रज्ञभूमिका नायक, विधायक, पोषक और 
दीपक है । उसके सभी पात्र एक सूत्र से बँधे हुए 
खिलौने जैसे है। सूत्रधार द्वीपात्रों का लक्ष्यविन्दु है । 
अपना अभिनय करते हुए भी सूत्रधार को इच्छा 
और आश्षा के प्रति ही उन पात्रों की दृष्टि रहती है। 
सूत्रधार किस प्रकार प्रसन्न हो सकता है, उसका 
श्रम किस प्रकार सफल हो सकता है और अपने 
को किस प्रकार सूत्रधार का प्रियपात्र बनाया जा 
सकता है; हरदम यही विचार उसके हृदय में रमण 
करता रद्दता है। ऐसा होने पर भी अविरत प्रवाह की 
मैति अपने कतव्य का वह पालन करता रहता है। 
कोई मनुष्य उसके हृदयगत विचारों को पढ़ नहीं 
सकता और न कोई उसके लक्ष्यत्रिन्दु को ही देख 
सकता है। प्रेक्षकवर्ग यही समझता रहता है कि 
यह पात्र अपना वेष बनाने में तत्छीन हो गया है, 
उसको अपने कतंव्यपालन के सिवाय और किसी 
बात की खबर नहीं है । 

ऐसी वस्तुस्थिति में सूत्रधार,'पात्र और प्रक्षकगण 
सभी प्रशंसा पाते हैं । अपने काय में यश मिला 
हुआ देखकर सूत्रधार आह्वादित द्वोता है। पात्रों 
के ऊपर वह प्रसन्न होता है और प्रेक्षकबर्ग पात्रों 
की वाह वा करते हैं। इस प्रकार पात्रों की कतव्य- 
परायणता से रज्ञभूमि देदीप्यमान होती है। 

परंतु इसकी दूसरी बाजू ( ०(॥९० 50० ) भी 
रहती है। सूत्रधार की आज्ञा को न मानकर केवल 
अपने कार्यभार से मुक्त होनेवाले पात्रों की भी कोई 


कमी नहीं है। “सूत्रधार को तो कहने फटकारने की 
आदत पड़ गई है; इस प्रकार बारंबार धर्मकतव्य का 
पालन कहाँ तक करें ? काय में सफलता मिले या 
न मिले, अपने को उसमे कया छाभ है?” ऐसा कहने 
या माननेवाले भी बहुत होते हैं। ऐसी हालत में 
परिणाम निराशाजनक हो, तो उसमें आश्रय क्‍या है 
ऐसी परिस्थिति में सूत्रधार को पात्रों के प्रति घृणा 
होती है और रह्नभूमि भी छब्जास्पद्‌ बन जाती है । 

ज्ञानी महात्माओं का कथन है कि यह संसार भी 
एक प्रकार की रज्ञभूमि दी है। सृष्टि का सजनहार 
इसका सूत्रधार और सब वर्णघम के प्राणिमात्र रह्न- 
भूमि के पात्र हैं। वे सभी माता पिता, पति 
पत्नी, राजा प्रजा एवं धनवान्‌ निधन आदि अनेक 
वेप धारण करके भिन्न भिन्न अभिनय करते हैं। 
जगन्नायक सूत्र धार ने इस विशाल रह्नभूमि में अमुक 
वेष धारण करने की--कतंव्यों का यथाविधि पालन 
करने की--हम सभी को आज्ञा दी है। अतः प्रत्येक 
पात्रों को ( मनुष्यों को ) उत्तम रघ्जभूमि के पात्रों के 
समान बनकर अपना छक्ष्यबिन्दु सूत्रधार ( सृष्टि के 
सजनहार ) के प्रति रखना चाहिए । वह किस 
प्रकार बन सकता है, यही विचार हमारे हृदय में 
होना चाहिए, किंतु हम छोग इस प्रकार प्रश्न ही 
कहाँ उपस्थित करते हैं ! 

हम सभी लीलछानट के आज्ञाधारी पात्र हैं। 
उनकी इच्छा के अनुसार वेषपरिधान करके अपनी 
अपनी भूमिका में कुशछ रहना हमारा सर्वप्रथम 
कर्तव्य है, इस बात में शड्ढा ही नहीं है । और हम 
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सभी इच्छा से या अनिच्छा से अपना जीवन 
व्यतीत करते हैं, यह भी सत्य है; किंतु कतंव्य 
समझकर कितना काय करते हैं? इस बात का 
विचार तक करने की हमको फुरसद कहाँ है ९ 

हमारे कर्ण में “धम” शब्द आते ही हम सचेत 
हो जाते हैं और जरा सी धर्म की बात आते ही ढीले 
भी पड़ जाते हैं, परंतु धर्म--स्वकतंव्य का पालन 
करनेवाले तो कहीं हजारों में दो एक ही होते हैं । 

किंतु आजकल के सभ्य (१) समाज में तो न|टक 
के द्वितीय प्रकार के पात्रों के समान म्व॒तन्त्रता की 
धूम मच रही है । उनको सृत्रधार की की हुई आज्ञा में 
पराधीनता की गन्ध आती है । अतः वेप बनाने में-- 
कर्तव्य का पालन करने में भी सृत्रधार की इच्छा 
का उल्लब्वन हो, तो उसमें आश्चय ही क्या है! 

ऐसी परिस्थिति में प्रक्षकबर्ग ( जनसमुदाय ) 
हँसी करे या नाराज हो जाय, तो उस बात की उनको 
क्या चिन्ता है ९ 

हम लोग सभी के प्रति अपने दुःख का ही रुदन 
करते हैं, किंतु इस संसार में दुःख की भ्रतीति होने 
में किसका दोप है? रघ्जनभमि का, सूत्रधार का, 
प्रश्चषक का या अभिनय करनेवाले पात्रों का १ यही 
विचार सर्वप्रथम आवश्यक है । 

रह्नभूमि का एक तीसरा भी प्रकार है--मनोयोग- 
पूवक कारये न करना, सूत्रधार को नाराज न करना 
और प्रेश्नकवर्ग की हँसी का पात्र भी न बनना । इस 
इच्छा स तोड़ मरोइकर दम्भी वेष बनानेवाले पात्रों 
के समान हमारे में भी केवल दृम्म के छिए ही 


गीताघपम्म 


कतेव्य का पालन करनेवाले, भीतर से अपवित्र होते 
हुए भी मिथ्या आचार विचार की पाढीश ढगाने- 
वाल और “काइंक श्रद्धा अने काइंक जोरावरी ” 
वाली गुजराती कहावत को चरिताथ करनेवाले 
मनुष्यों की भी कमी नहीं है । 

हम सभी को चाहिए कि उत्तम कोटि की रघज्नभूमि 
के पात्रों के समान बनकर अपने संसार को उच्च कोटि 
का बनाने के लिए भगवान के पवित्र आदेशानुसार 
पवित्र जीवन बनाकर कतंव्यपालन करें; और 
यह भी सांसारिक कामना, उद्रपोषण और केवल- 
यश: प्राप्ति के लिए नहीं, किंतु प्रमाद और मिथ्या- 
भिसान के त्यागपूषक, सच्ची हार्दिक भावना से 
जगत की रह्नभमि के सूत्रधार--जगन्नियन्ता को 
रिझ्वान के लिए और अपना मुख्य कतव्य है, इस 
इच्छा स, प्रम स हम॑ करना चाहिए | 

हमारा कतव्य क्या है? धर्म क्‍या वस्तु हे! 
इस बात का भी विचार करेंगे। आज तो केवल 
एक इलोंक द्वारा अपने आवश्यक कतेव्य स्वधर्मा- 
चरण का महत्त्व बतलाकर प्रेमी पाठकों से हम 
विदा छंगे। 
ऊध्ववाहुर्विरोम्पेप न च कश्रिच्छणोति मे । 
धमोदथैश्र काम स क्रिमर्थ न सेव्यते ॥ 

भगवान्‌ वेद॒व्यास कहते हैं कि में झूँचा हाथ 
करके पुकारता हूँ, किंतु किसी फो मेरा वाक्य सुनने 
की इच्छा ही नहीं होती। धर्म से ही अथ और 
काम की प्राप्ति होती है, अत: इस धर्मकल्पवृक्ष का 
सेवन क्‍यों नहीं करते 


प््स बहा 





छू ख्ह्कु 


( ले०--प्रो० मदनमोहन विद्याधर ) 


गीताधर्म के “विश्वधर्माडू ! में मिन्‍न धर्म को मानने- 
बुला प्रत्येक व्यक्ति अपने धर्म के विषय में जिज्ञासा 
रखने के कारण अ्रपने धर्म से संबद्ध लेख को सबसे प्रथम 
दूँढ़कर पढ़ेगा। क्योंकि उसके चित्त को इससे शान्ति 
मिलेगी। परंतु क्या उसी का धर्म सच्चा है ! अन्य 
धर्मों की दुकान से कहीं उसके धर्म ने कुछ खरीदकर 
अपनी दुकान तो नहीं चलाई ! या अन्य धर्मों के महा- 
जनों से उसके धर्म के प्राचीन महाननों ने कुछ उधार 
लेकर तो अ्रपना व्यापार नहीं बढ़ाया ! यदि इस विपय 
में कोई महानुमाव सोचने का प्रयत्न करेगा, तो उसे सच- 
मुच ही सच्चे धर्म का बड़ी श्रासानी से पता चल सकता 
है। क्योंकि इस प्रकार की मानतिक भावना के लिए 
हृदय की उदारता श्रनिवाय है और संकोच या संकीणता 
के द्वार के खुलते ही मनुष्य के द्वदय में सत्य अपने आप 
प्रवेश कर जाता है। आइए हम भी उस सूय की 
ओोर चलें, जहाँ से चला हुआ धर्मा का प्रकाश 
विकीण् होता होता अश्रब कम प्रकाश करनेवाला रह 
गया है। 

सब धरम (संप्रदाय या मजहब' ) वाले अपने अपने 
धर्म को सर्वोत्कूश्ट तथा नवीन कहेंगे, पर यदि वे गम्भी- 
रता से इस प्रश्न पर विचार करना प्रारम्भ करेंगे, तो 
उन्हें श्रपनी गलती स्पष्ट मालूम पड़ जायगी । 


उन्हें तुलनात्मक दृष्टि से सब धर्मा का अध्ययन 


करने पर यह स्पष्ट अनुभव होने लगेगा कि केवल वही 
धमं सच्चा नहीं है, सचाई सभी धर्मो' में है। साथ 
ही उन्हें इस बात का भी पता चल जायगा कि ये सब 
धर्म पुरातन काल से चले आ रहे धम या ज्ञान के 


नाना रूप ही हैं। इनमें से सवंथा नवीन किसी को भी 
नहीं कह् जा सकता। जैसे एक व्यक्ति किसी से कुछ 
उधार लेकर व्यापार प्रारम्भ करता है, ठीक उसी प्रकार 
प्राचीन धर्म के आधार पर ही नये धर्म चला करते हैं । 
ज्ञान की धारा निरन्तर बहती रहती है। जो कोई चाहे 
उसमें नाली करके अपने खेत में उससे पानी ले सकता है। 

क्या संत्षार में नित्यप्रति नये ज्ञान की सृष्टि हो 
रही है ! क्या पूर्व काल की परंपरा से चली आ रही 
शानधारा में कुछ नवीनता आती है ? हमारा मत 
यह है कि सब धर्मो की अनादि काल से एक धारा बही 
चली था रही है। उसमें जिस जिस घाट पर लोगों ने 
स्नान के घाट बना लिये, उस उस स्थान का धर्म 
लोगों की निगाहों में श्रा गया । 

उन्होंने यह सोचना ही बंद कर दिया कि यह धम्म 
का पानी चला कहाँ से आ रहा है ? परिणामस्वरूप 
संकीणता या संप्रदायवाद पैदा हो गया । वास्तव में 
तथ्य क्या है! यह कि धर्म संत्र तुम्हे शान्ति देगा। 
“हर की पड़ी! पर, “त्रिवेणी संगम” पर या “कुरुक्षेत्र! 
में कहीं भी तीथंस्नान करो, मुक्ति सवंत्र ( यदि मिलनी 
होगी तो ) मिलेगी। प्राचीन धर्माचार्यों' ने सभी तीर्थों 
का बराबर पुण्य माना हे। किसी घाद पर जाओ, 
तुम्शरे स्नान के लिए मार्ग खुला है। यही दशा सब 
धर्मों की हैं। परंतु ( घाट चाहे भिन्‍न भिन्‍न स्थानों 
पर बने हों, उनकी रचना में भी चाहे कोई भेद क्‍यों न 
हो ) उनमें दो बातें सवंथा समान रूप से हैं। प्रथम तो 
सब्र घाटों पर धर्म समान रूप से है ओर दूसरे दोनों 
का परिणाम समान है, श्रर्थात्‌ मुक्ति। साथ ही यह 
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गौताघसे 





भी ध्यान होना चाहिए कि सबकी सामग्री भी लगभग 
एक ही तरह की है । नि 
उदाहरण के लिए हम परमेश्वर को विचार सकते हैं। 
परमेश्वर का विचार कैसे चला, यद्द एक मद्दत्त्वपूर्ण और 
झत्यन्त आनन्द का विषय है । श्रति प्राचीन काल में 
अल्प शक्तिवाले मनुष्यों ने जब शानपूर्वक श्राँखें खोलते 
हुए. इस संसार को देखना प्रारम्भ किया, तो उन्हें इस 
संसार से ऊपर कोई अदृश्य शक्ति नियामकरूप में 
प्रतीत हुईं। ज्यों ज्यों मनुष्यों ने सोचना प्रारम्भ 
किया, त्यों त्यों इसकी स्थापनाओं में भेद आता गया। 
किसी ने इसे किसी रूप में देखा, किसी ने किसी में । 
परंतु यह “अ्रदृश्य शक्ति? सदा ही जीवात्मा से बड़ी, पूर्ण 
और शानी स्वीकृत की गई। इसी का यद्द परिणाम है 
कि इसका विचार अ्रसभ्य से असभ्य और सभ्य से सभ्य 
दोनों जातियों में समान रूप से पाया जाता है। हम इस 
विषय में कोई नया तथ्य निकाल भी नहीं सके हैं| 
ईश्वर का कोई नवीन गुण वर्तमान दाशंनिकों ने हूँढ़ 
निकाला हो, यह बात सर्वथा गलत है। पर हाँ, उसे 
रखने के ढंग सबके भिन्‍न भिन्‍न हैं। वेद में जो ईश्वर 
का स्वरूप है जंदावस्ता में भी ठीक वैसा ही है, पर 
थोड़ा सा भेद लेकर। क्‍योंकि इसमें वह अहुरमंज्दा 
( जंदा का प्रभु ) स्यन्तामन्यु ( शुभ ) और अद्विरामन्यु 
( अशुभ ) इन दो शक्तियों में बँट गया । ऐसे ही भार- 
तीय साहित्य में प्रजापति की दिति और अदिति इन दो 
शक्तियों से संसार माना गया है। परंतु जब यही विचार 
सेमेटिक धर्मों में गया, तो उन्होंने इन दोनों शक्तियों को 
समान ताकतवाली सवथा भिन्न दो शक्तियाँ मान लीं । उन्हें 
यह विचार भूल गया कि ये किसी एक ही महाशक्ति के दो 
रूप हैं, जो कि दाशंनिक समस्याओं की समस्या को इल 
करने के लिए कल्पित किये गये थे। इस प्रक्रिया से 
यह स्पष्ट है कि 'अहृश्य शक्ति ? की सत्ता की निरन्तर 


चली आ रही धारा का भिन्‍न भिन्न स्थानों पर भिन्न मिन्न 
रूप हो गया। यद्यपि मूलतः वह एक ही थी | 
इससे हम यह स्पष्ट समझ सकते हैं कि धर्म की एक 
अविच्छिन्न धारा श्रनादि काल से बह रही है ( अनन्त 
काल तक बहती रहेगी )। धर्म का अथ है धारण 
किया जाने योग्य, श्र्थात्‌ शान । यह “शान? परंपरा से 
ही आता है। उदयन ने अपनी कुसुमाज्ञलि में इस 
शान की समस्या का हल इसी प्रकार से किया है। उसने 
कहा है कि प्रभु को मानना ही इसलिए चाहिए, क्योंकि 
प्रार्म्म में इस ज्ञान की परंपरा को चलानेवाले किसी 
सवंश की श्रनिवार्य आवश्यकता है। आ्रात्मां इस शान 
का उपयोग मिन्न मिन्न तरीकों से करती है। इसी लिए 
संसार में इतने अधिक धर्म दिखाई पड़ते हैं । 
संसार के अंदर नवीन ज्ञान पैदा नहीं हो रहा है। 
संसार में नित्य नूतन सृष्टि दिखाई तो पड़ती है, पर नूतन 
सृष्टि हो नहीं रही है। पुरातन ही नूतन की तरह 
प्रतीत होता है। इसी प्रकार ज्ञान या धर्म भी पुरातन 
काल से चला श्रा रहा है। उसकी नूतन सृष्टि नहीं दो 
रही है। हाँ, कइयों को वह पुरातन ही नूतन प्रतीत 
हो रहा है | वास्तव में तो इस धम के विशाल वट्बृत्ष का 
मूल, ( जिसकी छत्रछाया में संसार में दोनेवाले दुःख, पाप 
और कष्टों से संतत्त मानव विश्राम करते हैं ) उसकी 
सुन्दर तथा पूर्ण मूर्ति इम एक छेटे से उस बीज में देख 
सकते हैं जिसके कारण कि यह विशाल वटबृत्ष नाना रूपों 
में इस सत्ता में आया। वहीं “आदि बीज” सब धर्मों 
का आ्रादि मूल होना चाहिए | 
किसी ने इसी भाव को निम्न पढक्तियों में रखा है-- 
“क्यों छड़ता है, मूरख बंदे! 
तेरी यह खाम ख्याली है। 
है पेड़ की जड़ तो एक यहाँ, 
हर सजहब डाली डाली है।॥ 


धर्म का श्रादि मूल 


उस एक छोटे से बीज का ही यह जादू दे कि यह 
धर्मों का पियरा (पतारा ) दृष्लिगोचर हो रहा है। 
जिस तरह उस बीज से यह विशाल वटवृत्ष बना दे, उठी 
तरह धर्म या शान का भी एक ख्ोत है जिससे क्रमश. 
सब धर्म निकले हैं। यह धर्म या शान की धारा परंपरा 
से चली आरा रही है | 

मनुष्य के पास बुद्धि है तो, पर वह तिना किसी 
उद्बोधक या उत्तेजक कारण के अव्यक्त शान को व्यक्त 
नही कर सकती । इसी लिए, परपरारूप में ज्ञान या 
धर्म को स्व्रीकार क्रिया जाता है। इम इस धमंगड्ा 
के किनारे किनारे चलते हैँ श्रौर इसके खोत को दुँढने 
का प्रयत्ञ करते हैं। दम दढूँढ़ते ढढ़ते जिस स्थान तक 
पहुँच जायेंगे, और श्रागे जाने मे बाधा अनुभव करेंगे, 
उसे ही अपने इस शान के आधार पर धमं का आदि मूल 
स्वीकार कर लेगे। इसकी विवेचना हम ऐतिहासिक 
झौर तुलनात्मक दृष्टि से करने का प्रयत्ञ करेगे। 

तुलनात्मक धर्मों के श्रध्ययन ने सबको बता दिया 
है कि सब धर्मो का केन्द्र एक है। श्रर्थात्‌ ये सब प्रचलित 
प्रतिद्ध धर्म किसी एक धमंविशेष से ही निकले हैं। 
परतु इमारी अ्रपने धर्म के प्रति अ्रधी भक्ति, जिसे हम 
प्रचलित भाषा में कट्टरता या सकी्णता कहते हैं, इमें 
ऐसा मानने से रोक देती हे। जैसे कोई परिचित बहुत 
असे बाद मिले और हम उसे देखकर चोक उठे, पह- 
चानने में देरी करे; ठीक यही दशा हमारी है। हम 
इस बात के मालूम पड़ जाने पर भी कि हमारे धर्म का 
यह धर्म पूवंज है, बहुत समय तक डससे दूर रहने के 
कारण, उसे पहचानने में घबराते हें। हम सचमुच ही 
इस संप्रदायवाद के जाल में पड़ंकर जागते हुए भी अ्रींखे 
बंद किये पड़े रहते हैं । 


इस समय॑ संसार में छः मुख्य धर्म हैं। १ इस्लाम, 
१ ईताइयत, ई बोद, ४ यहूदी, ५ पारसी तथा 
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६ प्राचीन वैदिक आयधर्म ( सनातनथर्म ) | मैंने इन 
धर्मा को उलटे क्रम से रखा है, जिस नम में इनको 
उतत्ति हुईं। इस्लाम सबसे अर्वाचीन है, ईसाइयत 
उससे कुछ पहले आ्राई, बौद्दधर्म उसमे पहले, यहूदी- 
धमं उससे कुछ पहले और पारमी उससे भी कुछ पहले 
प्रकट हुआ । इन सबसे पहले वैदिकधर्म की उतत्ति हुई । 
सभी विद्वान्‌ इस क्रम से सहमत हैं, इसलिए इसको 
सिद्ध करना “पिश्पेषणमात्र ' समझकर छोड़ देते हैं । 

इन सबका परस्पर सबन्ध भी है। इनमें से इस्लाम, 
यहूदीधर्म श्रोर ईसाइयत तीनों को “सेमेटिक्धर्म ” यह 
नाम दिया जाता है। बौद्ध ओर वेदिकधर्म को भार- 
तीयघर्म कहते हैं। बवेदिकधर्म और पारसीधम दोनों 
इतने अधिक मिलते हैं कि इनके उद्धव का स्थान कोई 
एक द्ोगा, यह प्रायः सवंसमत है | 

जिस समय इस्लाम का जन्म हुआ, ऐतिहासिक्रों 
का मत है कि उस समय “अरब” में यहूदी धर्म का 
बहुत प्रचार था। यही कारण है कि कुरान में बार बार 
यहूदियों की चर्चा की गई है। प्रायः मुसलमान विद्वान्‌ 
भी इस बात से इन्कार नहीं करते कि उनका धर्म यहूदी- 
धर्म पर अवलम्बित है। हजरत मुहम्मद साहब ने पुराने 
प्रचलित धरम के सशोधित सस्करण करने के प्रयक्ष के 
अलावा कोई नवीन काय नहीं किया। उस समय भी 
अरब में धर्म का प्रचार था। वहाँ की जनता के भी 
कुछ अपने अपने विशेष मन्तब्य थे। वे मूर्तिपूजक ये, 
बहुत से देवताओं की पूजा करते थे। मुहम्मद साहब 
ने यहूदीधर्म की शिक्षाओ से पूरा फायदा उठाकर 
अपने यहाँ के प्रचलित धर्म को नवीन रूप देना प्रारम्भ 
किया। यही इस्लाम के एक प्रथक्‌ धर्म बन जाने 
का कारण हे | 


ईसाइयत के प्रचार से पहले वहाँ पर यहदूदीधर्म 
और वौद्धधम दोनों प्रचलित ये । इसाईपम मुख्व॑ 
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रूप में यहूदीधम का और आंशिक रूप में बौद्धधर्म का 
ऋणी है। इसके जश्ञानकाणड संबन्धी समस्त सिद्धान्त 
यहूदीधवर्म के तथा सदाचार संबन्धी सिद्धान्त बौद्धधर्म 
के आधार पर बनाये गये हैं। बाइबिल में बार बार 
कहा गया है कि--“ में (हजरत ईसा ) पुराने नवी 
और तैरोत को नष्ट करने नहीं श्राया हूँ। में तो उनमें 
संशोधन करने आया हूँ।” 

प्लिनी आदि ऐतिहासिकों के मतानुसार सीरिया, 
मिभ्र और पैलेस्टाइन में ईसा से दो सौ वर्ष पूर्व बौद्धधर्म 
का प्रचार था। वहाँ पर प्रचलित ऐसेनेससंप्रदाय 
बौद्धघम की शाखामात्र था। इस ऐसेनेससंप्रदाय 
की शिक्षाओं से ईसा का ज्ञानगुरु जॉन दी वेपटिस्ट 
अत्यन्त प्रभावित तथा परिचित था। कइयों का तो 
यह भी विश्वास है कि वह था ही ऐसेनेस। अशोक ने 
जो बोद्धधम के अचारार्थ देश विदेश में धमंप्रचारक 
भेजे थे, उन्होंने ईसाईपर्म के श्रभ्युदय से पूरब ही वहाँ 
पर अ्रपना भंडा गाड़ दिया था। श्रीयुत दत्त महोदय 
का कथन है कि प्राचीन धर्मों पर ईसाईमत की सदा- 
चारिक सिद्धान्त संबन्धी उत्कृष्टता निस्संदेद एकमात्र 
बौद्धध्म पर अवलम्बित है, जिसकी शिक्षा ईसा के जन्म- 
काल के समय ऐसेनेस लोग पेलेस्टाइन में दे रहे थे 
( :37॥0०४॥६ ॥7059 जिलद २, 9० ३४० )। सेंट आगे- 
स्टाइन ने भी एक स्थान पर कहा है कि “जो अ्रब ईसाई- 
धर्म कद्दा जाता है, वह प्राचीन लोगों में भी विद्यमान 
था, और वह मनुष्यजाति के आरम्मकाल से हजरत 
इंसा के शरीरधारण करने तक, बराबर बना रहा। 
ईसा के जन्म के समय से उस पृव॑प्रचलित सद्धमं का नाम 
ईमाईमत पंड़ा ।” इससे यह स्पष्ट है कि ईसाईमत भी 
नया धर्म नहीं है । 

भगवान बुद्ध जिस समय भारतवर्ष में श्रवतीर्ण हुए 
डस समय यहाँ पर वेदिकधम का ही प्रचार था, परंतु 


गौताधर्म 
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उस समय के धार्मिक पुरोहितों ने उस धर्म के रूप को 
ठीक ठीक न सममभने के कारण बिगाड़ दिया था। 
लोग वादों में तथा याशिक क्रियाकलापो में फँसकर सच्चे 
वैदिकधर्म की शिक्षाओं से दूर चले गये थे। प्राचीन 
वर्णंब्यवस्था, जो कि गुण करमनुसार मानी जाती थी, 
नष्ट होकर जन्मानुसार मानी जाने लगी थी। इस कारण 
जाति पाँति के झगड़ों को दृटाने तथा क्रियाकलापों में 
फँसे मनुष्यों को सचे सदाचार का उपदेश देने के लिए, 
बुद्ध ने प्रचारकारयय प्रारम्भ किया। स्वयं किसी नवीन 
धर्म की स्थापना करना उनका उद्देश्य नहीं था। इसी 
कारण “धम्मपद” ( छुठा श्रध्याय ) में बुद्ध तथा प्राचीन 
धरंचार्यों दोनों को आय नाम दिया गया है। 'सुत्तनिपात” 
के समीपसुत्त में बुद्ध को उन्हीं ( प्राचीन धर्माचायों ) 
में से एक कहा गया है। सुत्तनिपात के सुंदरिक भार- 
द्वाजसुत्त में कहा गया है--हे पूजनीय गोतम ! जिस 
तरह कोई फेंकी हुई वस्तु को उठा देता है, या किसी 
छिपी हुई वस्तु को पुनः प्रकाशित कर देता है, या किसी 
भटके को ठीक मार्ग दिखा देता है, या अ्रन्धकार में 
प्रकाश कर देता है, टीक उसी तरह से आपने अ्रनेक 
प्रकार से धर्म का प्रकाश कर दिया है।!' इन उपरोक्त 
उद्धरणो से यह स्पष्ट है कि बुद्ध का उद्देश्य भी किसी नवीन 
धर्म का स्थापन नहीं था। वे प्राचीन वैदिकधर्म की 
परंपरा में ही सुधार करना चाहते थे | 


जंदावस्ता के विद्वान डा० स्पीगल ने सबसे पहले यहद्द 
बताया कि “उत्पत्ति की पुस्तक ( यहूदी धर्मग्रन्थ ) 
के धार्मिक विचार अ्रवस्ता से लिये गये ।? दोनों मतों के 
मध्य इतनी अग्रधिक और विलक्ष॑ण समानताएँ हैं कि 
जिनके कारण इस परिणाम पर पहुँचना श्रावश्यक हो 
जाता है कि एक के विचार दूसरे में पहुँचें। अब प्रश्न 
यह दे कि किसने किससे शिक्षाएँ प्रहण कीं ! तिथिक्रम 
की दृष्टि से यह निविवाद सिद्ध दे कि पारसीमत का 


घर का आदि मूल 


अकलननिननानल “रमन बम बन 


संस्थापक “जरथुश्त' यहूदीमत के सचालक 'मूसा” की 
अपेक्षा काफी प्राचीन है। जो “पंजनामे” का रचयिता 
मूसा को न मानकर एजरा तथा निदह्मिया को मानते हैं, 
उनका कथन है कि “वैविलोनियन कैप्टिविटि! के 
समय ये दोनो महानुभाव पारसीधम की शिक्षाओं से 
पर्याप्त प्रभावित थे। इस कारण जब पुनः इ्होंने 
अपनी स्मरणशक्ति से पजनामे का सकलन तथा सपादन 
करना प्रारम्भ किया तो उसमें पारसीशिक्षाओं की पुट आ 
जानी आवश्यक थी । जदावस्ता के एक और विद्वान 
डा० हींग ने 7१5५399५ ०णा ?25-7८८४९७०॥ नामक 
पुस्तक के प० ४ पर लिखा है कि “जरथुश्तीमत यहूदी 
ओर इईसाईमत के साथ अनेक महत्त्वपूर्ण विषयो पर 
बहुत दी घनिष्ठ सबन्ध तथा समानता दिखाता है। जैसे 
शैतान का व्यक्तित्त श्रोर उसके गुण तथा मुर्दो का 
पुनरुत्थान, इन दोनो का सबन्ध पारमीमत से है; और 
वास्तव में ये पारसियों के वर्तमान धर्मग्रन्थों मे पाये जाते 
हैं।? इस विवेचन से हम इस परिणाम पर बड़ी सरलता 
से पहुच सकते हैं कि यहूदीमत भी कोई नवीन धर्म नही 
है। इस मत के विधि विधानों तथा मन्तव्यों का आवार 
प्रायः पारसीमत है, जिसपर कि स्वय ही किसी अन्य मत 
का प्रभाव (जिसे कि प्राचीन वैदिकधम कह सकते हैं ) है। 


अब हम पारसीमत पर वैदिकधम का प्रभाव दिख 
लाने का प्रयत्न करते हैं। जरथुश्त ने जदावस्ता मे 
एक पुराने ईश्वरीय शान की ओर इशारा किया है। इस 
विषय में जंदावस्ता के प्रकाण्ड परिडत डा० हाग की यह 
समति है कि “दम देखते हे कि गाथाओं में जो ( जंदा- 
वस्‍्ता का सबसे पुराना भाग है) एक प्राचीन ईश्वरीय 
शान की ओर सकेत किया गया है [***'** झथव तथा 
अग्नि के पुरोहितों की प्रशमा की गई हैं'***- 
वैदिक मन्त्रों के अ्रन्ञिर जो प्राचीन आय लोगो 
के पूवंज थे ओर जो अम्य खिछले ब्राह्मणपरिवारों 
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बिक. 


की अपेक्षा जरथुश्त से पूर्ववर्ती पारमी घम से घनिष्ठ 
सबन्ध रखते थे |“'*"***“““इन अद्विराओं का वर्णन 
अथवंण अथवा अग्नि के पुरोहितों के साथ प्रायः कई 
स्थानों पर किया गया है ओर दोनो द्वी वैदिक साहित्य में 
अथवंबेद के कर्ता माने गये है। यह वेद अथर्वद्विरा 
अथवा अ्रथवं अद्विराओं का वेद कहलाता है 
( मिंगप्ठ)'$ ५5०५५ 7? 294 ) ।” इसी प्रकार 
जदावस्ता मे श्रथववेद का स्पष्ट ओर अचूक प्रतीक भी 
पाया जाता है, (“वर्म का आदि स्रोत? प्र० २३१ ) 
ऐसी भी टा० हॉग की समति है| 

इन दोनो का प्राचीन काल मे निवास भी भारतवर्ष 
में ही था। पारणियों का ईरान स्पष्ट ही आ॥रार्यान ( या 
आर्याना बीज ) का अ्रउश्रश है। या तो ये दोनों यही 
रहते थे श्रथवा मारतीय आर्या से प्रथक होने पर पारक्षियो 
ने पुराने संस्कारों के कारण अपने इस देश का नाम 
ईरान सर्वा । जैसे थूपाल के नाम पर 'बेविलोन” तथा 
सरयू के नाम 'हस्यू” नदी थे नाम रखे गये। डा० 
मैस्तमूलर ने अपनी '],९०६घ7९५०॥ ४१९ 500०॥०९ ०0 
[27802४26' की प्रथम जिल्द क २३५४ वे प्रृष्ठ पर लिखा 
है कि “पारसी लोग उत्तरीय भारत से आकर बसे थे | 
कुछ काल तक वे उन लोगो के साथ रहे, जिनके पविश्र 
गायन को अब भी हम वेदों में पाते है।” एक दूमरा 
प्रमाण हम विद्वानों के समुख रखते हैं। १जाबी म द्यो 
( देव ) का बुरे श्रथ में ( राक्षस के अ्रर्थ मे ) प्रयोग 
आता है। पारसीबरम में भी देव” का बुरा ही श्रर्थ 
है। क्‍या यह इस बात का स्पष्ट ग्रमाण नही कि दोनों 
का कोई विशेष संबन्ध है ! आश्चय यह है कि दोनो 
स्थानों में 'इन्द्र”' को पूजनीय ही माना गया है। 
पारसी और प्राचीन श्राय॑ दोनों को “आय? नाम से 
सबोधित किया जाता है। यह भी इन दोनों की एकता 
के लिए एक प्रवल प्रमाण है। 
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779” के पृष्ठ ६३ पर इसके विद्वान पारसी लेखक “खुशेंद जी ” 
ने लिखा है कि “पवित्र वैदिकधर्म श्रोर जरथुश्तीमत 
एक दी हैं। जरथुश्तीमत उन दूपणों और मिथ्या 
विश्वासों के विरुद्ध युद्ध करने के लिए खड़ा हुआ था, 
जिन्होंने विशुद्ध वैदिक सत्य'पर परदा डाल दिया था ।*** 
जरथुश्त ने प्राचीन समय में वही काम क्रिया था 
जो महात्मा बुद्ध ने उसके पश्चात्‌ किया ।” 

इस संत्षिपतत विचार से हम यह स्पष्ट जान सकते हैं 
कि पारसीमत भी कोई नवीनता नहीं रखता। यहाँ तक 
कि कई विद्वानों का यह भी मत है कि जरथुश्त भी 
वैदिक नाम 'जरदादृष्टि! का अप्रश्रंश है । इससे इन 
दोनों का संबन्ध ओर भी श्रधिक स्पष्ट हो जाता है। 

इस प्रकार उत्तरोत्तर विचार करते हुए हम इस 
परिणाम पर पहुँचते हैं कि इस्लाम , ईसाइयत, बोढद्ध , 
गहूदी और पारसो ये पाँचो मत स्वथा नवीन द्वोने का 
दावा नहीं कर सकते। हर एक महापुरुष ने अपने 
समय की बुराइयो के विदद्ध आवाज उठाई। उसके 
अनुयायियो ने पीछे से उसके विचारों को प्राचीन धर्म के 
सवंथा विरुद्ध समझकर एक नया दही प॑थ चला लिया। 
किसी भी धर्मव्यवस्थापक ने स्वयं यह कहीं पर भी नहीं 
कहा कि में किसी नवीन संदेश को लेकर आया हूँ। 
सभी ने नम्रतापूर्वक यही कह्दा कि मैं प्राचीन प्रचलित 
मत में की बुराइयों को हृठाकर उसमें संशोधन करना 
चाहता हूँ । 

उसकी मंशा किसी नवीन संप्रदाय या धर के चलाने 
की नहीं होती। अनुयायी अपने आपको उसका शिष्य 
कहने में गौरव समझते हैं। यही धर्मो को एक धर्म से 
पृथक्‌ करने का कारण हो जाता है। यही नहीं कि 
मद्दा पुरुष की शिक्षाएँ ही प्राचीन से भिन्न नवीन धर्म का 
रूप धर लेती हैं, बल्कि स्वयं उस धर्म की भी झनेझ 


गीताधर्म 
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शाखाएँ हो जाती हैं। चूँछि उनका आदि प्रवतंक एक 
है, इसलिए वे रहती तो उसी धर्म में हैं, परंतु बैँंट बहुत 
हिस्सों में जाती हैं। बौद्धधर्म भिन्न भिन्न स्थानों पर 
जाकर देश और परिस्थिति के अनुसार मिन्न भिन्न रूपों 
में दीखने लगा। धर्म तो जल की तरह से है; जिस 
बत॑न में पड़ेगा तदाकार हो जायगा। आज यदि भग- 
वान्‌ बुद्ध पुनः इस प्थिवी पर अवती होकर अपने धर्म 
को देखें, तो निश्चय ही वे इसका खण्डन करेंगे और उनके 
नवीन अनुयायी उन्हे पुनः एक नवीन धर्म का संस्थापक 
स्वीकार करने लग जायेंगे। यह प्रक्रिया प्रत्येक धर्म में 
होती है। प्रत्येक धर्म किसी एक बड़े धर्म की शाखा है 
झौर शाखारूप धर्म की भी श्रनेक शाखाएँ हैं। 
सनातनधरमम के दाशंनिक, सामाजिक या धार्मिक दृष्टि से 
नाना भेद हैं ओर सब प्रकट ही हैं। बौद्धधर्म के हीनयान 
तथा बौद्धयान, इन दो भिन्न संप्रदायों का भी सबको 
परिचय है। ईसाइयों के प्रोटेस्टट तथा कैथोलिक, ये 
दो भाग भी स्वविदित ही हैं। इसी प्रकार अन्य धर्मो' 
में भी ये शाखाएं उपशाखाएँ पाई जाती हैं। जिस 
देश में, जिस जाति में या जिस परिस्थिति में बह धर्म 
फला फूला होता है, वहीं के रीति रिवाजों तथा प्रथाओं 
के कारण भेद उपभेद हो जाते हैं। जब पुरानी अच- 
लित प्रयाओं पर कोई नवीन धर्म प्रभाव डालता है, तो 
पुराना और नया दोनों मिलकर एक नवीन ही धर्म का 
रूप धर लेते हैं। वास्तव में तो उम्हें एक ही 
सममभना चाहिए । 

प्रारम्भ में प्रत्येक धमे पुरोह्तितों था ब्राह्मणों की 
संरक्षा में पनप॑ता है। बाद में वद्दी धर्म रा जांशों का आश्रय॑ 
पाने पर उनकी महत्त्वाकाह्लाओं की पूर्ति का साधन॑ बन जाता 
है। ईसा का यह सबसे मुख्य उपदेश था कि “शत्रु से 
भी प्रेम करो | यदि. तुम्हारे एक गाल पर कोई चपत मारता 
है, तो तुम दूसरा गाल भी उसके सामने रख दो।” 


घर्म का आदि मूल 
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ऋषि का यह आदश्श था कि गुरु के मारने पर बजाय 
इसके कि वह गुरु से खिजे, यह कद्दकर उसके पेर 
दबाता है कि मेरे कठोर शरीर पर आ्रापका कोमल पेर 
लगा है, इससे आपके पेर में पीड़ा पहुँची होगी। परंतु 
समयान्तर में जब राजाओं का संरक्षण ईसाईमत को 
मिला, तो इसी प्रेम के सर्वत्कृष्ट आदश्श के नाम लाखों 
का गला काठा गया; मानों वे ईसा की उपजाई प्रेम 
की बेल को अंगूर की बेल के समान मनुष्य के रक्त से 
मीठा करना चाहते हों। इस स्थिति में पुनः किसी 


नवीन महापुरुष की आवश्यकता होती है। फिर इसी के 
आधार पर सर्वथा एक नवीन धम की स्थापना हो जायगी। 


प्रारम्भ में महान्‌ पुरुष जिस मन्तव्य का प्रचार 
करना चाहते हैं, पीछे से जाकर उसी में कट्दरता और 
सिद्धान्तवाद आदि की प्रवृत्ति आ जाती है। बुद्ध ने 
जहाँ आध्यात्मिक विषयों से उदासीनता ग्रहण करते हुए 
मध्यमार्ग का उपदेश दिया था, वहाँ पीछे उनके अनु- 
यायियों ने उसे नास्तिक ही बना दिया। उसे संसार के 
अन्य धर्मों से प्रथक्‌ समझ लिया। उसके प्रत्येक 
मन्तव्य पर विचार किया जाने लगा। प्रत्येक सिद्धान्त 
सिद्ध किया जाने लगा । जब ऐसी प्रवृत्ति किसी धम में 
_आ जाती है, तो यद्द समझ लेना चाहिए कि वह अपने 
सत्य आदर्शों' से परे हृठने लग गया है, ओर इस समय 
इसमें सुधार होकर एक नवीन धम की सृष्टि होनेवाली है । 
साथ ही हमें यह भी समझ लेना चाहिए कि कोई 

भी संप्रदाय या धर्म उसके प्रवतंक मह्यापुरुष की शिक्षाश्रों 
के प्रायः सवंथा प्रतिकूल चला करते हैं। उनकी 
शिक्षाओं का सच्चा रूप प्रायः सिद्धान्तवाद के जालों में 
उलभ जाता है श्रौर पीछे आनेवाली संतति उसपर फिर 
नाना कल्पनाएँ करना प्रारम्म कर देती हैं। “अहिंसा 
परमो धर्म” और '्राणिमात्र पर दया” इस पवित्र उद्देश्य 
तथा भावना को लेकर बुद्ध ने अ्रपनी शिक्षाश्रों का प्रचार 


प्रारम्म किया था , परंतु बौद्ध धर्म जब फैला तो इसमें 
क्ररता तथा हिसा दोनों के भाव ञ्रा गये । “प्रेम” की 
नींव पर खड़े ईसाईंधम के महत्त्व की ऊपरली ब्रैंठक में 
आज भाई भाई की लड़ाई हो रही है। ऋषि दयानन्द ने 
प्राचीन वैदिकधर्म में भक्ति की भ्रति के कारण जो 
अन्धविश्वास और मूखंतापूर्ण श्रद्धा पैदा हो गई थी तथा 
उसके कारण जो दोप आ रहे थे, उन्हें भी हटाने के 
लिए लोगों की श्रद्धा के स्थान पर बुद्धि या आँख बंद 
करके किसी के पीछे चलने के स्थान पर आँखे खोलकर 
चलने का उपदेश दिया। परिणाम उलटा हुआ। 
उनके अनुयायियों ने तक से उस वेदिकधम का रूप 
बिगाड़ दिया। 

ये तीनों बातें हमें अच्छी प्रकार से समर लेनी 
चाहिएँ। प्रत्येक धर में जब उपयुक्त तीन बातें आा 
जाती हैं तब वह बिगड़ जाता है। उस समय एक 
नवीन धर्म अचलित धर्म की प्रारम्भिक सचाइयों को ही 
लेकर पुनः रह्ञमश्च पर आता है। प्रायः सभी धर्मों के 
प्रारम्भिक उद्देश्य एक होते हैं। प्रत्येक धरम प्रारम्म में 
प्राशिमात्र पर दया, जीवन की पवित्रता और सदाचार 
को लेकर चला करता है। उसके संस्थापक का जीवन 
भी स्वयं तद्रप हुआ करता है। जब जब कोई 
नवीन धर्म चला है, यदि हम उसके उस समय से प्राचीन 
इतिहास पर निगाइ डालें, तो उसमें अशान और करता 
का नग्न चित्र देखेंगे। श्रेंणीमेद के कारण कुछ कुलीन 
विद्या, कला और धन आदि सबपर अ्रपना प्रभुत् माने 
बैठे होते हैं। परिणामतः उनके आधार पर उदरपूर्ति 
करनेवाल। संसार की जनता का वह हिंस्सा भी द्ोता है 
जो भग्नहृदय है, गरीब है, बेबस है। वह मनुष्यता 
के सब अधिकारों से भी वश्चित होता है। ऐसी विषम 
परिस्थिति में ( धर्म की ग्लानि के समय ) प्राणिमात्र 
पर प्रेम, विश्वश्नातृत्व, श्रह्टिंसा परमोधम:, सबसे यथायोग्य 
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बर्ताव, समाज में सबकी योग्यतानुसार कीमत और सबसे 
मुख्य मनुष्य का मनुष्यरूप में मूल्य आँकना आदि इन 
उदात्त नवीन प्रतीयमान आकर्षक संदेशों को लेकर महदया- 
पुरुष इस धराधाम पर अवतरित होते हैं। उनके मन्तव्यों 
में गरीब अमीर का, राजा रंक का, ऊँच नीच का मनुष्य 
होते हुए. कोई भेद नहीं रहता। परिणामस्वरूप सदियों 
से पददलित और अपने मानवीय अश्रधिकारो से वश्चित 
वह संसार का गरीब बेबस हिस्सा उसका आश्रय पाता है। 
उसी समय उसके चुंबक की तरह आकर्षक चरित्र से 
शासकजाति भी अप्रत्यक्षरूप में खिंचने लगती है। 
परंतु फिर उलटी प्रक्रिया प्रारम्म होती है । जो गरीब 
जनता अ्धिकारो को प्राप्त कर लेती है वह पुनः औरों 
को दबाना प्रारम्म कर देती है। इन दकबे हुशथ्रों के 
उद्धार के लिए पुनः एक नवीन धर्म चलता है। इस 
प्रकार यह धर्मों के नाश ओर उत्पत्ति का चक्कर संष्टि- 
प्रवाह की तरह सदा चलता रहता है। मूलतः सब धर्म 
एक हैं। सबका संदेश एक होता है। पीछे से 
पिद्धान्तवाद उसे स्थिर कर देता है। प्रचार बंद होने के 
कारण वह सड़ने लगता है। जेसे एक ही कपड़े के 
मिन्‍न मिन्न रूप बनाये जा सकते हैं, ठीक इसी प्रकार 
धर्म की केंची से धमंू्पी एक पट के ही भिन्न भिन्न 
रूप हो जाते हैं । 

प्रत्येक मनुष्य भिन्‍न भिन्‍न दृष्टिविन्दु से प्रत्येक 
बात का विचार करता है। यही विचारभद धम्मभेद 
के भिन्न भिन्न संप्रदायों |की उत्पत्ति का कारण है। 
संभार में सभी तरह के विचार विद्यमान हैं। जो जिन 
विचारों को पकट्ता है वह उसी संप्रदाय या मजहब का 
कहाने लगता है। वास्तव में तो सब ज्ञान निरन्तर 
प्रवाइूूप से चलता आ रहा है। ऊपर हमने इस 
प्रक्रिया को ऐतिहासिक दृष्टि से दिखाने का प्रयक्ष किया 
है। यदि सब धमं भिन्न भिन्‍न होते, तो इनमें इतना 


गीतापम 


आपस में कोई भी संबन्ध न द्वोता। परंतु इन सबमें 
परस्पर एक दूसरे का इतना अधिक घनिष्ठ सम्बन्ध और 
घनी समानता है कि इनको किसी एक बीज के फल, या 
एक ही खोत से बहनेवाली धरंगज्ञा के मिन्‍न भिन्न तीथ॑, 
या एक ही डाली के भिन्न भिन्न पत्ते कहने के लिए 
मजबूर हो जाना पड़ता है। कई बातों का संबन्ध तो 
परंपरा से सब धर्मा में बहुत ही स्पष्ट पाया जाता है। 
सब धर्मा में बलिदान की प्रथा इसी का एक नमूना है। 
इतना होने पर भी धर्मों के इतिहास में सवंथा विरोधी 
पिद्धान्त भी हमें दिखलाई पड़ते हैं। इसका कारण 
कई बार तो यह दिखलाई पड़ता है कि अपने समय की 
सामाजिक परिस्थिति के अनुसार महापुरुष श्रपने मत का 
प्रचार करते हैं। जैसे इस्लामधर्म मे चार विवाह और 
वैदिकधमम में एक पत्नीत्रत माना गया है। उस समय 
अरब में बहुविवाह की प्रथा थी। मुहम्मद ने उसको 
कम करने के लिए चार तक की आजा दे दी। कभी 
कभी उस विरोध का कारणु उदासीनता भी हो जाती है। 
मद्दात्मा बुद्ध ईश्वर, वेद, आत्मा, पुनर्जन्म आदि विषयों 
में चुप रहते थे। उनके अनुयायियों ने इसका यह 
परिणाम निकाला कि वे इन्हे मानते ही नहीं थे। परि- 
णाम यह हुआ कि वैदिकधर्म से निकला हुआ बौद्ध धर्म 
ही उससे कई बातों म॑ भिन्न हो गया। 

इस समय संसार म॑ मुख्य रूप से जितने भी मत 
प्रचलित हैं, उनकी ठीढ़ी पर चढ़ते चढ़ते हम वैदिक- 
सनातन, भारतीय, आय-धम की सीढ़ी तक पहुँचते हैं । 
सब धर्मा में शद्लुला द्वारा किसी न किसी रूप में वैदिक- 
धर्म से ही धरम का पानी गया है। हम देखते हैं कि 
मुसलमानी और ईसाईमत के सिद्धान्त यहूदी मत से 
लिये गये हैं। ईसाईमत के कुछ उपदेश बौद्ध धर्म 
से भी लिये गये हैं) यहूदीमत के तिद्धान्त पारसीधम से 
निकले घिद्ध किये जा सकते हैं। जरथुश्ती और बौद्धधर्म 


धर्म का श्रादि मूल 
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दोनों का पता सीधा वैदिकधर्म तक चलता है !! क्‍या 
इसी प्रकार वैदिकधर्म का उद्गम भी क्रिसी दूसरे 
मत से दिखाया जा सकता दै? इतिहास में कम 
से कम ऐसा कोई प्रमाण उपलब्ध नहीं । मान लीजिए 
कि वैदिकधर्म का खोत भी कोई अन्य धर्म है! होगा; 
परंतु अभी तक गवेषणाएँ यहीं तक पहुँची हैं कि वैदिक- 
धर्म ही धर्म की सीढ़ियों में वह अन्तिम सीढ़ी है 
जिसका मिरा 'मुक्तिधाम ” से सटा हुआ है । धमकेन्द्र 
( ईश्वर ) तक पहुँचानेवाली धर्म की सीढ़ी की नो मंजिले 
हैं। यदि जात हो, तो अन्तिम वैदिकधर्म की मजिल है । 
परिडत गज्जाप्रसाद ने लिखा है कि “हममें से सब लोगो 
का अर्थात्‌ जो वेद को मानते हैं उनका, और जो वेदों को 
तथा किसी भी ईश्वरीय ज्ञान को नही मानते उनका भी पर- 
मंश्वर वद्दी है जिसका अग्नि, वायु, आदित्य और अद्विरा ने 
उपदेश दिया है ( धमे का आदिखोत प्ृ० २४७ ) |?! 
प्रो० मैक्समूलर ने लिग्वा है कि “मेरा विश्वास है कि 
जितना हम पोछे को हटते हैं ओर जितना हम हर एक 
धर्म के सबसे प्राचीन मूल की जाँच करते हैं उतना ही 
अधिक हम शुद्ध ईश्वर सबन्धी विचार पायेंगे ([:५४०0प४०07॥ 
० 06 [069 0० (500 प्रृ० १४) |”? 

वास्तव में यदि इम देखे, तो धमं का आदि मूल 
क्रमेश्वर है, जैसा कि “ स॒पर्वषामपि गुरु: कालेनान- 
बच्छेदात्‌ में महर्षि पतञजलि ने कहा है। एच० पी० 
ब्लैवस्टकी ने कहा है कि “आये, सैमेटिक या पारसी, इनमें 
कोई भी ऐसा धर्मंप्रवतेक नहीं हुआ जिसने किसी नये 
धरम का प्रचार किया हो या किसी नवीन सत्य का प्रकाश 
दिखलाया हो ।” 

हम सब धर्मो के संस्थापकों का नाम जानते हैं, पर 


१४७३ 
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प्राचीन वैदिकधर्म का संस्थापक कौन था, इस विषय में 
कुछ नहीं जानते। इसका कारण इसकी अत्यन्त 
प्राचीनता है। और शायद अपनी प्राचीनता के कारण 
यह वही ज्ञान या धर्म हो जिसे मनुष्यों के कल्याणार्थ 
प्रभु ने सर्ग के आदि में दिया था। स्वयं वेद 
में ही कहा है कि--“ कविमनीषी परिभूः स्वयस्भ: । 
याथातथ्यतो5थौन व्यद्धाच्छश्वतीभ्यः समाभ्यः |”? 
स्वयं वेद में ईश्वर ने यह भी कहा है कि--“ यथेमां वा्च 
कल्याणीमावदानि जनेभ्यः | ब्रक्षराजन्याभ्यां शुद्राय 
चायोय ।”? 

इसपर किसी अन्य मत का श्रभाव न देखने के 
कारण प्रो० मैक्समूलर ( [09 जी ९०॥ [६ 
६९४८७ प७ ! के प्र० १२६ में ) लिखते हैं कि --/ केवल 
वैदिकधम ही ऐसा धर्म है, जिसकी उन्नति बिना किसी 
बाहर के प्रभाव से हुई है ।” 

खबर तक की गवेषणाओं के आधार पर हम यह कह- 
कर अपने निबन्ध को समाप्त करते हैं कि जिन मुख्य 
मुख्य धाराओं में होकर धर्मनद निरन्तर बहता आया है 
उनके किनारे किनारे होकर ह_म भी धर्म के खोत की ओर 
चले हैं। कुरान और बाइबिल इमें जंदावस्ता तक ले 
जाते हैं और जंदावस्ता वेदों तक। वेदों से श्रागे हम 
नहीं बढ़ सकते। यहाँ आकर हमें ज्ञात होता है कि 
यह धर्म की धारा उस हिम में लुप्त हो जाती है जो स्वर्गीय 
आकाश से सदैव उसके ऊपर गिरता रहता है। 

'वेद ही सब धर्मों का आदि” खोत है? ” क्या अब 
हमारा यह कथन ठीक नहीं ! 


१ पमं का आदि सोत ए० २५४ 
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विश्वधरम का परिचय 


[ पृष्ठ १३६८ से आगे ] 


इस नाते ने इस मत में बड़े उपद्रव भी किये । भक्त 
लोग ( स्त्री पुरुष दोनो ) कृष्ण को रुक्मिणी ओर सत्यभामा 
नहीं बने, बल्कि राधा और गोपी बने, क्योंकि वैष्णवसंप्रदाय 
में गोपियो की भक्ति रुक्तिमणी इत्यादि कौ भक्ति से कहीं 
बढ़कर मानी जाती है । 

वल्लभकुल का प्रधान मन्दिर, उदयपूर ( राजपूताना ) 
में श्री नाथजी ( नाथद्वारा ) नाम का है जहाँ मीराबाई 
कृष्ण की पूजा करती थीं । 

है ० रथ 

स्थानाभाव के कारण मैंने इस आचारय॑चरिध्रमाला में 
केवल उनका समय, जन्मस्थान और मत का ही वर्णन 
दिया है । हमारे यहाँ ऐसी अन्धपर॑ंपरा चली आई है कि 
लोग अपने भी संप्रदाय का हाल नहीं जानते । उदाहरण 
के लिए मैं अपनी ही दशा पेश करता हैँ कि मैं निम्बाक- 
संप्रदाय का हूँ और बहुत दिनो तक मुझे यह नहीं माछ्म था 
कि वह मत क्या हैं । याद रखना चाहिए कि केवल तोते की 
तरह एक मन्त्र जपने या चपरासी की तरद्द कोई विशेष कंठी 
पहनने और तिलक जगाने ही से सिद्धि नहीं हैं। सकती । 

अब थोड़े से महात्माओं के नाममात्र हम यहाँ देते 
हैं। इनके चरित्र लिखने का तो अब स्थान नहा है, पर 
इनके नाम लेने से भी चित्त की शुद्धि होती है:--- 

पुण्डरीक, तुलसी, सूर, कर्बार, मोरा, राम, कृष्ण, 
केशवचन्द्र, दयानन्द, नरसी, तुकाराम, रामदास, एकलिड्, 
रंदास, गारख, मच्छीद्र, तिलक: इत्यादि । 

धर्म की रामेश्वरयात्रा--इतिहास के काई कोई प्रसंग 
हमें आनन्दित कर देते हैे। जैसे हम छाग दक्षिण में रामे- 
वरयात्रा को जाते है आर फिर उत्तर कौ ओर वापस आते 


है वैसे ही धर्म ने भी किया। उत्तर भारत ने दक्षिण 


भारत में आयेधम और संस्कृति का प्रचार किया । श्री राम 
का जीवन और रामायण की कथा का अन्तरभ्ज अर्थ यही 
है। और दक्षिण भारत ने उस धमेऋण को मैं सूद 
ब्याज, नफे मुनाफे के चुका दिया अथात्‌ आज दिन जितने 
मुख्य संप्रदाय देश में चलते हैं, सबके आचारय॑ मदरास 
आन्त से आये। शंकर, रामानुज, निम्बाके, मध्व, वल्लभ 
सब वहीं के हैं, कोई भी दूसरे प्रान्त का नहीं देख पड़ता । 
अगर हैं भी तो वे उन्हीं से प्रभावित हैं । 

इस आये संस्कृतिप्रवाह के, इस विचारधारा के, इस 
ज्ञानसुरसरी के भगीरथ ( ले आनेवाले ) ब्राह्मण तो थे ही, 
पर और जातिवालो ने भी इसको बहुत उत्तेजन दिया। 
क्षत्रियों ने आत्मविद्ा में बड़ी उन्नति की। जनक का नाम 
इस संबन्ध में कोन नहीं जानता ? इन्हों ने अध्यात्म के 
सिद्धान्तों को जीवन में कायान्वित कर डाला था। और 
की तो बात ही क्‍या है, वेदव्यास महाराज ने स्वयं अपने 
पुत्र शुकदेव को जनक के पास ज्ञान सीखने को भेजा था । 
इस देश के तीन क्षत्रियों ने तीन काम ऐसे किये है जो कभी 
भूलने के नदहीं-- 

( १ ) दर्धाचि-जिन्होंने अपनी हझ्ी का वज्र बनवाव्झऋ 
इन्द्र को देत्यों से जिताया; नहीं तो सारी रष्टि आज दिन 
आमसुरी दहोती। 

( २ ) भगीरथ-ये अपने तपोबल से गज्जा देवी को 
इस देश में ले आये, जिनसे इस देश का गौरव बढ़ा | 

( ३ ) विश्वामित्र-इन्होंने गायत्रीमन्त्र इस देश को 
दिया, जिसकी इतनी महिमा है। कुछ लेगों का तो यह 
विश्वास है कि क्षत्रियों ने ही अध्यात्मविया का आरम्भ 
किया । पाश्वाल देश के राजा ग्रवाहण, जनक, राम, कृष्ण, 
बुद्ध सभी तो क्षत्रिय थे | 


भवश्वषर्म का परिचय 


कारण यह था कि प्राचीन समय में आयेसंसार में लोग 
गृहस्थाश्रम बिताकर, राज्य पुत्र को देकर, भजन अध्ययन 
के लिए वानश्रस्थाश्रम में चले जाते थे और विशेष कर 
क्षत्रिय लोग तो अवश्य चले जाते थे. क्योकि राज्य के 
चिन्तामय जीवन से और रण की रगड़ से वे बहुत जल्द 
थक जाते थे और अवकाश ग्रहण करते थे । इस अवकाश 
में उनमें अध्यात्म का विकास होता था । 

आजकल वह बात रह नहीं गई, कोई राज्य छोड़ना 
चाहता नहीं। सभी सिंहासन पर ही काल से मिला चाहते 
हैं। एक अद्भुत उदाहरण मीजूद है। स्वगंवासी महाराज 
प्रभुनारायण सिंह ( काशीनरेश ) को यह प्रबल इच्छा थी कि 
राजकुमार को गद्दी देकर आप वानप्रस्थ प्रहण करे । ठीक है, 
जिनके किले में स्वयं वेदव्यास विराजमान है उनके मन में 
ऐसा विचार होना ही चाहिए, पर “मेरे मन कछु और 
है कता के मन और ” सोचते ही रह गये, “ शय्या भूतल- 
मजिन॑ वासः”” माटी की शय्या और सगचमे न प्राप्त कर 
सके, राज्यशस्या पर ही काल ने पकड़ लिया | 

वैश्यों ओर शद्ठों ने भी इस जाग्रति में सहायता की | 
ावाचीन सुधारकों में तो अछूत तक शामिल है। त्रह्मचारी, 
गृहस्थ, वानप्रस्थ, संन्‍्यासी, यहाँ तक कि सभी वर्ण, सभी 
आश्रम, सभी देश और सभी काल में यह अध्यात्मविद्या 
७रंद्धि करती रही है । 

प्रसंग आ गया है तो यहाँ पैर वणोश्रम के बारे मैं 
भी विचार कर लेना चाहिए, क्योंकि हमारे धर्म के 
साथ ये ऐसे गुथे हुए हैं कि इनके न लिखने से लेख पूरा 
न दहोगा। 

यह तो सभी जानते हैं कि कमे का विभांग करके 
ब्राह्मण, क्षत्रिय, वेश्य, झूद्ग, ये चार जातियाँ हमारे यहाँ 
बनाई गई थी-- 

“८ चातुबण्ये मया सूष्टें गुणकर्मविभागशः ” 

न्‍गगीतां ४। ९१३ 


है ४9४. 


“गुण अरु कर्म विभाग करि रच्यो वण में चार” 
( सीताराम साह ) 


ओर आयु का विभाग करके ब्रह्मचारी, ग़हस्थ, वानप्रस्थ 
और संन्यासी ये चार आश्रम हुए। 'बण्ण? शब्द का अथ 
है “रंग?। “जाति? गब्द “जन?” धातु से बना है, इसका 
अथ हैं “जन्म लेना? | “आश्रम?, शब्द “श्री” धातु से बना 
हैं, इसका अथ दे सहारा, आसरा? | 

जातिविभाग के विषय में बड़ा मतभेद है । कुछ 
लोग कहते हू कि जाति जन्म से हं।ती है अथीत्‌ ब्राह्मण का 
लड़का ब्राह्मण, इत्यादि। और कुछ लोग कहते है कि 
जाति कम से होती है अथात्‌ जो पठन, पाठन', कमंकाण्ड, 
कथावाचन आदि करें वे ब्राह्मण | इसी तरह से और जातियों 
के बारे में भी ,समझना चाहिए । गीताजी में “गुण और 
कम ” दोनों माने गये है । भागवत में लिखा है कि आदि 
में एक ही जाति ( आयों की ) थी और यही बात “ बणे ? 
या “रंग” से जान पड़ती है। आये लोग एक ( गोरे ) 
रंग के थे और भनाये काले रंग के । जो हो, मेरी समझ में 
तो दोनों प्रथा जारी थीं। जन्म से तो भर्ता होती ही थी, 
पर कम से भी होती थी; बन्धन ढाला था, ऐसा कसा न था 


कि रंट जाय । 
अब चार जातियों का वंणन हम गांतांजो के शब्दों 


में देते हैं, क्योकि इससे सुन्दर वणेन और कहीं मिलना 
असंभव दे । 


ब्राद्मणक्षत्रियविशा हाँद्रोणां च॑ पर॑तप । 
कमोणि प्रविभक्तानि स्वभावप्रभवैगुंणे: ॥ 
शो दमस्तपः शौचं क्षान्तिराजवमेव च। 
ज्ञान॑ विज्ञानमास्तिक्य॑ त्रक्षकम स्वभावजम्‌ |। 
शौर् तेजो ध्ृतिदीक्ष्यं युद्धे चाप्यपलायनम्‌ । 
दानमीश्वरभावश्र क्षात्रं कम स्वभावजम्‌ ॥ 
कृषिगोरक्षवाणिज्य॑ वैश्यकर्म स्वभावजमू। 
परिचयोत्मक कम शुद्स्थापि स्वभावजम्‌॥ 


०री० रेप | ३१-४४ 
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अथे -- 
ब्रा्मण, क्षत्रिय, वेइय के, शूद्रहु के घनजीत ! 
स्वभावजनित गुण कारने, कर्म बटे येद्दि रीत ॥ 
शम हो, दम, तप, शौच हो, क्षमा, सत्य, अरु ज्ञान । 
ब्रह्म स्वभावक कम हें, भक्ति सहित विज्ञान ॥ 
सूर बड़ो अरु चतुर दछ, छत्री समर अज्ञीत । 
दान करे पाले सबे, निज सुभाव की रीत॥ 
क्षेत्रमं गोपालन, तापर पुनि व्यवसाय । 
वैश्यवर्ण के होत हैं, काजहु निजदि सुभाय ॥ 
शुद्र स्वभावदि दहोइ जहँ, ताको घमेदि एके । 
करे काम सो दास को, पाले सेवा टेक ।॥ 
( सीताराम साह ) 
अब आश्रमों की कथा सुनिए। भनुष्यजीवन १०० 
वर्ष का माना गया है । 
ऋग्वेद में “शत शरदं?, “शरदां शत ?? ( १०० 
वर्ष ) ऐसी आयु की प्रार्थना बार बार आती है । 
इन सौ वर्षो में से पहले २४ वर्ष गुर के घर जाकर 
विद्या सीखना, त्रह्मचारी रहना, विवाह न' करना, गुरु के 
घर का आणी हो जाना, उनकी सब प्रकार की सेवा करना, 
बन से लकड़ी लाना, उनके लिए भिक्षा भी माँगना ( क्यों- 
कि भिक्षा के समय संसार का विशेष अनुभव द्वोता हैं ); 
इत्यादि कामों के लिए नियत हैं । प्राचीन समय में अनेक 
छोटे बड़े गुरुकुल थे, जिनमें अनेकानेक व्रह्मचारी पढ़ते थे। 
इनका वर्णन उपनिषदों में आता है। आजकल के आवास 
विश्वविद्यालय ( २८७०९८४४ं४ ए॥्राए2/आ४५ ) इसी 
सिद्धान्त पर बने हैं। अन्तर केवल इतना हे कि आज- 
कल छात्र फीस देते हैं, गुरु के घर के आणी नही हों जाते । 
उनके चित्त में यह बात बनी रहती है कि हम जो विद्या 
सीखते हैं उसका दाम देते हैं। दूसरी त्रुटि यह दै कि 
कितने ही इनमें से ज्यादे रहते ह। 
बद्य भय समाप्त करके गृह की आशा लेकर घर आना 


गीताघर्म 





चाहिए। माता की सेवा करते हुए विवाह करके २४ वर्ष 
: गृहस्थ रहना और संसार का अनुभव करना चाहिए । 
जब शिष्य गुरुकुल से ग्रहस्थाश्रम के लिए चलता है 
तब गुरु उसे जो व्यावहारिक शिक्षा देता है वह यों है -- 
“सत्यं वद्‌। धर्म चर। स्वाध्यायान्मा प्रमद । 
मात्देवो भव। पितृदेवों भव। आचायदेवों भव । 
अतिथिदेवो भव । यान्यनवद्यानि कमोणि तानि सेवित- 
( व्यानि, नो इतराण । ”? ( तेत्तिरीयोपनिषद ) 
अथ-- 
सत्यवादि हो । धर्प्रथिक दो | ज्ञान पाठ जनि भूल । 
मातु पिता गुरु पाहुनहिं, कर पूजा को मूल ॥ 
निंदा रहित जो कम हैं, तिनको कर दे ध्यान। 
जिनते निंदा ऊपजें, तिनते रहसि परान ॥ 
गृहस्थाश्रम के सुख दुःख का अनुभव करके वानग्स्था- 
श्रम ग्रहण करना चाहिए। घर छोड़ देना चाहिए और २४ वर्ष 
वन में रहकर शरार, मन और बुद्धि की आत्मा के वश में रखने 
का अभ्यास करना चाहिए | पुस्तकों का अध्ययन, अध्यात्म- 
विचार, भोग विलास से निश्वत्ते, ये ही इसके मुख्य साधन हैँ । 
इन ४७८ वर्षों के अनुभव और शोध के बाद मनुष्य 
ज्ञानंपदेश करने का अधिकारी समझा जाता था। उसका 
निजी अस्तित्व ( ग्रृहस्थी ) समाप्त हो जाता था। वह 
जनता की संपत्ति समझा जाता था, शरीरयात्रा के लिए 
जहाँ चाहे भोजन छाजन कर ले सकता था । इसी को संन्यासा- हु 
श्रम कहते थे। यह संन्यस्त आश्रम मरणान्त तक के 
लिए हुआ करता है । 
काम्यानां कमणां न्यास संन्‍्यासं कवयो विदुः । 
सर्वकृरम फलत्यागं प्राहुस्यागं. विचक्षणाः ॥ 
+-गीता शृ८ । २ 
अर्थ -- 
इच्छापूरित कम को त्याग करें जब छोग। 
ताही को संन्यास कहि नाम देहिं कबि जोग ॥ 


विश्वरपर्म का परिचय 


उर्फ जन -थ 3 ननमम-म»«%क जनक, ब>--- मिल बन ++ जा 


सब कमन के फछन को जबहीं देव त्याग | 
सोई सत्य सुमानिए “त्याग ” अहै बड़ भाग ॥ 


( सीताराम साह ) 
संन्यास की महिमा शंकराचार्य थों लिखते हैं -- 


सुरतटिनीतरूमूलनिवासः शय्याभूतछमजिनं वासः | 
सर्वेपरिप्रदभोगत्यागः कस्य सुखं न करोति विराग: ॥ 
अथे -- 

पृक्षत के नीचे बसत श्री गंगा के तीर । 
माटी को शाय्या किये अर संग चर्म शरीर ॥ 

लेना देना छाँड़ि कै भोग दियो सब त्याग । 
काको सुख नहिं देत है यह सुखमई विराग ॥ 
वणाश्रम का यह आदर्श हमारे सामने हैं। जाति- 
विभाग ऊपर (त्राह्मण ) से नीचे (शुद्र ) का आता है 
ओर आश्रमविभाग, नीचे ( त्रह्मचारी ) से ऊपर (संन्‍्यासी) 
को चलता है। वेश्यजाति और गहस्थाश्रम में दोनो मिल 
जाते है; मानों ये जंकशन स्टेशन हैं । इनको बड़ी 
माहेमा है। शात्रनों में इन्हें संघार का उदर कहा गया हैं; 
और दे भी यही | 
वाले दे । 
वाले हैं । 


ये ही कमानेवाले ओर सबको खिलाने- 
बाकी तीनो वर्ण और तीनों आश्रम केवल खाने- 
पिंतृकाय के लिए भी गृहस्थाश्रम आवश्यक 
कह। गया दै। पुराण में एक कथा आई हैं के--एक त 7स्थी 
स्वगे को गये, किंतु गृहस्थाश्रम का अनुभव न दोने के कारण 
उन्हें वहाँ से वापस आना पड़ा |? हाल में भी शंकराचाय 
सारे देश में विजय करते फिएे, पर गृहत्याश्रत का अनुभव 
न होने से मण्डन मिश्र की ल्री भारती से उनको हारना पड़ा | 
यद्द तो पूवकथा हुई। अब वर्तमान की दशा देखए । 
ब्राह्मण साधु सर्वश्रेष्ठ थे, किंतु वे बहुत ही गिरि। अकबर 
की कद्दावत ही है -- 
“छाओ वीरबछ ऐसा नर, पीर बबरची भिश्ती खर।” 
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भारतेन्दु कहते हैं -- 
कलि का ब्राह्मण मसखरा, ताहि न दीजे दान | 
आप चला जब नक को, संग लिया यजमान ॥ 

अकबर ने तो व्राद्यण के केवल ४ व्यापार कहें है, पर 
वास्तव में कई काम ऐसा नहीं दे जे व्राह्यग न करते हो । 
कलकत्ते में -“भद्टाचार्जी कंपनी, बूट एंड शूज़ मच॑द्स' 
जैसे जूतेवाले भी हैं। इसके लिए इनका कान दूषित" 
कहता हैं? संसारसंग्राम में जीव से बढ़कर ज॑ाविका कही गई 
हैं, ( राज़ी से रेज्ञा हैं) पर कमाना और पुजाना भा, यह 
हठधर्मा है । मनुष्यों के व्यवहार के दो भाग है --( १ ) 
कतंव्य-जो हमें दूसरों के साथ करना चाहिए | (२ ) 
अधिकार>जो दूसरे! का हमारे साथ करना चाहिए । ब्राह्मणों 
का कतंव्य है कि वे दूसरों को पढ़ावें, लिखावें, उपदेश दें, 
सच्ची राह दिखावें। उनका अधिकार दे कि दूसरे लाग 
उनका संभान करें, दान दक्षिणा देकर उनके सांसारिक सुख 
का प्रबन्ध करें। में सबसे बड़ा सौभाग्य 


इस देश में 
ब्राह्मण हाना हैं। छोगों से धन धान्य सामग्री को तो डॉक 


लगी हो रहती है, पर और भी बातो में उनका पक्ष किया 
जाता है--चाहे वे कैसे ही दोष पाप करे वे क्षमा किये 
जाते हैं, क्योंकि वे ब्राह्मण हैं। यह सब महिमा उनकी 
विद्या और कतंव्यां के कारण थी । जब उसका छोड़कर, 
अब" सब गुन मीछा? है| गये, तो दान लेना भोर पुजानां 
भी नहीं वाहिए, पर स्वाथ और तृप्णा ने अनेक रूप 
धारण किये है और ब्राह्मण शब्द की नामधराई हूं गई हैं। 
गोस्वामी तुलसीदास ने इस शब्द की महिमा जानकर अपने 
सातों काण्ड रामांयण में इसका कहीं प्रयेग ही नही किया है। 

चार जाति से बढ़कर रक्तबाज की तरद चार हजार 
जानियाँ हों गई । कद हजार जाति तो ब्राह्मणों ही की हैं, 

१. आद्यय को इससे भी कीं आलोचना सुन लेना चाहिए । 
इसी आदर? पर ध्यान रखकर हमने यह सब छपने दिया है । हमारे 
बन्धुजन इससे बुरा न मानें । क्योंकि यजमानों के अनुरुप हद तो 
ब्राह्मण होते हें । ---सं० । 
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और एक दूसरे के बीच पवेत सी दीवारे' खड़ी हैं। खान 
पान, शादी ब्याह सबका अलग अलग है, तीन कनोजिया 
तेरह चूल्दा है। ये सब उपजातियाँ और संकरजातियाँ हैं । 
इससे यह भी मालूम होता है कि जब संकरजातियाँ बनीं तब- 
“बूड़े सकल समाज ।” 

पतन तो चारों जातियों का हुआ, पर थहाँ पर कुछ 
वृत्तान्त आश्रमों की वर्तमान दशा का देकर आगे बढ़ेंगे | 

चार आश्रमों को, जिनका वर्णन ऊपर दे गये हैं, भज्ञ 
करने की आज्ञा शात्रों में नथी । पहले ब्रह्मचारी होना 
आवश्यक था ओर तब ग्ृहस्थ, वानप्रस्थ तथा संन्‍्यासी 
होना । सो बात तो जाती रद्दी । अब तो केवल दो आश्रम 
रह गये--( १ ) गशहस्थ, (२ ) विरक्त या साधु संन्यासी । 
इनमें मोटे द्विसाबों दो दल हैं (१ ) साधु, जिनमें विशेष 
कर संन्यासी, गेरुआ वस्नरवाले दण्डी इत्यादि होते हैं जो 
प्रायः ब्रह्म के उपासक होते हैं और मूर्तिपूजा, अवतारपूजा 
आवश्यक नहीं समझते । (२ ) बेरागी, जो मन्दिर और 
मूर्ता रखते हैं, तिलक लगाते हैं, साधारण कपड़े पहनते हैं । 

पर इस विरक्ताश्रम की अद्भुत माहमा दै। इनका 
विचार करके हमें शिव की बारात याद आती है । और 
सचमुच उस बारात में अधिकांश ये ही लोग थे --- 

“कोड मुखद्दीन बिपुलमुख काहू |” 

काई जन्मवत्‌ नंगे हैं, कोई लंगोटी पहने हैं, कोई धोती 
पहने है, काई शरीर में भस्म रमाये हैं; कहाँ तक लिखा जाय ? 
“अनेकरूपरूपाय विष्णवे प्रभविष्णवे ' हो गया है। 
५ वर्ष की अवस्था से १०० वर्ष तक के साधु हैं। आर्थिक 
विचार से कितने तो ऐसे हैं जिन्हें दानों के लाले हैं और 
कितनों के राजसी ठाट हैं । 


“बहु दाम संबारहिं धाम यती, 
विपया हरिल्लीन न रही विरती। 
तपसी धनवंत बद्रिंद्र गृही, 
कलि कोतुक तात न जात कही ॥ ” 


( मुलली ) 


गांताधमे 


और इनके बीच के सभी आर्थिक अवस्थावाले विरक्त 
हैं। शंकराचाय की संपत्ति कोन नहीं जानता ? सिंध में 
ऐसे ऐसे मठाधीश पड़े हैं जो बड़े बढ़े राजवंशों को धन 
उधार देते हैं और ब्याज कमते हैं। देश में अनेकानेक 
मठ, मन्दिर, अखाड़े संस्थाएँ पड़ी हैं, जिनके सामने ग्रहो 
दरिद्र मालूम द्वोते है । 
उदरपोषण तो सबको करना ही होता है । अतः उसके 
वास्ते इनको अनेकानेक उचित अनुचित काम करने पड़ते 
हैं। शंकराचाय के रोचक शब्द पढ़िए--- 
“अठिलो मुण्डी लुब्बितकेशः 
काषायाम्बरबहुकृतवेष: । 
पश्यन्नपि न च पश्यति छोक: 
उद्रनिमित्तं बहुकृतशोकः ॥” 
अथे -- 
“जटा बढ़ाये मूड़ मुड़ाये या कि कटाये केश । 
भगवा बस्तर घारन करके बहुत बनाये वेष ॥ 
देखत हू न देखें संसारा। 
पेट निमित बहु कर व्यवहारा ॥” 
ऊपर इतनी बड़ी संपत्ति का वणन कर आये है, तो 
इसके लिए उत्तराधिकारी भी चाहिए । इसी लिए छोटे छोटे 
लड़के खोज खोजकर मठों में भरती किये जाते हैं। 
गृहस्थों की ल्रियाँ अपने बच्चों का डराती हैँ कि “बाबाजी 
पकड़ ले जायेंगे |”? इसके अर्थ यही हैं कि लड़के जबरदस्ती 
छीन लिये जाते थे यद्दी नहीं, बल्कि युवकों को भी फुसलाकर 
साधू बना लेते थे और उनकी ख्रियाँ आजन्म रोती थीं । 
ये साधू लोग पातञ्ञलयोगक्रिया के, जिसका वर्णन 
ऊपर कर आये हैं, पात्र और अधिकारी समझे जाते हैं । 
जनता का यह विश्वास है कि इन यौगिक क्रियाओं का 
करनेवाला सिद्ध होता है अभात्‌ अनेक साधारण और 
असाधारण काम कर सकता है । इस विश्वास को दढं करने 
के लिए ऐसे नादक काम में लाये जाते हैँ। इसके आठ सांधनों 


विश्वपर्म का परिचय 





उ्वकनन्‍-»कोी..3 कक 
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को ऐसा भ्रष्ट किया है कि उसका वर्णन न करना ही अच्छा 
है। इसी विश्वास के कारण जनता की श्रद्धा साधुओं पर 
बहुत है; और इसी कारण से यह असंख्य धन लोगों ने 
इन्हें दे रखा दे । 

यह ब्राह्मण साधुओं के वर्तमान दह्शा का एक सच्चा 
ढाँचा मैंने द्वेषरद्दित शब्दों में खड़ा किया है। स्वास्थ्य 
की आप्ति के लिए रोग का निदान और कडुई दवा आव- 
इयक द्वोती है; यही मुझे भी दुःख के साथ करना पड़ा है । 
यह सभी जानते हैं कि ये ब्राह्मण साधु इस देश के आत्मा- 
रूप (77/:2022०॥09 ) रहे हैं ; फिर इन्हें बिगाड़ा किसने ? 
बिगाड़ा हमने, देश की जनता ने, आँख के अंधे और गाँठ 
के पूरे लोगों ने। किस तरह ? रिश्वत दे देकर । किस 
वास्ते / इस छोक और परलोक की सुख प्राप्ति के वास्‍्ते । 
जब दम पण्डितों और ज्ञानियों के पास जाकर माँगते हैं 
कि हम मरें नहीं, रोगी न हों, हमें धन दीजिए, मरने पर 
स्वर्ग दीजिए, बहुत से पुत्र दीजिए, तो क्या आश्रय है यदि 
वे पुत्र दे ही देते हैं। कभी कभी बिला माँगे भी दे देते 
हैं। इन कामों के लिए जो रिश्वत मिलती है ले लेते हैं । 
अगर काम पूरा हो गया तो अन्धविश्वास दूना हो गया: अगर 
न हुआ तो दुभाग्य का, दुर्देव का या ओर कोई बहाना बतला 
दिया । मैं यह नहीं कहता कि वे बिल्कुल निर्दोष हैं, पर 
हमारा अन्धविश्वास उनके दोषों को तौखा कर देने का कारण 
हुआ है। वे भी तो द्वाड मांस के द्वी बने हैं | काम, क्रोध, 
लोभ, मोह आदि उनके भी लगते हैं; फिर माया के ऐसे 
जाल से बचना बड़ा कठिन था । 


४ तुढसी या जग आइके कौन भयो समरत्य । 

एक कंचन एक कुचन को को न पसाखो हृत्थ ॥ ? 

हमें यह बात समझनी चाहिए थी कि हमारे इस लोक 
ओर परलोक के सारे सुख हमें अपने पुरुषाथ से मिल 
सकते हैं । महात्मा लोग हमें अपने अपने आचरण और 
उपदेश से उसकी विधियों, उसके रास्ते बतला सकते हैं । 


इससे अधिक नहीं। हमें अब भी यह उपदेश और 
रास्ता दिखलाने का काम इन्हीं मद्दात्माओं से लेना है । 
युग युगान्तर से ये लोग यह काम करते चले आये ह, 
इसलिए इनसे अच्छा इसको और कोई कर नहीं सकता। 
“बाप का बेटा, सिपाही का घोड़ा | 
कुछ न चले, तो थोड़ा द्वी थोड़ा ॥” 

हमारे देश के जितने प्राणी हैं सब हमारे लिए आव- 
इयक है ।-. चाहे वे भले है, चाहे बुरे हैं, हैं तो हमारे ! 
* भला है या बुरा है, अब तो यह प्यारा तुम्दारा है ।' 

( भारतेन्दु ) 
अगर ये लोग फिर अपने काये में तत्पर हो जाया, 
गाड़ी लाइन पर आ जाय, तो यह हमारे लिए सस्ता है, 
“मुफ्तमोल” है । मेरा विश्वास है, मुझे पूरी आशा है 
( ईश्वर पूर्ण करे ) कि जो दुर्गति इस समय हो रही है, वह 
ग्रहण कौ तरह एक क्षणिक छाया है जिसके बाद स्वार्थत्याग 
का प्रकाश है । इसका श्री गणेश करके बहुत कुछ तो पथ 
हमें कांग्रेस ने दिखा दिया है-- हवा बदल दिया है । पूज्य 
डा० भगवानदासजी कहा करते है कि एक करोड़ रुपया 
इस हवा बदलने में लग तो गया, पर इसका प्रभाव भी दृढ 
हो गया है। असहयोग के सिद्धान्त छोड़ दिये गये, पर 
स्वतन्त्रता कोई वस्तु है, यह बात भारत का बच्चा बच्चा 
जान गया । 

“अग्रे अग्रे विप्राणां, अग्रे अग्रे साधूनां' यही दो रहा 
है। ब्राह्मणों में मालवीयजी और साधुओं में शंकराचाये 
का नाम लिया जा सकता है। इन दोनों ने जामन डाल 
दिया है । द्वारकामठ कालकापीठ के आचाय बड़ी जाशति- 
वाले है । जनता में इनका बड़ा मान है। ये लोग सब- 
के सब चरित्र के बड़े शुद्ध हे । 

यह लेख चल ही रहा था कि एक मित्र ने इसे पढ़कर 
मुझ से पूछा कि “आप क्या चाइते है :” सो लिखिए । 
“हम क्या चाहते दें ?? ( क्‍या, क्‍या चाहते हें ), सो तो 
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शेखचिल्ली की कहानी है । शकुन्तला नाटक में जो मछली- 
वाला चाहता था वही हम भी चाहते हैं। “भागछोट ” 
“अभिलाष बड़”? का विषय है। हम भी तो सुख ही 
चाहते हैं, और व्रादह्यण साधुओं से इसका रास्ता पूछते हैं। 

मनुष्य के व्यवहारों में सबसे बड़ा अंध मन का- 
चित्त का है । 

“मन एव मनुष्याणां कारण बन्धमोक्षयो: ।” 

अथे -- 
८४ मन विचार सनुजाद को कर परतंत्र स्वतंत्र ।” 

हजारों वर्षों से गुलामी करते करते हमारी चित्तद्त्ति भी 
गुलामी की हो गई है। हमारे नवयुवक, विशेष कर वे 
जो बेकारी से पड़े हैं, असंतुष्ठ हं। वे यही कहते ह कि 
भारतवासी सदा निकम्मे थे, अब भी निकम्मे हैं। यह 
विचार बड़ा हानिकारक है। इसके अर्थ यह होते है कि 
हम भविष्य में भी निकम्मे रहेगे, हमारे लिए कुछ आशा 
नहीं है । 

दूसरे देशवाले अपनी कुरीतियों की भी प्रशंसा करते 
हैं। उदाहरण के लिए गोरे देश का नाच ले लीजिए । 
एक की खस्री दूसरे के साथ नाचती है, इससे अनेकानेक 
दुराचार होते हैं और इसे वे स्वयं स्वीकार करते हैं। 
घोड़दोड़ में सरासर जुआ होता है। अनेक गरीब नष्ट 
हो जाते है, पर फिर भी गोरे लोग इन कुरीतियों की तारीफ 
ही करते है और उन्हें स्वास्थ्यदायक खेल ( [९७।६४॥९ 
57007.5 ) कहते है । हम तो कभी कभी अपनी सुरीतियों 
के लिए भी अपने का गाली देते हैं । अपना छोटा माँज- 
कर साफ अलग रखना, उसमें डाम, चमार, किसी भी 
विधर्मी को न पीने देना, और उनके बरतनों में खुद न पीना 
आदि शौच, स्वच्छता के लिए आवश्यक हैं । अंगरेजों में 
भी आजकल जूठे मीठे का विचार भाना जाने लग गया है। 
थूक छगाकर लिफाफे बंद करने का निषेध किया जा रहा है । 
डाकखानों में इसके लिए पानी रखा जाने लगा है, पर हम 


पौताधर्म 


तो इसके लिए घमंडी, शेखीबाज, छुआछुतवाले कहलाते 
हैं। कभी कभी तो जब परदेशी लोग हमसे कहते हैं कि 
भारतवर्ष ने संसार पर ऐसे ऐसे उपकार किये हें, तब हम 
जरा आँख खोलते हैं । 

यह नया उपदेशकों का दल कई लाख महात्माओं 
का होगा, क्योंकि इन्हें छत्तीस करोड़ आदमियों पर प्रभाव 
डालना था । इनका पहला अभ्यास और पग्रायश्वित्त यह 
है कि इनको अपने में ऊपर लिखे अनुसार आशापूरित 
चित्ततृत्ति उत्पन्न करना चाहिए । इनके आचार ऐसे होने 
चाहिएँ जो दूसरों के लिए आदशे (नमूने) हों । इनकी कड़ी 
जाँच ( तेजाबी जाँच ) सदा होती रहनी चाहिए और उनके 
दाष पाप के लिए उन्हें औरों से दूना दण्ठ होना चाहिए । 
ब्राह्मण साधु समझकर पक्ष न करना चाहिए । निवाह की 
चिन्ता से इन्हें मुक्त कर देना चाहिए। ब्राह्मणों के खचे 
का कुल भार जनता पर होना चाहिए। साधुओ के खचे 
का प्रबन्ध साधुओं की संपत्ति से होना चाहिए । शहस्थों पर 
इसका कुछ भी भार न आने पावे । साधुओं का असली 
खचे कुछ भी नहीं है और संपत्ति अथाह है-- 

४ अबे खबरों द्रव्य है, उदय अस्त लो राज ।?”? 

उदयाचल ( पूर्व ) से अस्ताचल ( पश्चिम ) तक के 
लोग इन्हें मानते हैं और सहज में धनी साधु गरीब 
साधुओ के खचे चला सकते हैं । 

इनको विवाह करने की स्वतन्त्रता रहनी चाहिए। 
आजकल साथुओ की भरती गृहस्थाश्रम के बाद तो होती 
नहीं, और ऊपर लिंख आये हैं कि गृहस्थाश्रम का अनुभव 
न होने से गेरुआ रंग कच्चा समझना चाहिए । गोरे देशों में 
पहले पादरी लोग ब्याह्द नहीं करने पाते थे, पर सोच विचार- 
कर अब उन्हें स्वतन्त्रता दे दी गई है । 

इन महात्माओं के दो काम मुख्य हें--( १ ) शिक्षा, 
(२ ) चिकित्सा'। छोगों की मानसिक जागृति के उपदेश 
के बारे में ऊपर लिख चुके हैं। बाकी सब उपदेश उन्हें 
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पद़ाकर, शिक्षित बनाकर करना चाहिए। इस काम के लिए 
लाखों पाठशालाएं गाँव गाव, घाट बाट सभी जगहों में होनी 
चाहिए; और राज्रिशालाएँ भी अवश्य हों, क्योकि काम- 
काजी लोग दिन को हजे करके पढ़ नहीं सकते । पथिक- 
शालाएं भी हो, जो नाव मे, गाड़ी मे घूम घूमकर पढ़ाती 
फिरें । पढ़ाई मातृभाषा में दोनी चाहिए। जिसका मन 
चाहे वह अंग्रेजी, संस्कृत, फारंसी, अरबी इत्यादि शौक 
से, अपने खचे से पढे, पर हिंदी, बंगला, गुजराती, मराठी, 
इत्यादि जिसकी जो भाषा हो वह उसे पढ़ना आवश्यक हो, 
ओर इसकी शिक्ता निःशुल्क मिलि। जो न पढ़े हो उसका 
दण्ठ है तिरस्कार । वह भले आदमियों मे बैठने न पावे । 

पढने लिंसने के साथ ही साथ प्रत्येक भारतवासी को 
(१ ) खेती या ( २ ) कताई बुनाई, दो में से एक अवश्य 
जानना चाहिए, चाहे वह बादशाह ही क्यो न हो । मनुष्य 
के लिए पहली आवश्यक वस्तु है भोजन और दूसरी वस्तु 
है कपड़ा । दोनो की सामग्री परमात्मा ने हमे दे रखी है । 
सारा संसार हमे खेतिहर कहता द्ै, तो इसकी लज्जा क्या १ 
हम प्राणी प्राणी खेतिहर और जुलाहे होगे । हमारी स्वत- 
न्त्रता की संपत्ति हमारा खेत या करगह द्वोगा । जिसके 
पास एक भी नहीं वह वोट न देने पायगा, यही हमारी दस्त- 
कारी शाक्षा का श्री गणेश होगा । 

जा लोग ऊँची पढ़ाइयों में जाना चाहे उनको पहले 
अपने घर का काम सीखना चाहिए, “जिसमे पढ़ लिख लेने 
पर बेकारी से बचे और बैठने का एक ठिकाना रहे । 
बेकारी का सबसे दुःखमय रूप घबराहट है । अगर 
बेकार लछोग थोड़ा शान्त रहें ओर अपने बाप दादो की 
दूकान पर बेठने में ऊजा न समझे, तो यह कष्ट असाध्य 
न हो । इन्हें अपने घरो की बही खाता लिखने की रीति भी 


सीखनी चाहिए । 
संसार के सारे कामों के लिए शरीर पुष्ट होना जरूरी 
है और इसके लिए भोजन प्रथम साधन है । भारतवासियो 


१इंप्प१्‌ 


को औसतन सेर भर भोजन करना चाहिए। “कछा- 
वनन्‍्नगतप्राणा:” कलियुग में अज्न ही में प्राण हें, किंतु 
वह किसी के पास है नहीं और पेट जला करता दै, एवं 
किसी के पास इतना है कि खा नहीं सकता, पचा नहीं सकता । 
गीता भी यही कहती है कि-- 


४ अज्नाद्भवन्ति भूतानि ? 
“- गीता ३।१४ 


४ अन्न ते प्राणिन दहोहिं अपार ” 
( सीताराम साह ) 
अज्न पर भरोसा करना चाहिए। अचज्नो में गेहूँ, जब, 
बाजरा बलदायक है ; चावल निरे बाबू है । 
खिचड़ी कहे में आहँ जाडँ, 
रोटी कहे में दूर पहुचाऊँ। 
भात कहे मेरा खासा खाना, 
मेरे भरोसे कहीं न जाना ॥ 
सेर भर की खोराक ऊपर कही है, पर फिर भी बुद्धि 
मानी यद्द है कि “पेट भरे तो तीने कोन । ? 
घी, दूध, मक्खन, मलाई, बादाम जिसे मिले वह 
उनका सेवन करे । ये चीजे गीता मे सात्तिविक कही गई हैं । 
४ रस्याः स्रिग्धाः स्थिरा हुद्या आद्वाराः सात्तविकप्रिया: ”? 
“-->गीता १७८ 
४“ स्वादु, मधुर, स्थिर, धीर अहारा | 
इनकहँ सात्त्विक प्रिय ही विचारा॥” 
र 
४ कट्वम्लछवणात्युष्णतीक्णरूक्षविदाहिनः । 
आद्दारा राजसस्थेष्टा दुःखशोकामयप्रदाः ॥ ” 
“- गीता १७६ 
“सूखे, खट्ट ; कड॒ए, तीत, अधिक गरम अरु दाहकर । 
लवण भरे को राजस चीन्ह, दुःख शोक अरु रोगकर॥” 
“झातयाम॑ गतरसं पूति पयुषितं चयत्‌। 
उच्छिष्टमपि चामेध्यं भोजन तामसप्रियम्‌॥ ” 
“गीता १७१० 


१८६ 


श्श्ध्र 


० कर 





४ उड़े गठे अरु घबासी भोजन, जूठे गंदे रस रहित। 

ऐसे अन्न को जो चहें, तामस प्रकृती वे सहित ॥।” 

यदि कभी दैवयोग से भोजन के समय घी, दूध 
इत्यादि कुछ अधिक हो जाये, तो ये बलकारक हैं, इनमें कुछ 
सार्थकता भी है, पर खट्य, मौठा, तेल, नोन, मसालों की 
भरमार करना बिलकुल निरर्थक दहै। ऐसा जान पड़ता है 
कि ये आदि में केवल औषधियों थीं, और पाचन में सह्दा- 
यता के लिए बहुत थोड़ी मात्रा में भोजन में डाल देते थे, 
किंतु अब तो लोग उनके वशौभूत से हो गये हैं । 

मांसभोजन की समस्या विचारणीय है । मुझे उससे 
बड़ी घृणा है, पर इस देश के प्रतिष्टित समाज में-जसे 
ब्राह्मण, क्षत्रिय ( मुसलमान और गोरे तो मांसभोजी हैं 
ही ) में-यह चलता है। इसलिए अगर शरीर और मनो- 
बल के लिए यह उपकारी समझा जाय, तो मांसभोजन की 
स्वतन्त्रता दे दी जाय । 

जब भोजन का पाचन ठीक होता दे तब वह सुख देता 
है; इसका विशेष साधन व्यायाम या कसरत है। इसका 
केवल यही काम है कि शरीर के सड़े, गले, दूटे अणुओं को, 
रगदेशों को, पसीने स्वॉस इत्यादि के रूप में निकाल देना 
और नये पुरजे भोजन से बनाकर उनकी जगह बैठा देना । 
यही कारण है कि कसरती शरीर सदा दिव्य और सुडौल 
बना रहता है । टहलना तो सभी अवस्था में चाहिए, पर 
लड़कपन में दोड़, धुप, कबड़ी, इत्यादि और बड़े होने पर 
दंड, मुग्दल और कुइती आदि सीखना चाहिए। प्रत्येक 
मनुष्य को लाठी अवश्य रखनी चाहिए और इसी को हमारी 
स्वतन्त्रता का शास्र मानना चाहिए । 

छाठी में गुण बहुत हैं, याहि राखिए संग । 

गहरी नदिया नार जहँ, तहाँ बचावत अंग ॥। 

तहाँ बचावत अंग, धाय कुकर को मारे। 

दुस्मन दावागीर, ताहु के मस्तक झारे॥ 

कह गिरधर कविराय, सुनों दूरन के बाटी । 


गीताधम 
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छाँड़ो सब दृथियार, हाथ में राखौ छाठी ॥ 

यह हमारी सैनिकशिक्षा का श्री गणेश है, लाठी चलाने 
की विद्या (गदका, फरी, मेँदरी ) सबको सीखना आवश्यक 
होना चाद्ििए । हमारे पास इतना पैसा नहीं कि हम तल- 
घार, बंदूक, पिस्तौल, हवाई जहाज के बम रख सकें, और 
न सरकार हमको रखने दी देगी । कद्दा दी है --- 

ताली कोई पाजामे में जिनद्वार न बाँधे। 

छोद्दे से बहुत डरती है सरकार हमारी ॥ 

जिनको सामथ्य है वे वैसा करें, दम उनका स्वागत 
करेंगे । पर लाठी के लिए अब तक कोई रोक नहीं है और 
सस्ती भी है । हमारा खेत और हमारी लाठी, इन दोनों 
का हमें गोरव होना चाहिए--- 

“जिसकी छाठी, उसकी भेंस ।! 

अगर लाठी न हुई तो भैंस की रक्षा किससे द्ोगी १ पर 
लाठी को धमदण्ड बनाना चाहिए, जिस तरह गाँववाले बात 
बात पर लाठी लड़ते और फोजदारी करते हैं, वह एक दम 
बंद कर देना चाहिए। लाठोवालों को झमते हुए, अकढ़ते 
हुए न चलना चाहेए, बल्कि सीधे, सिपाहियों की तरदद 
चलना चाहिए जिसमें लोग यह बात भूल जाय कि कसरत 
करनेवाले, छाठी रखनेवाले गुंडे होते हं। फौजी शिक्षा के 
संबन्ध में स्वस्तिक का कायं, घायलों का ढोना, उनकी देख 
रेख, बारबरदारी, पश्चुओं का रखना, रास्ते ठीक करना, 
यह सब हमारी विशेष शिक्षाएं होनी चाहिए , जिन पर 
सरकार की ओर से भी आपत्ति नहीं हो! सकती । 

मुझे खेद दे कि हमारे खेलों ओर कसरतों में, व्यूह- 
बंदी दलबंदी की मात्रा बड़ी कम है; वेसी नहीं दे जसी कि 
अंग्रेजी खेलों में पाई जाती है । उदाहरण के लिए फुट्योल 
(0०४४०) ) या हाकी ( 0८८८ए ), इनमें ग्यारह 
खेलाड़ी होते ह और सब अपने दल के लिए खेलते हैं, 
अपने लिए नहीं । वे एकजीव हो जाते हैं और जहाँ स्वार्थ 
आया, हारे । हमारे यहाँ कबड्डी, डंडा, चौगान भादि में यह 
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स्वाथेत्याग कुछ कुछ हैं तो जरूर, पर वह नहीं के बराबर 
है। जब मैं लाहौर का किला देखने गया, तो वहाँ बहुत सी 
छोटी छोटी लड़कों के खेलने की तोपें, बंदूक, कराबान मैंने 
रखी देखीं, माल्म हुआ कि महाराज रणजीत सिंह ने 
दलीप सिंह की शिक्षा के लिए बनवाई है। पड़ोस के सब 
लड़कों को इकछे करके एक दल किला घेरता था और दूसरा 
बचाता था । इसी निःस्वाथ्ेइत्ति से सिक्ख बढ़े, और व्यूह की 
मात्रा न होने से तथा स्वाथे आ जाने से मरहठों की इतनी 
बड़ी सेना पानीपत में मुसलमानों की थोड़ी सेना से हार 
गई । कहा है कि इंगलिस्तान की मुख्य लड़ाइयाँ उनके खेल के 
क्षेत्र में, रगवी रिप2०५, इटेन, [20॥), हारो [8707 
के स्कूलों में लड़ी जाती हैं । जब उपदेशक लोग इस तरह से 
भोजन ओर व्यायाम द्वारा शरीर की महिमा शिष्यों में दृढ 
कर ले, तो कपड़े का विषय सिखावें, जो कि हमारी दूसरी 
आवश्यकता है। कपड़े की जरूरत हमें दो ही काम के 
छलिए पढ़ती है--( १ ) शरीर ढॉकने के लिए, ( २ ) गरमी 
सर्दी से बचने के लिए। पर देखने में आता है कि 
उत्तर भारत में बड़ा दुराचार हुआ है। देश की गरमी का 
सहारा और बहानां लेकर बंगालियों ने और उनकी देखा 
देखी पंजाबियों ( विशेष कर ज्नियों ) ने ऐसा महीन कपड़ा 
पहनना शुंरू कर दिया है कि परदा भी नहीं होता और 
सर्दों भी नहीं जाती । जो लोग हरिद्वार गये द्वोंगे, इस निले- 
जता को खूब देखे होंगे । “गांधी रहस्य? का मुख्य आधार 
खदर दै । इसने इस विषय में बड़ा काम किया है। लोगों को 
दस्तकारी सिखाई है, निलेजता घटाई है और खचो 
घटाया है । हमारे दक्षिणभारती भाई हमसे बहुत अच्छे 
हैं, वहाँ स्त्री पुरुषों के कपड़े निहायत मजबूत और ठस 
होते हैं और रेशम के होने पर भी नित्य धोये जाते हैं । 

भोजन ओर कपड़े के बाद हमें घर की आवश्यकता पड़ती 
है। इस विषय में विशेष न लिखकर जनता को श्तना 
समझा देना आवश्यफ ह कि घरों को जमोन ओर दौबारें 
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( चाहे वो मिही की हों या संगमरमर की ) चिकनी और साफ 
होनो चादहिएँ। सफाई और धुलाई पर ध्यान रखना 
चाहिए, पर वे ऐसी गाली न रखी जार कि जिसके कारण 
ज्वर सदा पाहुन बने रहें । खिड़की, मोखे, दरवाजे काफौ 
होने चाहिए जिससे सदा ताजी हवा आती जातो रहे । 
अब सबसे महत्त्व का विचार हमारे सामने आता है । 
जब घर हुआ तब घर में रहनेवाली का प्रइन आता है। 
परमात्मा ने सृष्टि को नर नारिं के संयोग से चलनेवाली 
बनाई है। दोनों को विवाह करना पढ़ता है। ऋषियों 
ने विवाह को अवस्थ। २४ वे के बाद रखो है। और 
यह भी एक वचन है कि “कन्यायाः दिंगुणो वरः |”? इन 
सब बातों का विचार करके ओर शारदा कानून के कुछ आगे 
बढ़ाने के लिए जनता की यह तचित्तबृत्ति होनी चाहिए कि 
लड़का चाहे राजकुमार हो, चाहे मजदूर हो, यह २४ बषेषाला 
आदश अपने सामने रखे, और इतने दिनों में जिन 
शिक्षाओं फा ऊपर उल्लेख किया गया है उनको प्राप्त करके 
गृहस्थी का षोह सेभालने के लिए तैयार दो जाय । 
अब उसका पिंवादह होता है। इस देश में छोग 
कुठुम्ब में रहते हैं। बहू को सबसे पहले सास से काम 
पड़ता है ( पति से पीछे )। इन दोनों के पररुपर बताव के 
दो चित्र जो गोसाईजी ने खीचे हें वे यहाँ पर छिख देते हैं। 
सास को क्‍या करना चाहिए सो दशरथ कहते हैं-- 
बधू छरिकनी पर घर आई। 
राख नयन पछक की नाई॥ 
( तुलसी ) 
बहू को क्‍या करनां चाहिए १--- 
सास ससुर सेवा चित धरियो । 
लित ही पतिपद पूजन करियो ॥ 
( तुलसी ) 
इस प्रसंग में एक विषम बढ़ा आवश्यक ओर बढ़े दुःख 
का आ जाता है, पद इस देश कौ विधवाओं का है | हमारे 
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दुभोग्य से कौन घर ऐसा है जिसमें यह कल्पना नहीं है । 

मुझे बहुत से घरों का अनुभव है ओर मेरा विश्वास 
है कि हम लोग अपनी विधवाओं के दुःख कम करने 
का सदा अयल्न करते रहते हैं। सभी लोग यह सोचते 
हैं कि यह दुखी श्राणी है। इसका भरण पोषण करो। 
बल्कि कभी कभी तो--“विधवन के झूंगार नवीना”” 
हो जाता है, पर तो भी यदि कोई पुरुष यह सोचे कि विधवाएँ 
दुखी नहीं हैं, तो उसका हृदय पत्थर या लोहे का समझना 
चाहिए। जिस देश में सधवा खञ्री क्‍या, बच्चों तक के 
खाने के लाले पढ़े हैं, जहाँ एक वर्ष और छः महांने 
की विधवाएँ भी है, जहाँ पति को ख्रियाँ ईश्वर करके 
मानती हैं--“पति देवता सुतीय कहूँ” वहाँ वैधव्य 
से बढ़कर शोकमय जीवन कोन द्वो सकता है १ इनकी 
अवस्था पर सबको विचार करना चाहिए। ये हमारी बड़ी 
सहायता कर सकती हैं । अनेकानेक परोपकार के काम 
इनके किये हो सकते हैं । बेचारी पति पुत्रवाली स्त्री दूसरों 
की क्‍या मदद करेंगी। उसको तो अपने द्वी कामों से 
छुट्टी नहीं है । 

विधवाओं के विवाह के विषय में में अक्सर विचार 
करता रहा हूँ। मैंने शास्र, पुराण, और इतिहासों में इसके 
उदाहरण बहुत कम पाये । पर समय बदलता रहता है, 
आजकल बुद्धि में निबंठता आ गई है। यदि आवश्यक 
समझा जाय तो विधवाओं के विवाह की स्वतन्त्रता दी जाय । 

एक बात और विचारने की है। लड़कियों के ब्याह 
में जो कठिनाइयाँ पड़ती हैं उनसे ऐसा जान पड़ता है कि 
देश में कन्याएँ अधिक हैं ओर वर कम हैं। ऐसी दशा 
में जब विधवाएं भी उम्मेदवारों में नाम लिखा लेंगी, तो 
कन्याओं के विवाह में ओर भी संकट बढ़ जायगा । और 
हमारे ब्राह्मण, ठाकुर, अगरवालों को रुपया गिनते गिनते 
ओर भी दिवाले निकलने लगेंगे | 

गेरे देशों में ठीक ऐसा हां हुआ है। जैसे हमारे यहाँ 


गौताधर्म 
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विधवाओं की समस्या है वैसे उन देशों में कुमारों कन्याओ 
की है। वहाँ परदा है नहीं, लोग अपने ब्याह स्वयं करते 
हैं। कुछ ऐस; व्यवस्था बिगड़ी है कि असंख्य स्त्री पुरुष 
वहाँ अविवाहित रह जाते हैं और इसके कारण उनके 
चरित्र पर दाग लग जाते हैं । यह भी बात देखने में आई 
है कि जब किसी पुरुष से एक कुमारी और एक विधवा के 
विवाह की बात चीत होती है, तो विधवा जीत जाती है और 
बेचारी कुमारी हार जाती है। कारण यह है कि विधवा 
तो पहले विवाह से यह सीखे रहती है कि पुरुष को कैसे 
जीतना, और कुमारी निरी भोली रहती है । 

यह तो हुई घर के भीतर की कथा। बाहर निकलते ही 
हमकी अनेक मतों, धर्मों संग्रदायों के लोग मिलते हें । 
कोई हिंदू है, तो काई मुसलमान है; तीसरा ईसाई है, तो 
चौथा पारसी है। 

तुलसी या संसार में भाति भाति के छोग | 

हँसिए मिलिए बोलिए, नदी नाव संजोग ॥ 

हिंदू मुसछमान की समस्या आजकल बहुत जटिल 
हो गई है । इसाई तो बहुत थोड़े हैं, पारसी और भी कम हैं 
ओर बड़े सीधे सादे हें । हाँ, आजकल सिक्‍खों ने एक नया 
सगूफा खड़ा किया है । वे अपने को एक नया मजहब समझ 
ने लगे हैं, किंतु उनके गुरुओं की कभी भो यह मंसा न थीं । 
देश के लिए “तीन कनोजिया तेरह चुल्हा ? अत्यन्त हानि- 
कारक है। हिंदू इस"देश में औरों से तिगुने हैं, उनको 
चाहिए कि औरों को-मुसलमानों को, इसाइयों को, पारसियों 
को-अपने में ऐसा एक कर लें--जैसे दूध में पानी । इस 
काम के लिए सब नीतियों ( साम, दाम, दण्ड, भेद ) का 
उपयोग करना चाहिए। मुसलमानों को समझा बुझाकर 
हिंदू बना लेना चाहिए। इस देश में कई अवसर ऐसे आ 
गये थे जब कि यह कांम सहज था । अकबर के जमाने 
में, रणजीत सिंह के वक्त, हरी सिंह नलआ के वक्त इसकी 
बहुत चचो हुई थी, पर हिंदुओं ने स्वीकार नहीं किया । 


विश्वषम का परिचय 


लोग कहते हैं कि हिंदुओं में दूरदर्शिता नहीं थी, इसी से 
उन लोगों ने मुसलमानों की नहीं लिया । पर ऐसी बात नहीं 
है। संसार में आरय॑धर्मवाले जितने हैं उनको यह उदारता 
है कि वे दुसरे धर्मबालों को छीनते नहीं, क्योंकि ऐसा 
करने से परस्पर वैमनस्य फैलता है। हिंदू, पारसी, 
युनानी, रूमी इत्यादि सभी के यही सिद्धान्त हैं -- 

८ स्वधर्म निधन श्रेय: |” 

आज दिन इस देश के कुशल के लिए यह आवश्यक 
है कि हिंदू लोग मुसलमानों को हिंदू बना लें। आजकल 
मुसलमानों में कुछ ऐठन सी आ गई है और बहुत से छोग 
इस बात को स्वीकार नहीं करते | एक प्रश्न जो कि अक्सर 
पूछा जाता है वह यह है कि जब मुसलमान हिंदू हो जायेंगे 
तो उनकी स्थिति ( हैसियत ) क्या होगी ? मेरी समझ्न में तो 
इसका उत्तर बहुत सहज है | मुसलमानों को तो हम छूते भी 
हैं, पर हिंदुओं में बहुत सी जातियाँ ऐसी हैं जिनको छते 
तक नहीं, और वे हिंदू बनी हैं। तो फिर जब मुसलमान 
हिंदू होकर आवेंगे तो उनकी भी कुछ और जातियाँ बढ़ 
जायँगी। जसे हजारों जातियाँ हिंदुओं की हें, वैसे थोड़ी 
और बढ़ा ली जायँगी । भोजन और जल में हम ऊँची 
श्रेणी के मुसलमानों को शरीक करेंगे । रह गया 
ब्याह सादी; सो उसमें तो आज दिन भी हिंदू 
मुसलमान दोनों में अपनी जातियों में ही ब्याह होता है-- 
जुलहे जुलाहे में, कुजड़ा कुजड़ा में, रंगरेज्ञ रंगरेज़ में, 
धुनिया धुनिया में । यह विषय कठिन है, लोग धीरे धीरे 
समझेंगे, पर उपदेशकों को परस्पर दया का मन्त्र जारों 
के साथ देना चाहिए। हम चाहे किसी मत के हों, हमारा धमे 
हमारे अन्तःकरण की संपत्ति है ओर उसका व्यवहार इस 
तरह करना चाहिए कि दूसरे के अन्तःकरण को घाव न 
लगे | हम छोग इंटे पत्थर के घरों में रहते हैं, ओर बगल 
में वे हमारे पड़ोसी रहते हैं। हम अपने घर के मालिक 
रहते हें, वे अपने घर के मालिक रहते हैं, शायद ही कभी 
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झगड़ा ह।ता हो; तब फिर हाड़ मांस के घरों में ब्रठे हुए पुरुषों 
का आस में झगड़ा होना ते। बड़ी ही आपत्ती का विषय दें । 

वतमान विश्वधम--आजकल के संसार में धर्म ने 
अपना रूप बदल दिया है । मुटका उतारकर खद्दड़ पहिन 
लिया है। आध्यात्मिक सिद्धान्तों की जगह पर राज- 
नीतिंक और आर्थिक सिद्धान्त स्वीकार किये गये है । 
इसी को राष्ट्रधम कहते हैं । देशभक्ति, देशसेवा, देशरक्षा 
इसके साधन हैं। जो छोग एक सीमा के अंदर या एक 
राज्य के आधीन रहते है या एक भाषा बोलते हैं. उनकी 
परस्पर प्रीति, रक्षा, सेवा आदि ही राष्ट्रधम है । 

संसार में इस राष्ट्रधमे के सिद्धान्त ने जो जो आत्मत्याग 
के काम किये, आश्रयजनक हैं। इस राष्ट्रधम ने दुनिया 
का रूप बदल दिया है, यह सब लोग जानते हैं । यहाँ 
तक कि इसके आगे ( अध्यात्मवाले ) धार्मिक विचारों को 
लोग भूल गये । जापान में वुद्ध की मूर्ति गलाकर तोप 
के गोले ढडल गये । रूस की गिजाओं में और रूम (टरकी) 
की मसजिदों में पाठशालि, पुस्तकालय, चित्रालय बैठ गये । 
हमारे देश में इश्वरवन्दना के समय बड़े बड़े नेता लोग 
समय के अभाव से वहाँ से अपने काम पर चले जाते हैं । 

फूल के साथ काँटा होता ही है। इस राष्ट्रधम ने 
बड़ी विकट समस्‍या उपस्थित कर दी है। जैसा पूज्य 
आचाय॑ भगवान्‌दासजी ने कहीं पर लिखा है “आजकल 
हमारे विचार संकुचित हो गये हैं, उदारता जाती रही है । 
प्राचीन समय में हम सारी मानवजाति को एक समाज, 
एक समूह ( 50८४८५५ ) समझते थे, ( बल्कि पशु पक्षी 
तक दया के पात्र थे) और एक एक कुटम्ब ( ]०॥६ 
शिा9 ) उसका सदस्य, उसकी एकाई ( [707४ ) 
समझा जाता था। आज दिन केवल देश एक समांज बन 
गया है और एक एक व्यक्ति उसकी एकाई है । ”? 

“ माई धीया गौनहर, बाप पूत बराती” हो गया है। 
यही नहीं, ज्ञार ( (१४०7 ) के ऐसे प्राचीन राजवंश गोलियों 
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से मार दिये गये । एक राष्ट्र दूसरे से किचकियाकर दाँतों 
और पंजों से लड़ता है, दूसरे देश के माल पर दूने आयात 
कर लगाकर वमनस्य उत्पन्न करता है और गरीबों की 
जरूरी चीजों के दाम दूने करता है, उनकी गाढ़ी कमाई में 
से कर ले लेकर युद्ध के साधन बढ़ाता है । इस लम्बे हाथ 
पैरवाले स्वार्थ से सब दुःखी हैं, पर ऐसे पापचक्र में पढ़े 
हैं कि बाहर नहीं आ सकते--बत्राहिमाम ! 

ओर हम वैरयों की आत्मा तो मानो रुपये पैसे, हिसाब 
किंताब में ही रहती है। ऊपर की बातों का प्रमाण नीचे 
के अड्डों से कर लीजिए, जो हाल में जर्मनी में छपे हैं । 


दुनिया भर का लड़ाई का खचे 


सं० (१९१३) रः १६,६६,००,१०,०००--रुपैया 
सोलह अरब ६६ छाछठ करोड ( १६६६ करोड ) | 

सं॑० १९२८-२९ ( १५ वर्ष में डेवढ़ा ) रुपैया 
पचीस अरब ( २५०० करोड ) 


गीताधर्म 
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सं० १९३६ ( सिफे ७ ध्ष में सवा दो गुना ) रुपेया 
अठावन अरब, ३२ बत्तीस करोड़ ( ५८३२ करोड़ ) 

अब पाठक देखेंगे कि सिर्फ पिछले ७ वर्ष में द 
पहाड़ दूना हो गया और सं० १३ से २३ वर्ष में ३॥ गुना 
हो गया। इस पाप के विशेष भागी रूस भर जापान हैं । 
क्या ग्रलय निकट है ? | 

जान तो ऐसा द्वी पढ़ता है । दम छापे में भी न जा 
पाये थे कि समाचार छपा कि इंगलिस्तान ८०० करोड़ 
( ८ अरब ) रुपया प्रतिवर्ष ऋण लेकर विशेष सेना और 
रक्षा का खर्चे ५ वर्ष तक चलायेगा । यह साधारण सेना 
के अतिरिक्त होगा । कारण यह दिया गया है कि आज- 
कल संसार में संचालन और युद्ध के नये नये यन्त्र बहुत 
हो गये हें और उनका संग्रह आवश्यक है। लड़के नें नया 
खिंलोना देखा ओर लेकर द्वी माना; चादे बाप को ऋण ही 
लेना पड़े ओर बोझों मरे । 

यदद पापचक्र है। एक ने किया तो दूसरा भी इसंकौ 
पकड़ में आ जाता है; फिर तीसरा, फिर चौथा । 


घरम्म ओर कथावाचक 


( ले०--श्री विष्णुदत्त शर्मा कथावाचक, चन्दौती, यू ० पी० ) 


जातीय तथा धार्मिक संगठन का ठोस प्रचार 
कथावाचक लोग कर सकते हैं, क्योंकि उनका प्रभाव 
जनता पर शीघ्र पड़ता और स्थायी द्योता है। प्राचीन 


. ” 
भारत में कथा से ह्वी धम का इतना गहरा प्रचार 


हुआ था। आजकल कथावाचक दो तरह के हैं । 
पहले तो वे जो कथावाचकी की वैध पद्धति के अनु- 
सार व्यासगद्दी स उपनिषद्‌, भागवत, महाभारतादि 
की कथाओं को कहते हैं; दूसरे वे जो भाषा के छन्दों 
में रामायण आदि को बाजे के साथ गाकर कथाश्रवण 


कराते हैं । बाजेवाे कथावाचक आजकल बहुत 
अधिक मिलेंगे। ये द्दी छोग धार्मिक संस्थाओं के 
उत्सवों पर भजनोपदेश भो करते हैं, ये ही महानु- 
भाव प्रायः देश काल की परिस्थिति से भी परिचित 
होते हैं। इन सब भौति के कथकड़ों का जीवन- 
निवाह करनेवाला, आदर करनेवाढा एक धम ही 
है। कथावाचक छोगों का कायक्षेत्र नगरों में ही 
नहीं, किंतु प्रामों में भी है । 

अस्तु, सभी प्रकार के कथाबायक सजल्न कथा 


री ४ 
प 
। 
डे 
५ 





गोताबमे का उफदेशा++ २ 
क्या न्‍ हो । 





श्र ) 


धर्म और कथावायक 


'िममक++कमवास्‍ाना्-पारबीक-५०००क॥ --पकमब्व 
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के द्वारा धर्मप्रचार तो करते ही हैं, परंतु इसके 
साथ द्वी यदि वे जातीय संगठन तथा नैतिक चाछों 
पर भी विचार करें, तो बहुत अच्छा हो। इस 
समय हिंदूधम को बदलवाने के लिए कई प्रकार 
की चालें खेली जा रही हैं। सुधारक कट्दते हैं कि 
अभी यहाँ जाति पति का पचड़ा है, खान पान का 
भेद है, ब्याह शादी के कठिन बन्धन हैं, छुआछूत 
का भूत है, औरतें भी यूरोप की तरद्द स्वाधीन नहीं 
हैं। इसलिए जबतक पदा फाड़्कर फेंक नहीं दिया 
जायगा, पुरानी प्रथाओं को नष्ट न कर दिया जायगा, 
ब्राप्षणों के माननीय धर्मशाल्न जछाकर अटल्लांटिक 
महासागर में न बहा दिये जायेंगे, एक नये प्रकार 
की इंडियन कौम पैदा न की जायगी, तब तक देश 
का उद्धार नहीं होगा । बस, इसी उपक्रम में सुधारक 
हिंदूजाति के पीछे पड़े हैं. । 

हिंदुओं के धम और सदाचार के विरुद्ध तो 
उसके ह्वी कृतन्न उत्तराधिकारियों द्वारा खुले आम 
हमला किया जा रहा है। इसका परिणाम कथा- 
वाचकों को भोगना भी पड़ रहा है ओर कुछ ही 
वर्षो' बाद फथावाचकों का दशन दुलेभ सा हो 
जायगा। इस समय ऐसी द्वी. हवा चली हुई है । 

१ इसी लिए कथावाचकों का प्रथम कतेव्य यह 
होना चाहिए कि वे कथा द्वारा धर्मप्रचार के अति- 
रिक्त धार्मिक संगठन का भी आयोजन करें। जिन 
जिन प्राम या नगरों में कश्य बाँचा करें वहाँ वहाँ 
अपनी प्रधान कार्यशोल धार्मिक संस्था की शाखा 
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खोलें, कुछ उत्साहदी कार्यकर्ताओं को चुनकर उसका 
संचालन करावें तथा पत्रव्यवद्दार का संबन्ध प्रधान 
संस्था से रखावें। 


२ दूसरी बात यह करें कि हिंदुओं में आपस 
में धामिक और सामाजिक व्यवह्टारों में मैत्री तथा 
सद्दानुभूति का प्रचार करें जिससे उनके प्रत्येक कार्यो" 
में मित्रता के भाव वनें | 


३ तीसरी बात बड़ी महत्त्वपृण हैं। वह है 
हमारी धर्ममावना तथा जातीय एवं भारतीय 
आचारपरंपरा के विरुद्ध आन्दोलन करनेवालों का 
मुकाबला करना । जो छाोग आये दिन सनातनधम पर 
येन केन प्रकार से कींच उछालना दी देशोद्धार 
समझते हैं (उनकी उछाली कींच को धोकर) उन भले- 
मानसों को ऐसे कुकर्म से रोकना भी हमारा कतेन्य 
होना चाहिए । यह सब धामिक संगठन के बिना 
असंभव है। इसलिए धार्मिक संगठन करनेबाली 
प्रधान संस्था वणाश्रमस्वराज्यसंध की नीति के 
अनुसार कायपथ पर अग्रसर होना चाहिए | कथाओं 
के अवसर पर अपने प्रिय धरम और जाति को नहीं 


भूलना चाहिए! । शुभमस्तु 


१ कैसा भी धार्मिक उद्योग, संघ और संगठन हो 
वह कथावाचकों के बिना स्थिर नहीं हो सकता । इसी से 
तो हम कथावाचक को व्यास कहते हैं। व्यास 
ही तो हमारे धर्म के प्रवक्ता, प्रतिष्ठापक और प्रचारक 
सभी कुछ हैं| --सं ० 


( अदआपारपिकरप--२अ२ करा नन्‍+५ 5 मनु. 


१ईंप्पट 


नमक ब्ज्जज् 


८५॥:% १८०5 ४८० २-० ९८% ९-४ ७८% ५७८%+ 


गीताघम 
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वर्मस्तुति 


( छे०--श्री परमानन्द शासत्री “आनन्द” चिकनौरा, मुजफ्फरपूर ) 


धमे ही धाता, थम महेश, पधममें से धरा धरे शिर शेष । 
धरम ही अग जग नभ का मूल, धमे ही शिव के हाथ पिशूलल | 
धमें ही विष्णु सुदशन चक्र, धमे से पालन करते शक्र। 
धमे से रष्टि, धर्म से दृष्टि, धरम से उत्तम होती दृष्टि । 
धममं ही शक्ति, धमे ही भक्ति, धर्म ही से होती अल्ुरक्ति। 
धमे ही साम, धर्म ही दाम, दण्ड भेद इसका ही नाम। 
धर्म पढ़वगे, धर्म से स्त्रगे, धरम से मिले सदा अपबगे। 
धर्म ही शिवा, धर्म गणराज, धमे ही देव अशेष समाज | 
धमे ही सक्त, धमें अधिपत्व, धम में छिपा धमे का तत्त्व । 
धम से रक्षा अरु संहार, धरम ही सब उन्नति का द्वार। 
धमे ही गये बनाता खब, धमे ही का विकास है सबे | 
धम ही मानवता का ध्येय, धमे ही दुगेम मित्र अजेय। 
धमें ही नरणीवन का मूल, धर्मगोन नर पशुसम तूलछ। 
धमें ही से हटता भवरोग, धमे ही योग धमें अवियोग | 
धमे ही से होता कल्याण, थम ही है सच्चा कल्याण! | 





गीताधमे 
[ सचित्र धार्मिक मासिक | 


छृगभग एक वर्ष से आप छोगों की सेवा करके .. 
अपने दूसरे व्षे में प्रवेश कर रहा है। 
इसके विशाल नववर्षाडु! का नाम है- 


कि कक मो हू क 


इसमें 
धर्म और साहित्य की अनूठी बातों का समावेश रहता है, 
मार्क रहस्यों का उद्घाटन होता है । 
इसके 
यपाहक होकर हमारी सहायता और अपने 
ज्ञान की अभिवृद्धि करिए । 


च्चुटु 
समालोचनार्थ' पुस्तकें प्रकाशनाथे विज्ञापन 
देकर सत्साहित्य की टृद्धि ओर री देकर अपने उद्योग में सफलता 
प्रचार करिए । प्राप्त करिए । 


न 
व्यवस्थापक, है। | 


गीताधम कार्यालय, । 
साक्षीषिनायक, काशी । | 





अपूर्य पुस्तक ! आये सम्यता का दशेन १ आये दशेन १ 
नाराभूषण 


यह वही पुस्तक है जिसकी प्रतीक्षा आये जनता कई वर्षों से कर रही थी। सैकड़ों आडेरों व 
अनेकों मित्रों के तगादे आते रहते थे। आज तक जितनी भी ख्रियोपयोगी पुस्तकें प्रकाशित हुई हैं उनमें 
एक बहुत बड़ी कमी रही, जिसकी ओर इसके भ्रणेता श्रीयुत स्वर्गीय बृन्दावनजी हेडमास्टर गव० हाई- 
स्कूल का ध्यान आकर्षित हुआ। यह पुस्तक कन्याओं, बधुओं का पथप्रद्शंक तो है ही; साथ ही एक उप- 
न्यास का आनन्द भी इसमें है। सख्लियोपयोगी कोई ऐसी बात नहीं रही जिसकी ओर विद्वान लेखक ने ध्यान 
न दिया हो, एक यही ऐसी पुस्तक द्लियोपयोगी है जो साज्नोपाह् कहीं जा सकती है। शीघ्र मेंगाइए, 
अन्यथा फिर दूसरे संस्करण की बाद जोहनी पड़ेगी। मूल्य भी छागत मात्र १।) 


पुस्तकपेमियों के लिए अपूर्व सुविधा 
आपकी जब कभी किसी भी विषय की पुस्तक की आवश्यकता 


हो तो एक बार हमसे पत्रव्यवहार कीजिए 


हमारे यहाँ अच्छे अच्छे उपन्यास, किससे, कहानी, काव्य, साहित्य, समालोचना, 
जीवनचरित्र, दशेन, वेदान्त, राजनीति आदि सभी विषयों की पुस्तकें मिलेंगी । 


'वाँद कायोछय हिंदी पुस्तक एजेन्सी पुस्तकभवन 
गड्गापुस्तकमाला सस्ता साहित्यमण्डल नागरीप्रचारिणी सभा 
हिंदी भ्न्थरत्नाकर इंडियन प्रेस, लिमिटेड «  छदरी बुकडिपो 
हिंदीमन्दिर सरस्वती प्रेस साहित्यभवन 


आदि की सभी पुस्तकें हर समय तैयार रहती हैं । 
सब जगह की पुस्तक एक साथ हमारे यहाँ से मैंगाइए । सबपर आपको कमीशन दिया जायगा। 
पुम्तकालयों के साथ खास रियायत की जायगी । इसलिए हमारा निवेदन है कि आप सब जगह की पुस्तकें 
यदि खरीदना चाहते हैं, तो एक वार हमारे यहाँ से मँगवाकर परीक्षा कीजिए। हम कई पुस्तकप्रकाशकों 
के सोछ एजेंट हैं । हमारे यहाँ स पुस्तक मँगवान में आपको द्रव्य तथा समय दोंनों की बचत है । 
पता--दृवेन्द्र चन्द्र विद्या भास्कर, 
विद्याभास्कर बुकडिपो, बनारस सिदी । 


दो रत्न 


१ राम 


२ कृष्ण 
१ [/& 
२ सूर 
9 हाखाएआा ता 
६ खूश्खाएजर 
प्रत्येक रसिक को, प्रत्येक धामिक को, प्रत्येक मनुष्य को इन 
दोनों रत्रों को अपनाना चाहिए। जिस घर में तुलमी की रामायण 
और सूर की सूरसागर नहीं हे वह घर सूना हे। अतः आज ही 
इन दोनों रत्नों के लिए पत्र लिखिए । 
पता-+-मैनेजर, 


गीताधर्म बुकडिपों । 
साक्षीविनायक, काशी | 


हमारे पास सर्वेश्रेष्ठ संस्करण हैं, सबसे शुद्ध पाठवाली, सबसे सुन्दर 
छपाइवाली कर न क््‌ 
छपाइवाली रामायण और सरसागर हें; इसके लिए संसार के सबसे बडे विद्वानों 
से पूथिए अथया स्वयं ही देखिए । 





पद बी. आयी मे 
है एकल । ९०४ २.६ 


( सचित्र, धार्मिक ओर विशेषाहमय मासिकपत्र ) 
“गीताधर्म” आज छगभग साल भर से आप छोगों की जो सेवा कर रहा है, वह आपसे बिषी 


नहीं है। इसपर लोफसंग्रही मद्दात्मा विद्यानन्दगी की छाया है। साथ ही उनका आशीवोद 
कृपालु प्राहकों फी कृपा भी है, फिर यह क्‍यों न निरन्तर फछता, फूछता और सेवा करता रहे ९ 


आप यदि इसके ग्राहक नहीं हैं, तो आज ही आहक बनिए; और यदि आप इसके प्राहक हैं, तो 
कम से कम दो दो माहक और बढ़ाइए । यदि आप इसके ग्राहक बढ़ाते हैं तो आपको प्रभु स्वयं बढ़ायेंगे-- 
यही हमारे स्वामीजी का आशीवाद है। यह पत्र धर्म का सेवक है, भक्ति और ज्ञान के संदेश से भरा 
रहता है। इसका कोई भी प्रष्ठ खोलिए, आपको स्वाध्याय की, रस की सामग्री अवश्य मिलेगी। इसमें 
भगवान के आकर्षक और रंग विरंगे चित्नों का भी दशन आपको अवश्य द्वी मिलेगा। इसमें प्रकाशित 
भजनों को गुनगुनाकर आप आत्मिक सुख भी पायेंगे और प्रभु के गुणों का गान भी करेंगे। हिंदी के 
साथ साथ इसमें गुजराती की भी प्रचुर सामग्री आपको पढ़ने के लिए मिलेगी। वस्तुतः ऐसे पत्र का पढ़ना 
और दूसरों को पढ़ने के लिए प्रेरित करना घ्मं की, भगवान्‌ की, सेवा करना है। अपने गुरु का आशीवाद 
भी ग्रहण करना है। फिर इसमें महात्माओं के उपदेश, भक्तों के भजन और विद्वानों के छेख भी आपको 
मिलेंगे। बिना प्रयास इस प्रकार परमार्थ और सवार की सिद्धि और कहाँ हो सकती है ! आज ही 
हमारी प्रार्थना पर विचार करके उसे कायरूप में परिणत करने के लिए कमर कस लीजिए। इसके 
विशाल विशेषाड 'विद्ववधरमाडु ” में आपको ऊपर लिखी सभी बातें श्रचुर मात्रा में मिलेंगी। क्‍या हम 


अब भी सममें कि आप हमारी प्रार्थना पर ध्यान न देंगे ९ 


निरवेदक--- 
वार्षिक चंदा ४) रू० | व्यवस्थापक, गीताधर्म कायालय, 
साक्षीविनायक, काशी । 
ऋ-खजछ-- का क--खाछ-- छा ज- कण कक छ--खरण- रकछ--खछ-- वाह: कक छ- साफ खा छ- रा जे 2र 


श्री रामवरितमानस 
49 गोस्वामी तुलसीदास की रामायण की सबसे शुद्ध ओर प्रामाणिक प्रति & 
इसकी कुछ निजी व्शेषताएँ हैं-- “ 


इतना शुद्ध पाठ अ्रब तक की प्रकाशित अ्रन्य किसी भी रामायय में नहीं है। 
इसके संपादक हँ--रामायण के आचार्य पं० विजयानन्द त्रिपाठी । 
। भारती भंडार, काशी ने इसे प्रकाशित किया है | 
इसमें विशद विपययूची, विचारपूर्ण वक्तव्य, अनुसंधानमय कविजीवनी और पाठान्तर भी संमिलित हैं । 
नथनाभिराम छपाई और आकर्षक चित्रों से युक्त हिंदी के इस सर्वश्रेष्ठ समजिल्द काब्यग्रन्थ का 
जिस भवदेनी में भदैनी 
रामचरितमानस की रचना हुई थी / सिप्य ४) रू० मात्र है [ मम 33548) हुआ है। 


प्राप्तिस्थान--गीताधम बुकडिपो, साक्षीविनायक, काशी । 


लव छः हे कक 3) बवाल 
गिल छण के हु लीड 


गीताधम में प्रतिमास उत्तमोत्तम साहित्यिक, धार्मिक तथा अन्य विषयक पुस्तकों 
की आलोचना की जाती हैं। कुछ पुस्तकों का परिचय तथा प्राप्तिस्वीकार मात्र भी दिया 
जाता है। ये सब परिचय तथा आलोचनाएँ कुछ विशेष नियमों से दी जाती हैं। यथा-- 

१, पुस्तक की केवल एक प्रति प्राप्त होने से हम साधारण परिचय ओर प्राप्ि- 
स्वीकार मात्र देते हैं । 

२, दो प्रति प्राप्त होने पर किसी भी पुस्तक की निष्पक्ष और सम्यक्‌ समालोचना 
की जाती है। प्रत्येक विषय की पुस्तकों पर केवल उसके अधिकारी व्यक्ति ही लिखते हैं । 

( उपयुक्त दोनों प्रकार की आलोचनाओं के लिए पुस्तकें संपादक- गीताघमे ' 
के नाम आनी चाहिएँ । ) 

३, यदि किसी को किसी पुस्तक की विशद्‌ ओर उसके प्रत्येक पहलुओं पर प्रकाश 
डालनेवाली समालोचना करानी हो तो उसके लिए हम लोगों ने विशेष प्रवन्ध कर रखा है । 
काशी की प्रसिद्ध संस्था तुलसी मामांसा पारिषद्‌ के अन्तगंत एक समालोचक समिति 
है। उसका काये किसी भी पुस्तक को लेकर पहले उसका पूर्ण अध्ययन करना है। तदनन्तर 
वे छोग जो निष्पक्ष समालोचना लिखते हैं, . वह प्रद्शनी नामक छमाही पत्रिका में प्रकाशित 
की जाती हैं। इस पत्रिका का मुख्य उद्देश्य पुस्तकालोचन ही है। इस प्रकार की समालोचना 
के लिए निज्न पते पर किसी भी पुस्तक की दो प्रति आनी आवश्यक हैं -- 

श्री सन्‍्त्री, तुलसी मीमांसा पारिषद्‌, गीताधमे कायोलय, काशी । 


अतः यदि आप लोग हिंदी, संस्कृत, गुजराती, अंग्रेजी, बूँगला, उद, मराठी आदि 

भाषाओं की किसी भी पुस्तक की निष्पक्ष आलोचना ओर ग्रन्थ का ए% नये क्षेत्र में प्रचार 

चाहते हैं तो ऊपर लिखी बातों पर ध्यान देकर गीताधर्भ जैसी संस्था के पास अपनी पुस्तकें 
अवश्य भेजिए । संपादक--गाति।धर्म , 

गीताधमे कार्यालय, काशी । 


पं० शिवमूर्ति वेद्य, भगवती औषधालय, धानापूर ( गाजीपूर ) की 
अद्भुत दवाएँ 


अशोकारिष्ट १) रु० बोतल पुरनदरबटी ) भर 
द्राक्षारिष् १) रु० बोतल दशमूलारिष्ट २) बोतल 
दशमूल्ारिष्ट १॥] बोतल धात्री फूलारिष्ट १॥) बोतल 
व्यवनप्रास ३) सेर नारायणतेल ५) सेर 
देवदारबाद्यरिष्ट १॥) बोतल प्रसारिणीतेल ६) सेर 
लाक्षादितेल ६) सर वासारिष्ट २] बोतल 
वासाचन्दनावितेल ६) सेर ताम्रभस्म ३) भर 
चन्द्नादित्तल ८) सेर नागभस्म ।&“] भर 
चन्द्रप्रभा १) ४ गोली पीतलछूभस्म ॥) भर 
वसन्तमालती २) भर रोप्यमाक्षिकभस्म १) भर 
मूँगा &>) वो० श्वृंगराजभस्म ) भर 
बंग ) तो० योगराज गुगुल १॥) ४० गोली 
वंगेशबर १) तो० झंग्राश्नक ३) भर 
चाँदी १॥) तो० वैद्यों और ह्वाकिमों द्वारा प्रशंसापत्र मिल चुके 
हक हक हैं। आप भी एक बार परीक्षा कीजिए । 
अश्रक ३) तो० ९० ७ 
हक २॥) तो० यदि हमारे ग्राम में ही आकर दवा करेंगे तब 
मकरध्वज ४) वो० तो और भी शीघ्र छाम द्वोगा । 
मुक्ताभस्म ३) भर प्राथी -- शिवभूरति 
(0 8९५ ६० ७ब्गी। 0० प्ज ला जगत 9 ॥ 0] 7 वी 
दी कलकत्ता इंश्योरेंस क॑० ।लि० कलकत्ता 
| 0७.4 
बीमा कराइए ओर जेंट बनिए 


भारतबप में यही एकमात्र पालिसी-होल्डरों को सबसे अधिक छाभ पहुँचानेबाडी और सुभीता 
देनेवाली कंपनी है । 
बोनस आजीवन बीसा पर १३६) प्रति वर्ष, प्रति हजार 
१» मियादी »+ » १३) + )) 
एजेंसी के नियम सुविधाजनक 
पत्नव्यवद्दार का पता-+ 
श्री गड़ाशरण मिञ्र, एम० ए० 
९. ३६. अस्सी, बनाश्स 


(७४4 22/04/2470 2757722 2० 4 2643. शिवर/शब #ऐ४2७४/8४/०४४ 00, 4 28643, 
हरिद्वार में आगामी कुम्म पर 
अखिल भारतवर्षीय गीतासंमेलन 
का दूसरा अधिवेशन होगा 


सभी साधु महात्माओं, गीताप्रेमियों और विद्वानों से प्राथेना हे कि वे अभी 
से अपने विचारों और कार्यों दारा हमारी सहायता करें । 


मन्जी-- 


गीतासंमेलन 
गीताधम कार्यालय 
काशी । 


१, गीताधमे पढ़िए | डे 


स्वामी 


धमं ओर साहित्य दोनों का रस मिलेगा । विद्यानन्दजी 
आजकल 


घंटाकाठी 


२. स्वामीजी का संदेश है -- 
कनखल 


“आप गीताधम के ग्राहक बढ़ाइए । आपको प्रभु बढ़ायेँगे ।” मं 





श्रो पच्चननारायण आचाये एम० ए० द्वारा गोताभमे प्रेस, साक्षीविनायक्र, काशी में मुद्रित, संपादित और प्रकाशित । 


